תג מ8מ1.ן חאפו1ומתמ1נצ 41,ד1611ם 6תע2עמ8מ/2ע21עפ אע צע1פ 


2 -.ס א 


פטעע)ט18א 111 פ צג,/ אוםפו וא 


יע 
= 


?216 גחסמתץפ 





2 


א ונאת) 8608 מפופסנצ,41,א41160א 


פ5דזדעפטע1,8559861א , 51 111 ג, 





אט דאעס צססם תמפנסטפנצ 41 א10דע, א 
פדדעפט4-4 ,59 1א , 1דפ עט 1ד דע 


60 881124מ19110פסנצ | 250-4900 413 


)תע0ס. מע ויאע6אצ0ס80מגפ1נסמ1צ. ציעלעץ 


עתד תסע ספאזספתאש? עס ןא,זא 
צתע4א תמ1ן1 תפ1וממנצ }ג,;11טסו1ם סתע8 ןעפ אק צ4ע1פ 


;צם פעפונצסעע ,לע 


4 1 01960ט) .ם 1006 1 

1 1זט06ץט) 106 67 4716/ 
/ד111זזם1 11811ט711ב) זזוסנוזש6פ 1116 
101111601101 1 ז111/50//10 .ם חזחטזסם הוח 100016 
8160 208 
06 +ז6ט10 
1ס1011110011 16/3008 151911160118 
0561 .כן /161 

1010111115/6 800 614 5001 
101111601101 679ט0111/'ש 160116116 8114 /רזזהבן 
2 עס פמתאטזםץ סא פּמתעמזאתזא זא 
ז6116) 000 310615/1 8 1101 


{ססתץפ 1201010021 8 68000/4.18קן 201060 עס ,6טחט 6װ00/66 סת 1 
זסז1 002068 תסתק010ס עטס ע10 תסחהז1קפת1 סת 1 . ש016811014 100150 04 
.151261 ,0ז16:05216 }0 1ת11202 600161/' 2084 0ס1סת 406 שט 4692 8 


1285 /?זסקןסענק 4611606021ת1 סת8 +12עץעקסס 106 16506048 /6016-) 8008 ת310015 21ת14210 סת 1 
תזגמנסס ססטק סח} ת1 /6ח614 18 4106 415 ,1606טשסתא עטס 04 0684 106 10 .פאססט ;טס תז 
-1460414160 06 גס ז106ס0 124עץעקסס +תסעזטס סת חס1תטצ 104 אעסטץ תגםקזס תג 15 +1 עס 
-- 0068 סתטז ששסחא טסץ 14 עס - צעסטצ 4018 0 +18צץקסס 6ע2061 תג 0(סת טסץ 1 
.18061ט0ץ8ע01981121110 21 11גתזס צט עס ,153א 413-256-4900 24 סתסתק עט 5ט 024204ס 16256קן 


שִׁשָׁה סִדְרֵי מִשְׁנָה 


וָרָעים ! מוֹעֵד ! נָשִׁים ! נוִיקִין ! קִדְשִׁים ! טְהָרוֹת 





יי 


טא( אש 
= )0 צ 


6 2 = 
שּ יי ' 









-דפוס 


קאר 


' א ר 2 
אי אלא א 
א , שא 


אי א 1 2 


8 


צד 


די זעקס סדרים 


מיט נקודות 





איבערזעצונג און פּירוש אין יידיש פון 


שׂמחה פּיעטרושקא 


פינפטער באנד 
סָדֶר קִדָשִׁים 


רעווידירטע אויסנאבע 


גלעד פארלאג 


: ארק השט"ייו 


5 +1886צעעסס 18616100 2601866 


;טאז פ8ע22 0 84 ז1) עגתך 





םה 1 


םא 





1656 00811260ש ש11ט} גנאר 


צם 3100158 מו צזהומסמוהז0,) 2860 מ172251260 


4 9/זתזיע! 184ס זצ תט 


1ז1ו/1406005 :סטזון סחזוז{סע 


108 641864ץ 


55 611,420 הי" 
155 אזס 3 אסצן 


הע/800008 


דסא 806סוחםסדפֿו1ז 8 


05 16241 2484 1008מ1ע0ס 1088ת1620 ?0 6011666104 2 18 תמתצוזת סמיד" 
- 0012 ,601068410 ,76ט162181211 ,2911604114/21--100108 01 2486ז 7106 2 אמ{עסצסס 
4ת1261410} 1606188 01 6181068 286 1110215 186 28 {061 28 ,411080021621ט 2486 10141מז 
84 46} קתוזטף 469610064 28 1 ,מווגתת2/' 146 ?0 8040018 סת1 04 ע'זסש 6מיף 
66 146 1142 2200 אס 60/0101164 244 ,2יתס תסמזגעסס 6ג} 04 660!11168 סשט}) 
4 1281001410 281ע ס6ת} 01 22818 26 זתוסמ שתוזז812 16 29 7664ט861 16 .(200 .2ס) 
4 עססםמ +ת1/100114 1081 126 18 }14 ,131016 סם} 0} 1664 .8סענט+:4נסוון ג2סנתמוסמטגהת 
.1611 

64 1}16211865 110 41314664 ,01646/5 צוף 01 0600818618 2תמתפוהן שסתיף 
02/282720884 4,187 1810 /118211 2064 0:688מ602 1410 


}וט 46218 +! .החחפווא סו+ 01 0006 ח0/6 סח+ 18 ("פסחוח1 604ז520*') !/5א, 600 
.חזס0921זס1 0 סומ0ח6 ד עץוס1ז סח+ 10 סװוחוג+וסט 9ח1401/6/0 2060 169ויו 0/21ו1/ז880.סח+ 


ה ק ד טמ ה 


חסדי הי אזכיר, װאָס איך האָב זוכה געווען ארויסצוגעבן איצט שוין 
דעם פיפטן סדר פון משניות מיט מיין איבערזעצונג און פּירוש אין יידיש, 
דעם סדר קדשים. 


יעדער ייד, װאָס האָט נור אפילו א שטיקל ידיעה אין לערנען 
ווייסט, אז דער סדר קדשים איז איינער פון די שווערסטע סדרים אין 
משניות, מחמת מען האָט אים װײיניק געלערנט און די מפרשים האָבן 
זיך ניט פארנומען מיט אים אַזױ פיל װי מיט טייל אנדערע סדרים 
למשל , נשים" און ,נזיקיןי), און טייל מסכתות אין קדשים, וי ,,תמיד", 
,מידות* און .קנים" זענען אַזױ שווער, אז אפילו לומדים מובהקים 
מאַטערן זיך שטארק ביי זיי, 


איך האָב מיך דאריבער שטארק באמיט מסביר צו זיין די אַלע 
שווערע ענינים און צו דערקלערן זיי מיט אַ פּשוטער שפּראך, אַזױ אז 
יעדער איינער זאָל פארשטיין װאָס די משנה לערנט. איך האָב ניט 
געשפּאָרט קיין כוחות; א סך מאָל נאָכדעם וי איך האָב שוין געהאט 
אָנגעשריבן דעם פּירוש האָב איך אים איבערגעשריבן, און ווידער 
איבערגעשריבן, עטלעכע מאָל, מחמת יעדעס מאָל האָט זיך מיר גע- 
| דאכטן. אז איך האָב דעם ענין נאַכניט גענוג קלאָר מסביר געווען. דאָס 
האָט מיר געקאָסט א סך געזונט, און איך בין ממש געווען משים לילות 
כימים, אויף געווען-נעכט און געארבעט, כדי ארויסצוברענגן דעם 
פּירוש קלאָרער, דייטליכער, פארשטענדליכער, און אוב דאָס זאָל טא- 
קע העלפן צום פארשפּרייטן דעם לימוד המשנה בכלל און בפרט די 
דאָזיקע שווערע מסכתות װעט עס זיין פאר מִיר דער גרעסטער שכר. 


דאָ װאָלט איך אייגנטליך געקאַנט צוגעבן די וערטער ,זכרה לי 
אלהי לטובה, זאָל מיר דאָס גאָט געדענקן צום גוטןי, נאָר אַזױ וי די 
גמרא סנהדרין ציג זאָגט וועגן אַזאַ מאַן װי נחמיה בן חכליה אַז ער 
איז באַשטראָפט געװאָרן (און מען האָט ניט אָנגערופן זיין ספר אויף 
זיין נאָמען, (און אמאָל איז דער ספר נחמיה געווען א טייל פון ספר 
עזרא) ,,מפּני שהחזיק טובה לעצמוי, ווייל ער האָט זיך אַליין געגעבן 
א דאנק, ווייל ער האָט געזאָגט דעם , זכרה לי אלהי לטובה", מכל שכן 
איך דארף עס אודאי ניט זאָגן. אָבער איך וויל זאָגן, ברוך ה' אשר לא 
הסיר חסדו מאתי װאָס איך האָב זוכה געווען דערצו, און איך האָף אם 
ירצה השם זוכה צו זיין ארויסצוגעבן דעם לעצטן סדר, טהרות, דעם 
קומענדיקן זומער און מאכן א סיום אויף די ששה סדרי משנה, אָמן. 


די דאָזיקע הקדמה האָב איך אָנגעהױבן צו שרייבן ייז כסלו, תשיח 
און נעכטן שבת צונאכטס האָבן מיר אלע יידן זוכה געווען, אַז די פאר- 
אייניקטע פעלקער (האומות המאוחדות) האָבן באשלאָסן צו געבן יידן 
א יידישע מלוכה אין ארץ-ישראל, און מיר מאכן אלע די ברכה , שהח- 
יינ וקימנו והגיענו לזמן הזהי. איך האָב געוואוינט איבער פינף יאָר 


אין ארץ ישראל, און ביז היינט קאָן איך מיר ניט מוחל זיין, װאָס איך 
האָב פארלאָזט דאָס לאנד, און עס איז ביי מיר און מיין משפּחה א 
החלטה בלי נדר, אז וי נור מיר װעלן האָבן די ערשטע מעגליכקייט 
דערצו װועלן מיר עולה זיין קיין ארץ ישראל און זיך דאָרט באזעצן 
בקביעות. הלואי. 


אין א צייט פון דער דאָזיקער שמחה פון ,ויהי בישורון מלך", פון 
מלכות ישראל, איז עס ווייטער אונזער הײליקער חוב צו דערמאַנען 
די קדושים וטהורים, די זעקס מיליאָן אונזערע ברידער און שוועס- 
טער, װאָס זענען אומגעקומען אין פּולן און אַנדערע אײיראַפּעאישע 
לענדער, די טויזנטער חרוב געװאָרענע יידישע קהלות די אנשים 
ונשים וטף שנהרגו ושנשחטו ושנשרפו על קדושת השם אין די יאָרן 
תרצט--תשה, וועלכע האָבן ניט דערלעבט צוֹ זען די אתחלתא דגאולה. 


אין מיין איבערזעצונג און פּירוש האָב איך מיך געהאלטן ביי די 
פּירושים פון די ראשונים ואחרונים, פון דער גמראי רשי, רמבם, ברט- 
נורא, תוספות יום טוב און אַנדערע. איך האָב נור צוגעגעבן דערקלע- 
רונגן פון פרעמד-ווערטער, וועלכע שטאמען פון אַנדערע שפּראכן, 
אָדער סתם זעלטענע ווערטער. איך האָב אויך צוגעגעבן דערקלע- 
רונגן וועגן לעבנס-שטייגער אין דער צייט פון דער משנה, װי וועגן 
דעם געבוי פון די הייזער, מלבושים, האנדעל, װאָגן, מאָסן, מטבעות 
וכדומה. כדי אזוי ארום בעסער צו דערקלערן דעם טייטש פון דער 


משנה, 


מאָנטרעאל ייז כסלו תשיח. 
| | שמחה פּיעטרושקא. 





מען טאָרניט היינט אַרױסגעבן קיין שום ספר און ניט דערמאָנען 
דעם גרויסן חורבן, דעם עם ישראל אשר נפל בחרב, די איבער זעקס 
מיליאָן יידן אין פּױלין, ליטא און אַנדערע לענדער פון אײיראָפּא, וועל- 
כע זענען אומגעבראכט געװאָרן באכזריות נוראה אין די יאָרן תרצט- 
תשה, די קהלות קדושות, דער רוב בנין פוֹן יידישן פאָלק, אַזאַ אומגליק, 
װאָס האָט ניט זיין גלייכן אפילו אין חורבן ירושלים, די מסעי הצלב, 
די גזרות תייח. און לאָמיר דאָ פארצייכנען מיין שוועסטער טויבע רחל 
זיל און איר מאן מיין שװאָגער ר' יצחק בלומבערג זיל און זייערע פינף 
קינדער זייל, וועלכע זענען אומגעקומען דורך די רוצחים טמאים אין 
ווארשא אין געטא אין אָנהײיב חודש אב תשייב,. ועל אלה הקדושים 
והטהורים אני בוכיה. ערשט איצט האָבן מיר באקומען די ידיעה וועגן 
זייער מות קדושים, ולמשמע אוזן דאבה נפשנו. 


און לאָמיר אויך פארצייכנען מיינע נאַנטע קרובים, די פעטערס, מי- 
מעס און זייערע קינדער און אייניקלעך, וועלכע זענען אומגעקומען דורך 
די רוצחים טמאים אין ווארשא און וועגן וועלכע מיר האָבן ביז איצט קיי- 
נע ידיעות ניט באקומען, און דאָס איינציקע װאָס מיר ווייסן וועגן זי איז 
אז זיי זענען ניטאָ, צווישן זיי מיין פאָטערס ברודער החסיד הישיש רי 
משה פיעטרושקא זייל (פון פּראגע-ווארשא) און מיין מוטערס ברודער 
החסיד הישיש ר' משה יוסף ראַזענבערג זייל (פון ווארשא). און פון 
מיינע זייערע נאַנטע ידידים לאָמיר דערמאָנען איינעם, אשר כאח היח 
לי, אלימלך ראַזענבערג זייל, דער אדמיניסטראטאָר פון דער טאָג-צֵיי- 
טונג , אונזער עקספּרעסיי אין ווארשא, וועלכער איז אומגעקומען מות 
קדושים אין אָנהײיב תשייד נאָכן דורכגיין די עינויים אין די קאָנצענט- 
דאציע לאגערן טרעמבלינקע און אַשװענטשים. השם ינקום דמם, - 





מַפִתְּחוֹת 


פִרְקִי ַמְִּנָה הַנִמְצָאִים בְּסֵרֶר מָדָשִׁיט על סֶהֶר א' ב. 


כל פסולי המוקדשין בכויות פ"ה 


א 
איזהו מקומן 
אלו מנחות 
אלו טרפות 
אוחו ואת בנו 
אין בערכין 
אין מקדישין 
אלו קרשים 
ארבעה מחוסרי כפרה 
אמרן לו אכּלת הלב 
אמוי להם הממונת 
אמוי להם הממונה 


3 
בית שמאי אומרים 
גהמה המקשח 
בג' טקומות 
בזמן שכחן גדול 
בג' מקומות ‏ - 
במח דברים אמורים 


: 
גיד הגשה 


ױֹ 
דס חטאת 
דם שחיטה 


ה 
המזנח מקדיש 
השוחט והמעלה 
הקומץ 
הקומץ 
התכלת 


התודה 
חמנחות 


חרי עלי עשרון 


הכל שוחמין 
השוחט 
העור והרוטב 


הזרוע והלחיים 
הלוקח עובר חמורו 
הלוקח עובו פרתן 


הלוקה בהמה 


זבחים פ"ה 
מנחות פ"ו 
חולין פיג 
חולין פיה 
ערכין מ"ב 
ערכין פ"ז 
תטורה פ"ג 
כריתות מ"ב 
בריתות ס"ג 
תמיר פ"ג 
תמיר מ"ה 


זבהים פ"ד 
חולין פ"ד 
תמיד פ"ה 
תמיד פ"ז 
מדות פ"א 
קנים ס"ג 


חולין פ"ז 


זבחיםס פי"א 
כריתות פ"ה 


זבחים פ"ט 
זבחים פי"ג 
מנחות פ"ב 
מנחות מ"ג 
מנחות פ"ד 
מנחות פ"ז 
מנחות פי"ב 
מנחות פי"ג 
חוליו פ"א 
חולין פ"ב 
חולין פ"ט 

דולין פיי 
בכורות פ"א 
בכורות 8"ב 
בכורות פ"ג 


ג 





חכל מעריבין 
השג יר 
האומר משקלי 


ערכין מ"א 
ערכין פ"ר 
ערכין פ"ה 


המקדיש את שדהו עוכִין מ"ח 
המוכר את שדהו ערכִין פיט 
הכל ממירין תמורה פ"א 
המביא אשם כריתוז פ"ו 
הנהנה שוה פרוטת מעולה פ"ה 


השליח שעשז שליחותו מעילה 8ֿ' 


החלו עולים תמיר פ"ו 
הר הבית מדות 378 
המובח מדות פ"ג 
ן 
ולר חטאת תמורה פ"ד 
ולד חטאת מעילוז פיג 
ן 
בסדר טהרות 
ח 
חטאת העוף זבחים מ"ז 
חטאת העוף מעילה מ"ב 
חטאת חעוף קנים פ"א | 
ט 
טבול יום זבחים פי"ב 
(י 
יש בכור בכורות מ"ח 
יש בערכין ערבין פ"ג 
יש בקרבנות תמורה פ"ב 
יש בקדשי מזבח תמורה פ"ז 
5 
כל הוּבחים זבחים פ"א 
כל הזבחים זבחים מ"ב 
כּל הפטולין זבחים פיג 
כּל הזבחים זכחיס פ"ח 
כל התדיר זבחים פ"י 
כל המגחות מנהות פ"א 
כל הָמנחות מנחות פ"הז 
כל קרבנות הצבור פגחות מ"ה 
כסוי הדם חולין פי 
כל הבשר חולין פ"ח 





כיצד מערימין 


כל האטורין 
כל העזרה 


מומין אלו 
מעשר בהמה 


בסדר גזיקין 


ספק אכל חלב 


עד כמה 


על אלו מומון 


פרת הטאת 


פתחו של היכל 


בסדר טהרות 


קדשי קדשים 
קדשי קדשים 
קדשי המזבח 
קן סתומה 


ר' ישטעאל 
ראשית הנז 
ראוהו אחיו 


שתי מדות 
שתי הלחם 
שלות הקן 
שום היתומיס 


| 


לֹא הי מופתין 


מֹּ 


ע 


וי 


צ 


שׁ 


תסורה פ"ה 
תסורה 1'8 
מרות פ"ה 


תמיד פ"ד 


בכורות פ"ז 
בּכורות פ"ט 


כרותות מ"ך 


בכורות פ"ר 
בכורות פ"ו 


זבחיט פי"ך 
מדות פ"ד 


זגחים פ"ו 
מעילת פ"א 
מעילה פ"ד 

קניט פ"ב 


מנחות פ"י 
חולין פייא 
תמיד פ"ב 


מנחות פ"ט 
מנחות פי"א 
חולין פי"ב 
ערכין פ"ו 


שלשים ושש כבריתות כריתות פ"א 


בסדר זרעיט, 


תּ 


מועד! 


טהרוות. 








מפָתַּ חַ 


3 
2 


פארצייכנונג פון אלע תנאים דערמאָנט אין סֵדֶר קְדָשִׁים. 
דער נאָמען פון יעדן פּרק אין א"ב בוכשטאבן. דער נאָמען פון 


דער משנה אין נומערן. 


אבא יוסי בן חנן. מדוח ב' 0. 

אבא שאול, מנחות ח' 3. יא 0. 
בי 8, 0, 

ר' אליעזר. זבחים אי 1, 4, ג' 8, ז' 4, 
הי 4, 5, 7, 8, 9, 10, 11, 12, 
ייא 8, מנחות ג' 1, 4. ז' 8. חולין 
בי 6, ?. ייב 2, בכורות א' 6, די 1 
הי 8, זי 6, חי 10, טי ס. ערכין ני 2, 
1, 8. ח' 4, תמרה ג' 1, 8. |' 0, 
כריתות ג' 10,. ר' 8, 8, ( 1, ס. 
מעילה אי 2, 8, 

ר' אליעזד בן יעקג. מנחות ה' 6, מ' 3. 
בכורות ג' 1, ערכין ב' 6. כריתות ב' 1, 
חמיר ה' 2, מווח אי 2, 9, בי פ, הי 4, 

ר' אליעזר בר צווק, מנחות ט' 2. תולין 
גי 6, מעילה ג' 7. מױו ג' 8, 

ר' אלעזר. זבחים ייג 4, /6, בכויות אי 8, 

ערכין ד' 4, 7 4, פ' 1, 8, הסורה 

בי , גי 8, כריחות ג' 8, 

אלעור בן דגלאי, ‏ חמיר ג' 8, 

אלעור בן עזריה, ‏ מנחות י"ג  ,6‏ ערכין 

ח' 4, כריתות ב' 9, 

אלעזר ברני שמעון. תטורה |' 4, 


מדות 


-+ 


++ 


בנא בן בושי, כויתות |' 8. 

בית הלל ובית שטאי,. זנחים ד' 1. חולין 
אי 2. ה 1. בכורות ה' 2. 
כריחות אי 0, 

| בחירא זבחים א' 5, מנחוח א' 2, 


261 6 
ייא 0. 





בן זומא, מנחות י"א 4, 
בן עזאי בכורות ט' 8. קנים ב' 5. גי 6, 


ר' נמליאל, זבחים ט' 1, כריתות ג' 7, 8, 9, 


יי 


: 
ר 


דוסא. חולין א' 7. בכורות זי 2, 
דוסא בן הרכינס. חולין ייא 2, 


די 


= 


ר' חנינא בן אנטינגום. בכורות (' 3, 4, 
0 11. זי 2, 9, ערכין ב' 4, תמורה 
וד פ. 

חנינא סגן הכהנים, זבחים ט' 8. ייב 4, 
טנחות י' 1, 

חנינא בן עקביה, ערכין א' 8. 

חגניה בן גטליאל. מנחות ה' 8. בכורות 
וי 9 

ר' טרפון. זבחים יי 8, י"א 7. מנחות ייב ס, 


בכורוה 3' 6, /, 8, 9, די 4. כריתוהת 
ה' 2. 


רבי, מנחות | 8. ח' 6, "ג 2, 8, 8. 
חולין גי 4, ערכין ד' 2. ח' 5 טי 3, 8.. 
תמורה ו' 2, מעילה ה' 2, מדוח גי 4, 

ובי יהורה. זבחים ב' 8, ג'  ,0‏ 1. 7 0, 
חי 6, 19, מי 0, ייא 3, ייד 10, מנחות 
אי 4. בי 9. נ' 2. ד' 5, ה' 1, 9. 
ו 5. חי 4, יײ 8, 8, י"א 2, 4, 8. 
י"ג 1, חולין ב' 1, גי 1, 3, 7, ה' 8. - 
"4 8 6, ז 1 2, 8, 6 ט'1, 2, 0, 
יי 4, י"ב 4, בככורות נ' 4,. ד' 5, 9. 
הי 9. ה 10. ו 1, 6. ה 8, 4, 0. 


שי 


ףױ 


= 


ױֹ 
ר 


אי 


די תנאים דערמאָנט 


ט' 8. ערנין א' 2. ד' 2, ה' 1. ז' 4, פ. 
ח' 9 ט' 9. תמורה אי 5. ב' 2. זי 0. 
כריחות ב 8, 4, די 9, 8. ה' 1. מעילה 
ג' 6. ו' 4, 9. תמיד ז' 9, מרות א' 1. 
ג 0. די 1 2, 6. 

ר' יהודה בן בתירא. ערכין ח י 
יהושע. זנחים א' 8. 1 4. ח,0|. 
ט 1 2. ממחות ג' 4. בכרות א' 0. 
טי 4. ערנין וי 1. תמירה 2' 1, כייתות 
ג ) 8, 9. ד 2 8. מעלה א {. 
ד 9. קנים ג' 0, 
יוחנן בן ברוקא. בכורות חי 10. 
יוחנן בן זכאי. מנחות י' 0, 
יוחגן בן נורי. ‏ חולין ט' 9, 8. בכורות 
ו 0, תמורה א' 1, כריתות ג' 0. 
יוסי. זבחים ד' 5, 6. וי 1. זי 6. 
מנחות ב' 1, 2. | ס. ט' ס0. 

חולין בי 7. ג' 7, טי 2. ככורות ב' 6, 
? 8. גי 4. די 1, ה' 9. ערכין אי 3, 
ב 4. ה' 1, חי 1. תמורה א 8. ה 9 1. 
כריתות א 4. ג' 8. ד' 2, ה 4, 8, 0, 
? 8. וי 1. מדותב' 2. ג 1. קנים א 4, 

ד' יוסי הגלילי. זבחים חי 19. 


6 


= 


ר 
" 


ף 


= 


= 


4 
יינ 9. 
ייא ). 


ר 


י'ג 1, מנחות - 


ה' 8. חולין די 3. ה' 3. ח' 4. בכורות - 


תמורה ב' 1. ה' 8, 4. כריחות א' 2, 3. 


ב' 6. חי 1. 

ר' יוסי בר יהודה. זבהים ו 1. מנחות חה }, | 
חולין אי 8. בכורות פ' 7, תמירה ב 8. 

יוסי בן חוני. זבחים א' 2. 

רי יופי בן משלם. בכורוח 2' 8. וי 1. 

ר' ישבב. חולין ב' 4. 

ר' ישמעאל, מנחות גי 7. יי 1, חולין מֹ 
נכורות ג' 1. 

ר מאיר. זבחים ד' 3, פ. ז 0. *י 0, |. 
מנחות ב' 4, 8. ה' 1, י 5 מ 1 
*' 4, 8, ייא 8. חול 3 ג 9. ד' 4, 8, 
וי 2 3.ו {. ט מו 6 2 
ד' 2. ה' 4. ח 1, 4 0, ט' 8, 8, 8. 
ערכין א' 2. ב' 1, 4. ז 9, ט' ס. 





אין דעם משניות קרשים 


גי 1 8, 4 וו 
ב' 2, 
מתיא בן שמואל. חמיר גי 2. 


1 מעילה ו' 2. מדות 


ר' נחמיה,. זבחים ייג 0, 

סוטכוס. חולין ה' 8. 

ר' עקינא. זנחים ח' 11. ט' 8. "ב 4. 
מנחות ד' 8. ט 8, יי 4, י"א 8, י"ב 8. 


חולין ב' 4. חי 4. ט' 4. בכורות ב' 
; 8, 9. ג' 1. ד 4. הו 6, ז 
חי 0. ט' 9. תמורה א 1. כריתות ב' 
ג 7 8 9 10. ה 9 8 4 8 
מעילה א' 2, 8. ח' 1. ױ 6, 
עקגיה בן מהללאל. בכורות ג' 4. 


"= 


מט הס הכ2 


= 


ר' פפיוס. תמורה ג' 1. 


בכורוח א' 0, 


ר' שמעון. זבחים א' 4. ב' 1. די 3, 4 
חי 3, 12, ט' 2. י }, 8. יא אל 
ייג 3, 7, ייד 9. מנחות ג 
4 5 ה 8, ?, 9. ו 1, ג' 0 
י 8. י"א 2. ייב 8 4 ייג 10. ח 
ב 9, 9, 6, 10, ג' 1. חי 5. טי 1, 
ככורות ד 9, ה' 2. ח' 2, ט' 5. ערכין 
ז 4, 9, ח' 9. ט 9. תמורה א' 2, 0. 
ב 2, ג' |, 3, 8. ז ג, 4, כררתות 
א 8, גי 9. ר 8. ה' 4 8, 6, 7 8. 
ו 9, מעילה ג' 4, 6. די 6. . 

ר' שמעון בן גמליאל. מנחות י"א 9. חולין 


ר צדוק. 


8 
2 
טי 7. 
ולי; 
5 


ב 6, נ' 9. וי 7, ח' 2. בכורוח ב' 4, 
ג 2. ה 4. הו 9. ז 0, ערכין ו {1. 
תמורה ה' 2. כריתות א" 2 


ר' שמעון בן זומא. חולין ה' 9, 

ר' שמעון בן ננס. מנחות ד 8. 

שמעון בן עזאי. זגחים א' 0. 

שמעון אחי עזריה. זבחים א' 2. 

ר' שמעון עקשיא. קנים ג' 0, 

ר' שמעון שזורי חולין ד' 8, כריתות ר' 


5 
7 


ראשי-תיבות -- ווערטער-פארקירצונגען 


א"ר 5 2225 2225 .-אמר רבי 
ר"ד 5205 2220202.-יבית הלל 

בה"א 3211 252 ייו בית הלל אומרים 

ר"ש 2255 2222 יבית שמאי 

בש"א 35 25י יי טיבית שמאי אומרים 

דבי"ה 222222.52.22.- דבדי בית הלל 
דב"ש...---.-----יי:דברי בית שמאי 

די .2222 5522 -פלפלי רבי 

ח' 2252525555565564-ייהשם 

הגר"א 522102 0255 הגאון ר' אליהו (דער ווילנער גאון) 
וחכ"א ביייי23 522 22-יוחכמים אומרים 
ן"א..-.-י.......-.----נוסה אהפף 

ט"א ויירנייריייי עבודת אלילים 

צ"ז 555555555517-יעבודה זרה 

עכו"ם 55.555252222:יעבודת פורכים, עובד כוכבים, עובדי כוכבים 
ראב"ד 3 ריר 2 יי 2-יירבנו אברהם בן דוך 
רא"ש-י.-יי.י------רבנו אשר 

ריטב"א 22 222222ירבנו יום טוב בן אברחט אישבלי 
ר"י 2222 סרבנו יצחק, רבנו יהודה, רבנו יצחק בן מלכי צדק 
ריב"ץ / !-ר' יצחק בר נתן ר' יהודה בר נתן 
ריב"ש 155555255555 ישחק בר ששת 

רי"ף.....י.... .ייר יצחק אלפסי / 
רמ"א.........-.... דננו משה איסרליס 
רמב"ם...-.-י--יי-יירבנו משה בן מיימון 

ריץ ריר יי יי יי אי אש 6 

ר"ה 2 6......6 2252 ל בר חננאל 

ר"ש וויייייייייי6י-ידבגו שמשון 

רשב"א ייר בביייי-ייירבבו שׂלמה בן אדרת 

רשב"ם ר ר בי 0 2222 לבנ שמואל בן מאיף 

"ש"י 05005522. רשנו שלמה יצחקי 

ר"ת היייייייי..2 0002 רב חט 

ש"ס ירירינ2י2 251 ששה סדרים 

תג וייייייייבייי טי סתתורה, נביאיט כתובים 





תוכן-אינהאלט 


מסכתא 
א. זבחים 
ב. מנחות 
ג. חללין 
ד. בכורות 
ה. ערכין 
ו. תמורה 
ז. כריתות 
ח. מעילה 
ט. תמיד 
י. = מידות 
יא. קנים 


מפתח הפּרקים 


צאָל פרקים 


פערצען 
דוייצען 
צוועלף 
ניין 
ניין 
זיבן 
זעקס 
זעקס 
זיבן 
פינף 


דריי 


זייטן 


8873 


170-89 


2310 


295- 1 


331-6 


2647 


4024 


2002 


4610 


5011 


01"))ט20 


524 
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22 = יו 
86 














= 
טירט הי = בטי 
גיטעט רטע טע אי בק 


מנורת שבעת הקנים כפי שהיא מצוירת 
על שער הנצחון לטיטוס ברומא 








קְדָשִׁים 


אין סדר קדשים האָבן מיר די דאָזיקע מסכתות. 


.זבחיםי (פון װאָרט ,זבח", א געשאַכטענער קרבן) לערנט די 
הלכות וועגן קרבנות פון בהמות און עופות וועלכע מען האָט מקריב 
געווען אין בית המקדש. די מסכתא האָט אמאָל געהייסן , שחיטת קדשים". 

,מנחות" (פון ,מנחהיי, א קרבן פון מעל) לערנט די דינים ועגן 
די מעל-קרבנות וועלכע מען האָט געבראכט אין בית המקדש און אגב 
אורחא וװוערן דאָרט געלערנט אויך טייל אנדערע דינים (וועגן ציצית, 
תפילין און אנדערע). 


;חולין" (פון ,,חול", װאָכדיק, ניט-הײיליק, ניט קרבנות) לערנט די 
דינים װעגן שעכטן שחיטה) פון געװוינטלעכע (ניט קרבנות) 
בהמות און עופות און וועגן די דינים פון מאכלות אסורות (עסנווארק 
וועלכע מען טאָר ניט עסן). אגב אורחא ווערן אין חולין געלערנט אויך 
אַנדערע דינים וי וועגן דער מצוה צוצודעקן דאָס בלוט נאָכן שעכטן 
א עוף אָדער א כשרער חיה, װעגן מתנות װאָס מען דארף געבן צו אַ 
כהן און אַנדערע דינים. די מסכתא האָט אמאָל געהייסן , שחיטת 
חוליןי. 


.בכורותי (פון ,.בכורי, דאָס ערשטע קינד א זכר, װאָס ווערט גע- 
בוירן) לערנט די דינים וועגן אויסלייזן א בכור פון א מענטש (פּדיון 
הבןי?, וועגן דער הייליקייט פון בכורים פון כשרע בהמות, און פון אַ 
בכור אן אייזעלע װפּטר חמור) און וועגן דער מצוה צו געבן מעשר 
פון כשרע בהמות (מעשר בהמה). 


;ערכיןיי (פון ,, ערךיי, ווערט, אפּשאצונג) לערנט די דינים וועגן 
דעם װאָס עס דארף צאָלן א מענטש ווען ער איז מקדיש דעם ווערט 
פון א מעגטש צום בית המקדש. אויך וערן געלערנט די דינים וועגן 
מקדיש זיין פעלדער און פארקויפן פעלדער און הייזער װי אזוי מען 
קאָן צווינגן דעם קויפער זיי צוריק צוגעבן צום ערשטן בעל הבית 
ובל און אנדערע דינים). אגב אורחא ווערן געלערנט טייל אנדערע 
הלכות. | יי יי 


.תמורהיי (פון ,תמורהיי, אויסטויש) לערנט די דינים וועגן דער 
הייליקייט פון א בהמה ווען מען טוישט זי אויס אויף א קרבן-בהמה, 
און װאָס מען דארף טאָן מיט דער תמורה. 


;כריתותיי (פון ,כרתיי, פארשניטן ווערן דורכן הימל פאר טאָן אַ 
הארבע עבירה) לערנט די דינים װעגן די פארשידענע עבירות פאר 
וועלכע מען דארף ברענגן (אויב מען טוט זיי בשוגג) אַ קרבן חטאת, 
און אויך די דינים וועגן קרבן אשם און אשם תלוי און טייל אַנדערע 
דינים, | 


קְדָשִׁים 


מעילה (פון ,,מעל* פארשוועכן א הײיליקע זאך) לערנט וועגן די 
שטראָפן פאר נוצן א זאך װאָס געהערט צום בית המקדש (א קרבן צי 
סתם א זאך). אגב װוערן דאָרט געלערנט טייל אַנדערע דינים. 


.תמידיי (פון ,קרבן תמידיי, די צוויי שעפּסלעך וועלכע מען האָט 
געבראכט פאר קרבנות יעדן טאָג אין בית המקדש, איינס אין דער 
פרי און איינס פארנאכט), גיט דעם סדר היום, װי אזוי עס איז פאָר- 
געקומען אין בית המקדש פון אינמיטן דערנאכט, ווען מען האָט פאר- 
שלאָסן די טויערן פון בית-המקדש-הויף (עזרה) און מען האָט אוועק- 
געשטעלט וואכן, שומרים, צו היטן, ביז צומאָרגנס בײטאָג נאָכן מקריב 
זיין דעם קרבן תמיד אין דער פרי. אין מסכתא תמיד װערט דער- 
ציילט וי אזוי מען האָט אין דער פרי אויפגעעפנט דאָס בית המקדש 
און דעם גאנצן סדר פון די פארשידענע עבודות װאָס די כהנים האָבן 
געדארפן טאָן. 


,מידותי (.מאָסן:, די גרויס) גיט די באשרייבונג פון הר הבית (דעם 
הײליקן טייל פון בארג, אויף וועלכן דאָס בית המקדש איז געשטאנען) 
פון די עזרות (דעם הויף פון בית המקדש), די פארשידענע האַליעס 
(לשכות), דעם מזבח, דעם היכל (די הײיליקע בית-המקדש-געביידע), דעם 
קודש הקדשים. 


;קניםיי (פון ,קױי, א נעסט, אַ פּאָר טויבן) לערנט די זייער פאר- 
וויקלטע דינים וועגן אויסגעמישטע טױבפּאָרן פון עופות-קרבנות 
וחטאת און עולה), וויפיל מען מעג פון זיי מקריב זיין, 


אויף דעם סדר קדשים איז פאראן גמרא נור בבלי; א חוץ צו מידות 
און קנים, צו וועלכע עס איז ניטאָ קיין גמרא. קיין ירושלמי איז אויף 
סדר קדשים ניט פאראן, מיט א דרייסיק יאָר צוריק האָט איינער גע- 
האט ארויסגעגעבן א גמרא ירושלמי אויף עטליכע מסכתות פון קד- 
שים, און ער האָט געזאָגט אז ער האָט דאָס געפינען אין כתב יד, אָבער 
עס איז באוויזן געװאָרן, אז דאָס איז א פעלשונג. עס איז אָבער מעגליך 
אז די ראשונים האַבן יאַ געהאָט א גמרא ירושלמי. 


1 זבחים, הקדמה א 


מ ס כ תא וב חי ם 


די מסכתא זבחים, וועלכע האָט 14 פּרקים, לערנט די דינים פון קרבנות פון 
בהמות און עופות, וועלכע מען האָט געשאָכטן אין בית המקדש און מען האָט 
מקריב געווען אויפן מזבח. דאָס װאָרט ,,זבחיםי איז פון ,,זבח'י, שעכטן. דאריבער 
יווערן מיט דעם װאָרט זבחים ניט אָנגערופן די קרבנות פון מעל, די ,,מנחה"', װאָס 
מען האָט אויך געבראכט אין בית המקדשן ועגן די דאָזיקע מעל-קרבנות איז 
פאראן א באזונדערע מסכתא ,,מנחות'', כדי דער לערנער זאָל בעסער פארשטיין 
די הלכות אין מסכתא זבחים וועלן מיר דאָ געבן עטליכע אויפקלערונגען. 


די קרבנות זענען איינגעטיילט אין צוויי טיילן,. עס זענען געווען קרבנות, װאָס 
דאָס גאנצע יידישע פאָלק האָט געבראכט. מען האָט גענומען געלט (,שקלים, זע 
אין דער הקדמה פון מסכתא שקלים) פון אלע יידן, און פאר דעם געלט האָט מען 
געקויפט בהמות און אנדערע זאכן און מען האָט דאָס מקריב געווען אין בית המקדש, 
די דאָזיקע הייסן ,,קרבנות ציבור", פון גאנצן ציבור, פון גאנצן יידישן פאָלק, אָבער 
עס זענען געװען קרבנות װאָס אן איינצלנער מענטש האָט געבראכט, צי ווייל 
דער מענטש האָט עובר געווען אויף א הארבער עבירה בשוגג, ניט וויסנדיק, און די 
תורה זאָגט, אז דער מענטש זאָל ברענגן א קרבן, צי ווייל א מענטש האָט א נדר געטאָן 
צו ברענגן א קרבן. די דאָזיקע קרבנות הייסן , קרבנות יחיד", פון אן איינצלנעם 
מענטש, 

אָבער די אלע קרבנות, סיי פון ציבור, סיי פון יחיד, זענען איינגעטיילט אין 
פארשידענע מינים. עס איז פאראן א קרבן װאָס הייסט ,עולה', װאָס מען איז 
מקריג, מען פארברענט די געשאָכטענע בהמה-קרבן, איפן מזבח, און קיינער 
עסט ניט דאָס פלייש דערפון, נאָר די פעל אליין פון דער עולה נעמט מען אראָפּ 
און זי געהערט צו די כהנים. עס איז פאראן א קרױבן ,חטאת", װאָס מען איז מקריב 
דערפון נור א טייל (דאָס פעטס) פון דער בהמה, און דאָס איבריקע פלייש עסן די 
כהנים. עס איז פאראן א קרבן אשם, װאָס אויך דערפון איז מען מקריב אויפן מזבח 
נור א טייל, און דאָס איבריקע פלייש עסן די כהנים, עס איז פאראן אַ קרבן שלמים, 
װאָס מען איז מקוייב אויפן מזבח נור אַ טייל פון אים, און אַ טייל גיט מען די כהנים, 
און דאָס איבריקע פלייש עטן אויך ניט-כהנים, ישראלים, 

פון די דאָזיקע קרבנות זעגען פאראן א טייל װאָס דאָס טלייש מעג מען עסן 
גור איין טאָג און איין נאַכט, דאָס הייסט דעם טאָג ווען מען האָט געשאָכטן דעם קרבן 
און די נאכט דערנאָך. און עס זענען פאראן קרבנות, װאָס מען מעג עסן דאָס פלייש 
צוויי טעג אוֹן איין נאַכט, דאָס הייסט, דעם טאָג ווען מען שעכט דעם. קרבן, די נאַכט 
דערנאָך, און צו מאָרגנס א גאַנצן טאָג ביז אָװנט, 

דאָס פלייש װאָס בלייבט נאָך דער צייט ווען מען מעג עס עסן, הייסט ,,נותר", 
דאָס איבערגעבליבענע פלייש, און אויב איינער עסט עס איז ער חייב כרת, ער 
ווערט פארשניטן פון הימל, 

דאָס פלייש פון טייל קרבנות האָט מען געמעגט עסן נור אין בית המקדש הויף, 
אין דער ,,עזרה"; אוב דאָס דאָזיקע פלייש איז ארויסגעגאנגן ארויס פון דער 
,;עזרה" הייסט עס ,,יוצא", עס איז ארױיסגעגאַנגן, און מען טאָר עס מער ניט עסן 
און אויב מען עסט עס קומט ניט קיין ,,כרת'!, אָבער מען האָט עובר געווען א עבירה 
פון א ,לאוי!, און עס קומט דערפאר ,,מלקות'', קלעפּ. עס זענען אָבער פאראן טייל 
קרבנות, װאָס דאָס פלייש פון זיי מעג מען עסן אין גאַנץ ירושלים, און נור ווען עס 
גייט אַרױיס אויסער דער שטאָט ירושלים, װערט עס ,יוצא" און מען טאָר עס 
גיט עסן 


2 זבחים, הקדמה ב 


אויך װוערט קרבנות-פלייש פּסול און מען טאָר עס ניט עסן ווען א טמא זאך 
רירט עס אָן אזא פלייש הייסט ,, טמא". | 

עס זענען פאַראן נאָך צוויי פאַלן ווען דאָס פלייש פון אַ קרבן (און בכלל דער 
גאַנצער קרבן) ווערט פּסול. דער ערשטער פאל װייסט ,פיגול'', אומװוערדיק, און 
דאָס איז, אויב ווען מען האָט געשאָכטן דעם קרבן (ביי דער , שחיטהי'), אָדער ווען 
מען האָט גענומען אריין אין דער הײיליקער כלי דאָס בלוט פון קרבן (,קבלה'") 
אָדער ווען מען האָט געפירט דאָס בלוט צום מזבח (,,הולכה'י, פירן), אָדער ווען מען 
האָט געשפּריצט דאָס בלוט אויפן מזבח (,,זריקה'', שפּריצן), האָט מען אינזינען געץ- 
האט די פּסולע מחשבה, אז מען זאָל עסן דאָס פלייש נאָך דער צייט ווען מען מעג עס 
עסן אָדער אים מקריב זיין אויפן מזבח נאָך דער צייט ווען מען מעג אים מקרים 
זיין (,;חוץ לזמנו", ,,נאָך דער דערלויבטער צייט"). אַזאַ קרבן הייסט ,,פיגול" און 
ווען מען עסט אזא קרבן קומט ,כרת"". דער צווייטער פאל איז, ווען מען האָט ביי 
איינעם פון די 4 דערמאָנטע ,עבודות"" (ביי , שחיטה', צי ,, קבלה'', צי ,,הולכה", 
צי ,זריקה'') אינזינען געהאט אז מען זאָל דאָס פלייש עסן אין אזא אָרט וואו מען 
טאָר ניט עסן, למשל אויסער דער עזרה (ביי די קרבנות װאָס זייער פלייש מעג מען 
עסן נור אין דער עזרה), אָדער אויסער ירושלים (ביי די קרבנות װאָס זייער פלייש 
מעג מען עסן נור אין ירושלים) אָדער מקריב זיין דעם קרבן אין אַזאַ אָרט װאָו מען 
טאָר ‏ אים נישט מקריב זין. דאָס הייסט ,חוץ למקומו". פאר עסן אַזאַ פלייש 
קומט ניט קיין , כרת'', אָבער עס איז ,,פּסול", און מען איז עובר אויף א עבירה פון 
א ,לאו" אויב מען עסט עס, און עס קומט מלקות, 

עס איז פאראן נאָך א פאל, דהיינו, אויב מען האָט געטאָן איינע פון די דער" 
מאָנטע 4 עבודות פון א קרבן ניט אין נאָמען פון דאָזיקן קרבן, דאָס הייסט , שלא 
לשמויי (,,ניט אין זיין נאָמען'). למשל, מען האָט געשאָכטן א קרבן .חטאתי ניט 
פאַר א חטאת ועגן נאָר פאר א עולה, אָדער פארקערט, מען האָט געשאָכטן א 
עולה-קרבן פאר א חטאת:ועגן. די הלכות פון די דאָזיקע , שלא-לשמו" פאלן 
זענען שוין פארשידן ביי די פארשידענע קרבנות, און וועגן זיי לעונט דער ערש. 
טער פּרק פון מסכתא זבחים, 

כדי ניט מטריח צו זיין צופיל אויף דעם לערנער האָבן מיר געגעבן דאָ, אין 
דער הקדמה נור עטליכע אויפקלערונגען, און די איבריקע אויפקלערונגען וועלן 
מיר געבן כסדר ביים מסביר זיין די משנות, 

איידער דער לערגער גייט לערנען די מסכתא זבחים, זאָל ער גוט געדענקן 
װאָס מיר האָבן פריער געזאָגט װועגן די קרבנות, און זאָל אויך געדענקן די דאָזיקע 
5 זאכן. ,,שחיטהיי הייסט שעכטן דעם קרבן. ,קבלהי' הייסט דאָס אריינעמען דאָס 
בלוט פון קרבן אין א הײיליקער כלי (כלי שרת) נאָכן שעכטן ,הולכה" הייסט 
דאָס צופירן דאָס בלוט אין דער הייליקער כלי צום מזבח. ,זריקה"' הײסט דאָס 
שפּריצן דאָס בלוט אויפ'ן מזבח. ‏ ,הקטרה'' הייסט דאָס מקריב זיין (פארברענען) 
דאָס פעט אָדער דאָס פלייש פון קרבן אויפן מזבח. דאָס דאָזיקע מקריב זיין אויפן 
מזבח, הייסט אויך ,,מקטיר זיין",, ,,הקטרה". יעדע פון די דאָזיקע 5 ארבייטן 
הייסט ,,עבודה",. א היליקע אַרבײט ביים. קרבן. די אַלע ,עבודות" מעג טאָן 
נור א כהן, א חוץ שעכטן (שחיטה) װאָס עס מעג טאָן אויך א ,זר", ניט א כהף 
א לוי צי א ישראל. זאָל דאָס דער לערנער גוט געדענקן 


י / מַסָכֶת וְבָהִים 
פרק א 


א כֶּל הִזְבָחִים / 
שָׁנְּחוּשָׁלֹא לִשָׁמֶן כּשׁרים, אֶלָא | מֵן ִפֶּסח וּמן הַחִטּאת, הִפֶּסַח בְִּמנּו 
שָׁלֹא עְלוּ לבָעלִים לְשֵׁם חוֹבָה, חוץ | ְהַחִטָּאת בְּכֶל זִמֵן. רבִּי אֲליעזֶ 


פרק א 


א. כל הזבחים, אלע קרבנות, ואָס זענען געשאָכטן געװאָרן ניט פאר זיער 
נאָמענס וועגן (עלא לשמן, זענען כשר, נאָר זיי ווערן ניט פארעכנט זײיערע בעלי 
בתיס פאר זייער חוב. למשל, אויב איינער, ראובן, האָט געדארפן ברענגן א קרבן 
עולה, און ער האָט געבראכט דאָס שעפּסל, און ווען מען האָט עס געשאָכטן האָט 
דער שוחט אינזינען געהאט (לויט טייל מפרשים מיינט מען אז ער האָט געזאָגט 
מיטן מויל) אז עס זאָל זיין שלמים, איז עס א כשרער קרבן, און מען מעג שפּריצן 
דערפון דאָס בלוט אויפן מזבח און מקריב זיין דאָס גאנצע פלייש אויפן מזבח. אָבער 
עס ווערט ניט פאררעכנט ראובנען פאר א קרבן ער האָט דערמיט ניט דערפילט 
זיין חוב צו ברענגן א עולה; ראובן מוז דאריבער ברענגן אן אנדער שעפּסל פאר 
א קרבן עולה. די משנה ברענגט דעם דין, אז מען האָט ,געשאָכטןי (שנזבחו) גיט 
פאר דעם קרבנ'ס נאָמען וועגן אָבער דאָסזעלביקע איז אויך דער דין אויב מען 
האָט גענומען דאָס בלוט (קבלה) אָדער מען האָט געפירט דאָס בלוט צום מזבח 
(;;הולכה") אָדער געשפּריצט אױיף דעם מובח (;זריקה') שלא לשמו אין איך 
דער קרבן כשר און ער װוערט גיט פאררעכנט דעם בעל הבית פון קרבן פאר זיין 
חוב. אָבער אויב מען האָט מקריב געווען (מקטיר געווען) דאָס פלייש אויפן מזבח 
ניט פאר דעם קרבנ'ס נאָמען וועגן, שאדט שוין גאָרניט, און דער קרבן װערט 
פאררעכנט ראובנען אינגאנצן, און ער דארף ניט ברענגן אן אנדערן קרבן. וייל 
די פּסולע מחשכח קאָן שאדן א קרבן נור ביי איינער פון די 4 עבודות, ביי שחיטה, 
קבלה, הולכה און זריקה, און ניט מער. די מפרשים ברענגן דאָ אויך, אז פּונקט 
װוי א קרבן װערט ניט פאררעכנט דעם בעל חבית װי ער האָט באצאָלט זיין חוב 
אויב מען האָט אים געשאָכטן ,,שלא לשמוי', ניט פאר דעם קרבנ'ס נאָמען וועגן 
אַזױ איז עס אויך , שלא לשם בעלים", אויב למשל מען האָט ראובנ'ס קרבן גע" 
שאָכטן ניט פאר ראובנען נאָר פאר שמעונען. אזוי זאָגט דער רמב"ם. דאריף 
זענען פאראן א סך חלוקי דעות, און טייל מפרשים מיינען (אויפן יסוד פון דער 
גמרא) אז דאָס איז נור אויב כיים שעכטן ראובנ'ס קרבן האָט מען אינזינען גע" 
האט צו שפּריצן דאָס בלוט אויפן מזבח פאר שמעונ'ס וועגן (;אין מחשבת בעלים 
אלא בזריקה'?). חוץ, א חוץ בי" (דעם קרב) פסח און ביי (דעם קרבן) חטאת. דעם 
קרבן פּסח דארף יעדער ייד ברענגן (א שעפּסל פאר עטליכע מענטשן) יעדן ערב 
פּסח נאָך האלבן טאָג. זאָגט די משנה, אז אויב מען האָט דעם קרבן פּסח געשאָבטן 
אין נאָמען פון אן אנדערן קרבן, למשל פאר א עולה, איז דער קרבן פּסח פּסול, און 
מען טאָר אים ניט מקריב זיין, און מען טאָר זיין פלייש ניט עסן. דאָס זעלביקע איז 
אויך מיט א קרבן חטאת, אוב מען האָט אים געשאָכטן אין נאָמען פון אן אנ- 
דערן קרבן, למשל פאר א עולה, איז ער פּסול, און מען טאָר אים ניט מקריב זיין 
און מען טאָר זיין פלייש ניט עסן דאָס זעלביקע איז אויך אוב מען האָט זי 
געשאָכטן ניט פאר זייער בעל הבית'ס ועגן (שלא לשם בעלים) זענען זיי פּסול. 
הפסח, דער קרבן פּסח (איז פּסול אױב מען האָט אים געשאָכטן שלא לשמו אָדער 
שלא לשס בעלים) אין זיין צייט (ערב פסח נאָך האלבן טאָג), און דער (קרב) חטאת 
(איז פּסול אוב מען האָט אים געשאָכטן ,שלא לשמויי אָדער ,שלא לשם בעלים'") 
אין יעדער צייט. דער טעם איז, ווייל ווען מען האָט מקדיש געווען א שעפּסל פאר 





: | זבחים א 
אוֹמָר, אַף הָאֶשֶׁם. הַפֶּסַח בִּוְמַנּו 


וְהַחִטָּאת וְהָאֶשָׁם בְּכֶל זֶמֶן. אָמַר 
רַבִּי אָליעזָר, הַחַטָּאת בָּא עַל חַטָא 
וְהָאֶשֶׁם בָּא על חֵטָא, מַה הַמָּאת 
פְּסוּלָה שֶׁלֹּא לִשְׁמָהּ. אַף הֶאֶשֶׁם 
פָּסוּל שָׁלֹא לַשְׁמוֹ: ב יוֹסִי בָן חוֹנֵ 


אוֹמֵר, הַנִּשְׁחָטִים לְשֵׁם פּסח, וּלְשֵׁם. 





: 
חִטָּאת, פְּסוּלִים+ שִׁמְעוֹן אחִי עעזַריָה 
אוֹמֵר, שְׁמֶטְן לְשֵׁם גְבוֹהַּ מָהֶם 


כְּשְׁרִין, לָשֵׁם נָמוֹך מָהֶם פְּסוּלִין 
כִּיצֵד' קָדְשִי קָרָשִׁים שֶׁשְׁהֶטָן לָשֵׁם 
הַרְשִׁים קַלִּים, פּסוּלִין. קָדָשִׁים קפִּיס 


שִׁשְׁחֶשׂן לָשֹׁם קְרְשִׁי קַדְשִׁים, כָשׁרין, 
הַבְּכוֹר וְהַטּעֹשֶׁר שִׁשְׁחֶטֶן לְשֵׁם 


א קרבן פּסח און עס איז אריבער ערב פּסח און מען האָט עס ניט מקריב געװוען 
איז עס שלמים, און דער דין איז דאָך אז א קרבן שלמים װאָס מען האָט געשאָכטן 
; שלא לשמו!! אָדער, ,,שלא לשם בעלים"י איז כשר. דאריבער איז דער קרבן פסח 
פּסול נור ווען עס איז געשען אין זיין צייט, ערב פּסח נאָך האלבן טאָג. ר' אליעזר 
זאָגט, אז אויך (א קרב) אשם (אױב מען האָט אים געשאַכטן ,שלא לשמ" אָדער 
שלא לשם בעליםי' איז פסו); דער (קרבן) פסח אין זיין צייט, און דער (קרבן) 
חטאת און דער (קרבן) אשם אין יעדער צייט. די משנה װעט באלד געבן פארװאָס 
ר' אליעזר האלט, אז דער אשם איז דאָ גליייך, צום קרבן חטאת. אָמר, האָט ר' אליעזר 
געזאָגט, דער (קרבן) חטאת קומט צוליב א עבירה (א מענטש ברענגט א קרבן חטאת 
כדי גאָט זאָל אים מכפר זיין אויף דער עבירה װאָס ער האָט געטאָן, און א (קרבן 
יאשם קומט צוליב א עבירה, (דאריבער) אזוי וי א (קרב) חטאת איז פּסול (ווען מען 
שעכט אים} שלא לשׂמו (ניט פאר זיין נאָמען וועג) אזוי אין דער (קרב) אשם 
פסול (ווען מען שעכט אים) שלא לשמו (ניט פאר זיין נאָמען וועגן). אוב איינער 
טוט א עבירה, פאר וועלכער עס קומט כרת אויב מען טוט זי במזיד, װיסגדיק אז 
ער טוט א עבירה, -- דארף ער ברענגן א קרבן חטאת אויב ער טוט זי בשוגג, גיט 
| וויסנדיק. וועגן די עברות פאר וועלכע מען דארף ברענגן א קרבן אשם זע ווייטער 
פּרק ה' משנה ה"י | 

ב. יוסי בן חוני זאָגט, אז (אױך אלע אנדערע קרבנות) אױב מען האָט זי 
געשאָכטן אין נאָמען פון א (קרב) פסח אָדער פון א (קרבן) חטאת, זענען זיי פסול, 
אויב למשל מען האָט געשאָכטן א שלמים"קרבן און אינזינען געהאט אז ער זאָל 
זיין א קרבן פּסח צי א קרבן חטאת, איז ער פּסול. מיט דעם נאָמען פון א קרבן 
פּסח!! מיינט מען אז ער האָט עס געשאכטן ערב פּסח, ווען עס איז פאראן א קרבן. 
פּסח. אָבער אויב מען האָט עס געטאָן אין אן אנדערן טאָג, איז עס כשך., שמען 
דער ברודער פון עזריה זאָגט, אז אב אין נאָמען (פון אן אנדערן קרבן) וועלכער 
איז העכער (הייליקער) פון זיי, זענען זיי כשר, און אוב אין נאָמען פון (א אנדערן 
קרבן) וועלכער איז נידריקער ווינציקער הייליק) פון זיי, זענען זיי כשר, די משנה 
גיט באלד ביישפּילן דאצו. כיצד, וי אזוי? װאָס מיינט ,,הײיליקערע", און ,װוינציקער 
הײיליקע!! קרבנות! און די משנה ענטפערט: קדשי קדשים, אוב מען האָט געשאָכטן 
קדשי-קדשים (גאָר הייליקע קרבנות, א עולה, אָדער אן אשם) אין נאָמען פון 
קדשים קלים (גרינגערע, וױנציקער הײיליקע קרבנות, למשל שלמים) זענען זי 
פסול; און אױב מען האָט געשאָכטן קדשים קלים אין נאָמֶען פון קדשי קדעוים זענען 
זי כשר. וועגן דעם וועלכע קרבנות הייסן ,קדשי קדשים"י און וועלכע ,קדשים 
קליםי' לערנט די משנה ווייטער אין פּרק ה'. איצט זאָגט די משנה, אז אפילו אין 
די קרבנות וועלכע זענען קדשים קלים, זענען אויך פאראן ,העכערע"" און ,ניך" 
ריקערעיי,. הבכור, אוב מען האָט א (קרב) בכור (א בהמה װאָס איז געבױירן גע- 
װאָרן די ערשטע בי איר מוטער און זי הייסט בכור, און מען דארף זי מקריב זיין) 
אָדער א מעשר (א בהמה װאָס מען דארף אפשיידן פון יעדע צען בהמות, און מען 
דארף זי מקריב זיי) געשאָכטן אין נאָמען פון א שלמיס קרבן, זענען יי כשר; 


5 זבחים א ה ‏ 


שְׁלָמִים. כְּשֵׁרין. וּשְׁלָמִים שְִׁׁחֶטְן 
לְשֵׁם בְּכוֹה, לְשֵׁם מַעֲשֵׂר, פִּסוּלִין : 
{ הַפֶּסַח שֶׁשֶׁחְטוֹ בִשַׁחֲרִית בְּאַרְבָּעָה 
עֲשָׂר שָׁלֹּא לִשְׁמוֹ, רַבִּי יְהוֹשֶׁע 


מִכְשִׁיר כָּאֲלוּ נִשְׁחֵט בִּשְׁלשָׁה עֲשֶׂה. 
בָּן בְּתִידָא פוֹסֵל כָּאֵּוּ נִשָּׁחֵט בִּין 


הֶערְבִִּם. אָמר שִׁמָעוֹן בֶּן עזאיי 


מְקבֶּל אֲנִי מִפִּי שַׁבְעִים וּשְׁניִם זִקן 
בָּיוֹם שׁהוֹשִׁיבוּ רַבִּי אלְעזֶר בֶּן עזרְיָה 
בַּישִׁיבָה. שֶׁכֶּל הַזּבָחִים הִנָּאֲכָלִים 
שֶׁנְְּחוּ שׁלֹּא לִשְׁמְן. כְּשׁרין, אֶלָא 
שֶׁלֹּא עֲלוּ לבְּעלִים מִשׁוּם חוֹבָה, - 
חוּץ מִן הִפֶּסַח וּמִן הַחִטָּאת, וְלֹא 

| הוֹסִיף בֶּן עזאי אֶלָּא הָעוֹלָה. וְלֹא 





אָבער אב מען האָט אַ שלמים קרבן געשאָכטן אין נאָמען פון א בכור אָדער פון א 
מעשר (דקרבן) זענען זיי פּסול. ווייל א שלמים-קרבן איז הײיליקער פון א בכור-קרבן 


און פון א מעשר-קרבן, ווייל פון בלוט פון שלמים מוז מען שפּריצן אויפן מובחז / 


צוויי מאָל (שתי מתנות) און פון בכור און מעשר נור איינמאָל (מתנה אחת) אויך 
זעגען פאראן זאכן װאָס מען דארף מיטברענגן און טאָן ביי שלמים-קרבן, און מען 
דארף זיי ניט ברענגן און ניט טאָן ביי א בכור און ביי א מעשר, וי די משנה 
לערנט ווייטער אין פּרק ה'. -- די גמרא אין סוטה כ"א זאָגט, אז דאריבער האָט 
דער תנא געהייסן ,שמעון דער ברודער פון עזריה' (שמעון אחי עזריה), ווייל 
עזריה האָט געפירט מסחרים און ער האָט מיט זיין געלט אויסגעהאלטן זיין ברו" 
דער שמעון, אז ער זאָל זיצן און לערנען, און זיי האָבן אויסגענומען צווישן זיך, אז 
עזריה זאָל האָבן א חלק אין דעם שכר פון זיין ברודער'ס לערנען 


הפסח, אױב מען האָט געשאָכטן א קרבן פסח דעם פירצנטן (טאָג אין 
ניסטן, ערב פסח) אין דער פרי (בשחרית, פאר האלבן טאָג) ניט אין זיין נאָמענס 
וועגן (ניט פאר א קרבן פסח, נאָר פאר אן אנדערן קרבן), איז ר' יהושע מכשיר 
(װאָגט אז ער איז כשר) אי װי מען װאָלט אים געווען געשאָכטן אין דרייצנטן 
(טאָג אין ניסן). דעם קרבן פּטח האָט מען געמעגט שעכטן ערב פסח נאָך האלבן 
טאָג (זע אין פּסחים פּרק ה'). ר' יהושע האלט, אז ווייל ערב פּסח אין דער פֿרי טאָר 
מען דעם קרבן פּסח ניט שעכטן, דאריבער אויב מען האָט אים דאמאָלס געשאָכטן 
פאר אן אנדער קרבנ'ס וועגן, הייסט עס װי מען װאָלט עס געטאָן ניט אים ערב 
פּסח נאָר אין אן אנדערן טאָג פון יאָר, װי דעם 13טן טאָג אין ניסן, שלא בזמנו, 
און װי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה א' הייסט ער דאמאָלס שלמים 
און ער איז כשר ווען מען שעכט אים ,,שלא לשמויי. בן בתירא פסלט װאָגט, אז ער 
איז פסול), אזוי וי מען װאָלט אים געשאָכטן נאָכמיטאָג (אים ערב פסח נאָך האלבן 
טאָג). די גמרא זאָגט, אז בן בתירא האלט, אז ווייל אין א טייל פון ערב פּסח טאָג, 
נאָכמיטאָג,. מעג מען דאָך שעכטן דעם קרבן פּסח, הייסט עס שוין א גאנצן טאָג 
אויך אין דער פרי, װי עס איז זמנו, אין זיין צייט. --- אָמר, האָט שמעון בן עזאי 
געזאָגט: איך האָב א קבלה (מקוּבל אני, איך האָב געהערט די הלכה) פון מיל פון 
צוױי און זיבציק זקנים (תנאים מיט סמיכה) אין טאָג ווען מען האָט ר' אלעזר 
יבן עזריה אוועקגעזעצט (פאר ראש ישיבה) אין דער ישיבה, אז אלע קרבנות, װאָס 
ווערן געגעסן, אוב מען האָט זיי געשאַכטן ניט אין זייער נאָמען (שלא לעומף זענען 
כשר נאָר זיי ווערן ניט פאררעכנט זייערע בעלי בתים פאר זיער חוב, א חוץ 
דער (קרבן) פסח און דער (קרבן חסאת; און בן עזאי האָט צוגעגעבן ניט מער 
וי דעס (קרבן) עולה פון דעם װאָרט ,הנאכלין", ,די קרבנות וועלכע ווערן גע" 
געסן", האָט שמעון בן עזאי אָפּגעלערנט, אז א קרבן עולה, (וועלכער װערט דאָך 
ניט געגעסן, ווארום דער גאנצער קרבן, אויך דאָס פלייש װערט פארברענט אויפן 
מזבח) אויב מען האָט אים געשאָכטן ניט אין זיין נאָמען (שלא לשמו) איז עֶר פּסול, 
ולא, און די חכמים האָבן ניט מודה געווען צו אים. זיי האָבן ניט מסכים געווען מיט ‏ 


6 זבחים א ך 
הוֹדוּלוֹ חֲכָמִים! ך הִפֶּסַח וְהַחַטֶּאת | פֶּסַח. שְׁהַזֶּבַחנִפְסֵל בְּאַרְבָּעה דְבָרִים, 
שֶׁשׁחֶשן שֶׁלֹּא לֹשֶׁמְן, קִכָּל וְהִלַךְ ‏ בַּשְּׁחִיטָה, וּבַקּּוּל, וּבָהִלוך וִָּרָקה. 
זָרֵק א לִשָׁמְן. אוּ לשמ ושָׁלֹא | רבִּי שִׁמְעוֹן מַכְשִׁיר בְּהִּוּךְ, שֶׁהָיָה 
לש או שא לִשְׁמֶ} ְלִשָׁמְן רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אי אֶפְשֶׁר שָׁלֹא 
פּסילִים. כִּיצֵד לִשָׁמְןוְשֶׁלֹּאלִשׁמָן? | בִשְׁחִיטָה וְשָׁלֹא בַקַָּּלָה וְשָׁלֹא 
לָשֵׁם פֶּסַח וּלָשֵׁם שְׁלָמִים. שֶׁלֹּא | בריָקָה, אֶבֶל אֶפְשׁר לא בהִלוּ 
לִשְׁמְן ולשְׁמְן? לְשֵׁם שְׁלָמִים וּלְשֵׁם | שׁוֹחֵט בְּצֵד הַמְִּבֶּח ווֹרק. רַבִּי 


בן עזאי, און זיי האלטן, אז אויך א קרבן עולה אויב מען האָט אים געשאָכטן שלא 
לשמו איז כשר, וועגן דעם טאָג ווען מען האָט ר' אלעזר בן עזריה געמאכט פאר 
ראש ישיבה אין יבנה האָבן מיר געגעבן אין ברכות פּרק א' משנה ה' -- דאָ 
אין דער משנה איז פאראן ניט ,זקניםיי נאָר ,זקן, אין לשון יחיד, און עס הייסט 
אז די אלע 72 חכמים האָבן געפּסקנט אלע װי איין מענטש. 


ד. הפּסח, אב מען האָט געשאָכטן דעם (קרב) פסח אָדער דעס (קרבן) 
חטאת ניט אין זיער נאָמען (שלא לשמו), אָדער מען האָט אריינגענומען (זיער 
בלוט אֵין דער הייליקער כלי, אין דעס כלי שרת), אָדער מען האָט געפירט (זייער 
בלוט צום מזבח), אָדער מען האָט געשפריצט מײיער בלוט אױיפן מזבח), ניט אין 
זײער נאָמע, אָדער (מען האָט איינע פון די דאָזיקע פיר עבודות געטאָ) אין 
זיער נאָמען און ניט אין זייער נאָמען (לשמו ושלא לשמ מען האָט צוערשט אין 
זינען געהאט אין זײיער נאָמען און דערנאָך אינזינען געהאט ניט אִין זייער נאָמען, 
אָדער (מען האָט איינע פון די דאָזיקע פיר עבודות געטאָ) ניט אין זייער נאָמען 
און אין זײיער נאָמען (שלא לשמן ולשמ, מען האָט צוערשט אינזינען געהאט ניט 
אין זייער נאָמען און דערנאָך האָט מען אין זינען געהאט אין זייער נאָמען) -- זענען 
זיי פּסול. סיי די כשרע מחשבה (דער לשמו) איז געווען פריער, און דערנאָך איז 
געווען די פּסולע מחשבה (דער שלא לשמו) און סיי פארקערט, איז דער קרבן טסול, 
כיצד, װי אזוי? מיט , לשמן און שלא לשמןי מיינט מען, אז (ביים קרבן פסח האָט 
ער אינזינשן געהאט) אין נאָמען פון פסח און אין נאָמען פון שלמים, און ,שלא 
לשמן און לשמן' מיינט מען (אז ער האָט אינזינען געהאט) אין נאָמען פון שלמיט 
און אין נאָמען פון פּסח. דאָס דערקלערט די משנה װאָס מען מיינט, אז די כשרע 
מחשבה איז געווען פריער און װאָס מען מיינט, אז די פּסולע מחשבה איז געווען 
פריער. איצט זאָגט די משנה דעם כלל פון דין, או א פּסולע מחשבה ביים קרבן 
פּסלט דעם קרבן ווען מען האָט זי אינזינען ביי איינער פון די דערמאָנטע פיר 
עבודות, און זי זאָגט: שהזבח, ווארום א קרבן ווערט פסול (דורך א 9סולע מחשבה 
וועלכע מען האָט אינזינע) ביי (איינעם פו) די פיר זאכן (עבודות): ביים שעכטן 
דעם קרבן (שחיטה), און בי נעמען (דאָס בלוט, קבלה), און ביי פירן (דאָס בלוט 
צום מזבח, הילוך) און ביים שפריצן (דאָס בלוט אױפן מזבח, זריקה). ר' ששמעון 
איז מכשיר ביים פירן (ביי הילוך). ר'. שמעון האלט, אז אויב מ'האָט א פּסולע מחשבה 
ביים פירן דאָס בלוט צום מזבח וערט דער קרבן ניט פּסול, און ער זאָגט באלד 
דעם טעם דערפון. שהיה, ווארום ר' שמעון האָט געזאָגט, אז עס קאָן נישט 
זיין (קיין קרבן אָן שחיטה, און אָן נעמען (דאָס בלוט) און אָן שפּריצן (דאָס בלוט), 
אָבער עס קאָן זיין (א קרבן אָן פירן (דאָס בלוט צום מזבח, דהיינ) מען קאָן שעכטן 
(דעס קרבן) בי דער זייט פון מזבח און שפּריצן (דאָס בלוט אויפן מזבח). און דאביי 
זאָל מען ניט דארפן צו-פירן דאָס בלוט. און דאריבער האלט ר' שמעון אז הילוך, 
פירן דאָס בלוט, װאָס מען קאָן מאכן אז מען זאָל זיך באגיין א דעם, הייסט ניט 
קיין עבודה ביי וועלכער /מען קאָן פּסלענען דעם קרבן מיט א פּסולער מחשבה. 





7 זבחים א"ב ז 
אֲלַיעֲזֶר אוֹמָר, הַמְהַלִּדבִּמָקוֹם שָׁהוּא | וּבְמָקוֹם שָׁאֵינוֹ צָרִיךְ להלֹך, אִין 
צְִיךְ לְהַלּך הַפַּחֲשָׁנָה פוֹסָלָת, | הַמַּחֲשָׁבֶה פוֹסֶלֶת : 


פרק ב 


| א כָּל הַזְּבָחִים שקבל דָּמֶן זי אן טְבוּל יוֹם, מִחֶפַּר בְּגָדִים, מֶחְפֵּר 


רי אליעזר זאָגט, אז אויב איינער פירט (דאָס בלוט צום מזבח) דאָרט וואו ער דארף 
עס פירן פּסלט די (פסולע) מחשבה (אױב מען האָט זי אינזינען ביים פירן; און 
אױב (מען פירט דאָס בלוט) דארט וואו מען דארף ניט פירן, פסלט ניט (דאביי) 
די (פ9סולע) מחשבה, דער טייטש דערפון אין אזוי, אויב מען פירט דאָס בלוט צום 
מזבח צו, פּסלט דאביי די פּסולע מחשבה. אָבער אויב מען פירט אװעק דאָס בלוט 
ניט צום מזבח צו, נאָר פון מזבח אוועק, װאָס מען דארף דאָך ניט, פּסלט ניט דאביי 
די פּסולע מחשבח. וי איז אָבער אז מען פירט צוריק דאָס בלוט צום מזבה צו, פּסלט 
שוין דאביי יאָ די פּסולע מחשבה. --- זאָל דאָ נאָך אמאָל באמערקט וװערן, אז עס איז 
פאראן א מחלוקה צווישן די מפרשים צי מיט ,, מחשבה' מיינט מען דאָ ,אינזינען 
האָבן* אפילו ניט אויסגערעדט מיט'ן מויל, אָדער מען מיינט דוקא ארויסגערעדט 
מיט'ן מויל. תוספות אין בבא מציעא מ"ג האלט אז מען מוז ארױסזאָגן מיטץ 
מויל, 


פרק 3 

| א כל, אלע קרבנות, װאָס עס האָט גענומען (נאָכן שעכטן האָט אריינגענומען 
זייער בלוט (אין א הייליקער כלי, אין א כלי שרת), א פרעמדער, מר, ניט קיין כהן 
(איז עס פסול). די משנח גייט דאָ אויסרעכענען די אלע מענטשן וועלכע טאָרן ניט 
נעמען דאָס בלוט און אויב זיי האָבן יאָ גענומען דאָס בלוט, איז דאָס בלוט װאָס 
זי האָבן גענומען פּסול צו שפּריצן עס אויפן מזבח. אבער אוב עס איו נאָך פאראן 
אין האלדז פון דער בהמה בלוט, מעג א כשרער כהן נעמען דאָס דאָזיקע איבריקע בלוט 
און שפּריצן עס אויפן מזבח. דער ערשטער, װאָס די משנה רעכנט אויס, אז ער איז 
פּסול צו נעמען דאָס בלוט, איז ,,זר'י, , פרעמדער"', דאָס הייסט ניט קיין כהן. איצט 
רעכנט די משנה ווייטער כהנים וועלכע זענען פּסול: אתן, אן אונן. דאָס הייסט אין 
טאָג ווען ביים כהן איז געשטאָרבן א נאָנטער קרוב נאָך װעלכן ער איז אן אבל. 
טבולים, א (טמא כהן) אין טאָג ווען ער האָט זיך טובל געווען נאָכן טובל זיין זיך 
איז ער נאָכניט אינגאנצן ריין, און ער טאָר נאָכניט מקריב זיין קיין קרבנות, און ער 
מוז ווארטן ביז דער טאָג גייט אוועק. מחוסר בגדים, א (כה) וועלכער טראָגט ניט גע" 
נוג כהונה-קליידער. א געוויינטליכער כהן האָט אין דער צייט ווען ער האָט געטאָן די 
עבודה אין בית המקדש געדארפן טראָגן 4 קליידער, בגדים: א העמד, הויזן, א גארטל 
און א היטל, א כהן גדול האָט געדארפן טראָגן 8 קליידער, דאָס הייסט די 4 פון גע" 
וויינטליכן כהן, און נאָך אנדערע 4, דעם חושן און אפוד און דעם מעיל (אן אויבער- 
מאנטל) און דעם ציץ (די, גאָלדענע טאץ אויפן שטערן). זאָגט די משנה אז אויב א 
כהן האָט ביים נעמען דאָס בלוט געטראָגן װינציקער קליידער (מחוסר בגדים) איז 
עס פּסול. דאָס זעלביקע איז אויך פּסול אויב ער האָט געטראָגן מער קליידער וויפיל 
ער דארף טראָגן.מחוסר כפוריס, דער טמא כהן װאָס נאָכן ריין ווערן דארף ער ברענגן 
קרבנות צום ווערן ריין אינגאנצן. דער דין איז, אז אויב איינער איז א זב (עס רינט 
פון אים אן אומריינע פליסיקייט) צי א מצורע איז ער טמא: ווען ער װוערט טהור, דארף 
ער זיך טובל זיין, און דערגאָך ברענגן קרבנות אין בית המקדש און ערשט דאמאָלט 
ווערט ער אינגאנצן ריין, און ער מעג (אויב ער איז א כהן) טאָן די שבודה אין 
בית המקדש. כל זמן ער האָט ניט געבראכט די קױבנות הייסט ער ,,מחוסר כיפּורים"", 
עס פעלט נאָך ביי אים דאָס ברענגן זיינע קרבנות. שלא רחץ, דער (כהף) װאָס האָט זיך 


8 זבחים ב ח 
כַּפּוֹרִים, שֶׁלֹּא רָחֵץ יָדַיִם וְרַנָלַיִם, | הָרִצְפָּה ואֲסָפוֹ. פָּסוּל. נְתָנוֹ על גֵַ 


= פים ז 


ערֵל. טָמֵא, יוֹשֵׁב, עוֹמֵר עַל נַבִּ | הַכְּבֶשׁי שֶׁלֹּא כִנְגֶר הַיְסוֹד, נָתֵן אֶת 
כֵלִים, על גַבִּי בְהֵמָה, על גִבִּי נְלֵי | הנתְּנִין לְמִטָּה. לְמַעֲלָה, וְאֶת הִנתִָּין 
חֲבֵרוֹ, פָּסֵל. קִבֵּל בַּשְׂמֹאל, פֶּסֵל. | לְמַעֶלָה לְמַטָּה, אֶת הַנתְּנִין בִּפְנִים 
רַבִּי שִׁמְעוֹן מכָשִׁיר, נִשְׁמֵּך עַל | בַּחוּץ וְאֶת הַנִּתִּין בַּחוְּבִּפָנִים. פְּסוּל 


ניט געוואשן (זיינע) הענט און זיינע) פיס. ווען דער כהן האָט אָנגעטאָן די בגדי כחונה, 
די כהונה-קליידער כדי צו טאָן די עבודה האָט ער זיך געדָארפן וואשן די הענט און 
די פיס פון וואסער פון כיור, פון האנט-פאס אין בית:המקדש: הויף. כל זמן ער 
האָט זיך ניט געוואשן איז ער פּסול צו טאָן די עבודה. ערל, א ניט-געמלעטער. מען 
מיינט דאָ א כהן, װאָס זיינע ברידער זענען געשטאָרבן צוליב נישט-מל-זיין זיי, און 
דאריבער האָט מען דעם כהן ניט געמלעט צוליב דער מורא פאר זיין לעבן. אזא ניט" 
געמלטער כחן טאָרניט טאָן די עבודה, כאָטש ער האָט ניט געטאָן קיין עבירה מיט 
דעם װאָס ער האָט זיך ניט געמלעט. טמא, א כהן וועלכער איז טמא געװאָרן. א טמא, 
למשל, א כהן װאָס האָט אנגערירט א טויטן שרץ, איז פּסול צו טאָן די עבודה. יושב, 
ווען ער זיצט, די עבודה אין בית המקדש דארף מען טאָן נאָר שטייענדיק: ווען מען 
זיצט און מען טוט די עבודה איז זי פּסול. עומד, ווען ער שטייט אויף זאַכן, אָדער אויף 
א בהמה אָדער אויף די פיס פון זיין חבר (פון אן אנדערן כהן). דער כהן האָט געמוזט 
שטיין באָרװעס אויף דעם בית המקדש הויף, און קיין שום זאך האָט ניט געטאָרט 
מפסיק זיין צווישן דעם כהנ'ס פיס און דעם הויף, אויב עס איז יאָ עפּיס געווען, הייסט 
עס א חציצה, און די עבודה װאָס דער כהן טוט דאמאָלס איז פּסול, איצט פארענדיקט 
די משנה וועגן די אלע דערמאַנטע מענטשן: פסול, (דאָס בלוט װאָס זיי האָבן גענומען) 
איז פסול. די גמרא לערנט אָפּ פון פּסוקים וועגן יעדן איינעם, אַז אויב ער טוט די 
עבודה איז זי פּסול, װי מיר האָבן שוין פריער געלערנט איז ביים בלוט:נעמען נאָר 
פּסול דאָס בלוט װאָס זיי האָבן גענומען; אָבער אויב אין האלדז פון דעם געשאָכטענעם 
קרבן איז פאראן נאָך בלוט, קאָן א כשרער כהן נעמען דאָס איבריקע בלוט און עס 
איז כשר. קבל, אויב ער (דער כהן) האָט גענומען דאָס בלוט מיט דער לינקער (האנט) 
איז עס פסול. די גמרא לערנט עס אָפּ פון פּסוק ויקרא ד' ,ולקח הכהן מדם החטאת 
באצבעו ונתן! (דער כהן זאָל נעמען פון בלוט פון קרבן חטאת און ער זאָל געבן) און 
עס איז א כלל, אז אומעטום וואו עס איז פאראן אין דער תורה ,,אצבעי' מיינט מען נור 
מיט דער רעכטער האנט. ור' שמעון, און ר' שמעון איז מכשיר. ר' שמעון האלט אז 
דאָס װאָרט ,,באצבעו" גייט ניט ארויף אויף דעם ,ולקח", ,,נֶעמען", נאָר אויף דעם 
;ונתן!, געבן, שפּריצן דאָס בלוט אויפ'ן מזבח, און דאריבער איז נעמען דאָס בלוט 
מיט דער לינקער האנט כשר. נשפּך, אוב דאָס בלוט איז אױסגעגאָסן געװאָרן (גלייך 
פון דער בהמה'ס האלדז) אויף דער ערד (רצפה, אויף די געפּלאסטערטע עוטיינער פון 
(בית המקדש הױף) און (דער כהן) האָט דאָס (בלוט פון דער ערד) איינגעזאמלט 
(אריינגענומען אין דער הייליקער כלי) איז עס פ9סול. די גמרא לערנט עס אָפּ פון פּסוק 
ויקרא טייז ,ולקח מדם הפר'', אז עס איז אזוי וי , ולקח דם מהפר'', אז מען דארף 
נעמען דאָס בלוט גלייך פון אָקס, פון קרבן, אין דער כלי אריין. נתנו, אויב ער האָט 
געגעבן (געשפּריצט דאָס בלוט) אויף דעס כבש (דעם 32-איילן-לאנגן טרעפּ װאָס פירט 
ארויף צום מזבח), אָדער (אויף דעם מזבח אבער) ניט קייגן איבער דעם יסוד (דער 
גרונט-לאגע פון מזבח), אָדער ער האָט (דאָס בלוט פון קרבנות) ואָס מען דארף 
שפּריצן אונטן (למטן, אויף דעס אונטערשטן טייל פון מזבח) געשפּריצט אין דער הויך 
(למעלן, אָדֶער ער האָט (דאָס בלוט פון קרבנות) װאָס מען דארף) שפּריצן אין דער 
הויך (למעלן, אויף דעם אויבערשטן טייל פון מזבח) געשפּריצט אונטן, אָדער ער האָט 
(דאָס בלוט פון קרבנות) װאָס מען דארף שפּריצן אינויניק (בפנים, אויפן מזבח װאָס 
געפינט זיך אין היכל, אין בית-המקדשש-געביידע) געשפּריצט אין דרויסן (בחוץ, אויפן 





9 זבחים 4 ײן 
וְאֵין בּוֹ כֶרֶת  :‏ הַשׁוֹחֵט אֶת הִזּכַח. | כחוּץ. לְהִקְטִיר אֲמוּרָיו כַּחוּץ אוֹ 
לוְרוֹק דְּמוֹ בחוץ, אוֹ מִקְצַת דָּמוֹ | מקצת אַמוּרָיו בַּחוּץ, לָאֲכוֹל בְּשְׂו 


מזבח װאָס שטייט אין דרױסן, אין בית המקדש הויף), אָדער ער האָט (דאָס בלוט 
פון די קרבנות) װאָס מען דארף שפריצן אינדרױסן, געשפריצט אינוױיניק, (אין די 
אלע פאלן) איז ער (דער קרבן) פּסול. און דאָס פלייש פון אזא קרבן (אויב ווען ער 
װאָלט געווען כשר װאָלט מען עס געמעגט עסן) טאָר מען ניט עסן. כדי מען זאָל פאר" 
שטיין בעסער די משנה װעלן מיר דאָ געבן עטליכע אויפקלערונגען. פון בית המקדש 
הויף ארויף צום מזבח האָט זיך געצויגן קרום א לאנגער טרעפּ, װאָס האָט געהייסן 
,כבשי', און ער איז לאנג געווען 22 איילן, און אויף אים זעגען די כחנים ארויפגע- 
גאנגן אויף דעם מזבח. דער מזבח האָט געהאט א הוֹיכע פאסאדע, א גרונט-לאגע, דעם 
יסוד, װאָס האָט ארומגערינגלט אונטן דעם מזבח 22 איילן אין דער גאנצער זייט 
פון צפון און 22 איילן אין דער גאַנצער זייט פון מערב, און נור איין אייל אין מזרח, און 
איין אייל אין דרום זייט. אין ווינקל דרום-מזרח האָט דער מזבח אונטן ניט געהאט 
קיין יסוד, זאָגט די משנה אז מען טאר ניט שפּריצן דאָס בלוט אויפן כבש אין ער- 
גיץ ניט, און אויך ניט אויפן מזבח דאָרט ווא עס איז אונטן ניטאָ דער יסוד, דאָס 
הייסט אין דערמאָנטן ווינקל פון מזרח און דרום. דאָס זעלגיקע איז דער מזבח, וועל- 
כער איז געווען חויך 10 איילן, געווען געטיילט מיט א רויט-געפארבטן פּאַס (חוט 
הסיקרא) אין צוויי גלייכע טיילן, צו 5 איילן יעדער, אין אן אויבערשטן (למעלה) און אן 
אונטערשטן (למטה), פון טייל קרבנות האָט מען געשפּריצט דאָס בלוט אויפן אוי" 
בערשטן טייל מזבח, און פון טייל אנדערע קרבנות האָט מען געשפּריצט דאָס בלוט 
אויפן אונטערשטן טייל מובח. זאָגט די משנה אז מען טאָרניט טאָן פארקערט, די פון 
.למטה" שפּריצן ,,למעלה", און פון , למעלה" שפּרױיצן למטה. אויך זענען געװען 
קרבנות װאָס מען האָט זייער בלוט געשפּריצט אויפן מזבח װאָס איז געשטאנען אין 
דױױסן, אויפן הויף פון דער עזרה (מזבח החיצון); און עס זענען געווען אזעלכע 
קרבנות, װאָס מען האָט זייער בלוט געשפּריצט אויפן אינװייניקסטן מזבח װאָס איז 
געשטאַנען אין דער געביידע פון בית המקדש, אין היכל (מזכח הפּנימי). אויך דאָ טאָר 

מען ניט טאַן פארקערט. און די משנה לערנט אז אויב מען האָט געשפּריצט אנדערש 
וי מען דארף, איז דער קרבן פּסול. ואין, און עס איז ניטאָ אין אים קיין כרת. אוֹיב 
איינער עסט דאָס פלייש פון אזא פסול-געװאָרענעם קרבן טוט ער א עבירה, אָבער 
עס קומט ניט דערפאר קיין כרת, מען ווערט ניט פארשניטן (דורכ'ן הימל), און אויב 
מען האָט עס געגעסן ניט וויסנדיק, בשוגג דארף מען ניט ברענגן קיין קרבן, זאָל דער 
לערנער דאָ געדענקן די צוויי אויסדרוקן: ,,פּסול ואין בו כרת'', , דער קרבן איז פּסול, 
אָבער קיין כרת קומט ניט פאר עסן דאָס פלייש פון אים", און ,,פיגול ויש בו פרת", 
,דער קרבן איז פיגול, שטארק פּסול, און עס איז פאראן אין אים כרת"י, אויף מען 
עסט דאָס פלייש קומט כות, מחמת די ביידע אויסדרוקן װעט דער לערנער װאָבן 
ווייטער אין א סך ערטער אין דער משנה. -- פּרטים װעגן די קרבנות װאָס מען 
שפּריצט זייער בלוט אין דער הויך און אזעלכע װאָס מען שפּריצט אונטן, און אזעלכע 
װאָס מען שפּריצט אין דרויסן און אזעלכע װאָס מען שפּריצט אינװוייניק, וועט דער 
לערנער געפינען ווייטער אין פּרק ה' און פּרק ז'. 

ב. השוחט, אז איינער שעכט א קרבן (און האָט דאביי אינזינען א ער זאָל 
שפּריצן זיין בלוט אין דרויסן נאפילו ניט אין בית המקדש הויף, אין דער עזרה, נאַר 
אינגאנצן/אויסער דער עזרה), אָדער (צו שפריצן נור} א טייל פון זיין בלוט אין דרויטן, 
אָדער מקטיר צו זיין (צו פארברענען) זיינע אימורים (די טיילן חלב און פלייש פון 
קרבן װאָס מען דארף מקטיר זיין אויפּן מזבח) אין דרויסן (אויסער דער עזרה), אָדער 
(מקטיר צו זיין אפילו נור) א טייל פון זיינע אימורים אין דרויסן, אָדער צו עסן זיין 
פלייש (דאָס פלייש פון קרב) אין דרויסן (אויסער דעס בית המקדש-הויף, אוב מען 
מעג דאָס פלייש עסן נור אין דער עזרה, אָדער אויסער ירושלים, אוב מען מעג דאָט 
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בַחוּץ אוֹ כַזִַת מִבְּשְׂרוֹ בַחוּץ. אוֹ | אוֹ מִקַצַת אַמוּרָיו לֶמֶחֶר. לָאֲכול 
כזיַת מֵעוֹר הָאַלְיָה בַחוּץ, פָּסוּל וְאִין | בְּשָׂרוֹ למְחֶר אוֹ כזיַת מִבְּשָׂרוֹ לֶמְחָר, 
בּוֹ כָרֶת. לִזְרוֹק דָּמוֹ לְמֶחֶר אוֹ מִקְצֵת | או לָאֲכוֹל כַּזיַת מֵעוֹר הָאַלְיָה לִמֶחָר, 
דְּמוֹ לָמָחָר. לָהִקְטִׁיר אַמוּרָיו למֶחֶר | פַּגּוּלוְחובין עֲליו כְּרֵת + { זֶה הַכֶּלֶל 





פלייש עסן אין גאנץ ירושלים), אָדער צו עסן א כזית (אזױ גרױיס וי אן איילבירט) 
פון זיין פלייש אין דרויסן, אָדער צו עסן א כזית פון זיין וױידל-הויט (עור האליה, 
די הױט אונטער דעם וױיד?) אין דרויסן, -- (אין די אלע פאַלן אויב ער האָט אזױי 
געטראכט ביים שעכטן דעם קרבן) איז ער (דער קרבן) פסול (און מען טאָר איס ניט 
מקריב זיין און ניט עסן) אָבער (אויב מען האָט געגעסן פון זיין פלייש) קומט ניט קיין 
כרת. מיר האָבן שוין אין דער הקדמה צו דער מסכתא געגעבן, אז עס זענען פאראן 
ביי א קרבן צוויי סאָרטן פּסולע מחשבות. איינע איז ,,חוץ למקומו", אויב מען האָט 
ביים שעכטן דעם קרבן צי ביי איינער פון די אנדערע 2 עבודות (נעמען דאָס בלוט, 
פירן דאָס בלוט, שפּריצן דאָס בלוט) אינזינען די פּסולע מחשבה אז מען זאָל מקריב 
זיין דעם קרבן אָדער עסן פון זיין פלייש ,,אויסער דעם ארטיי וואו מען מעג עס טאָן 
למשל מקריב זיין אויסער דער עזרה, אָדער עסן דאָס פלייש אויסער דער עזרה ביי 
קדשי קדשים און אויסער ירושלים ביי קדשים קלים. ביי אזא פּטולע מחשבה פון 
,חוץ למקומו" איז דער קרבן פּסול, אָבער אויב מען עסט פון דעם קרבן-פלייש קומט 
ניט קיין כרת, דאָס הייסט ,,פּסול ואין בו כרת''.די צווייטע פּסולע מחשבה הייסט ,,חוץ 
לזמנו'! און איז א סך הארבער. דאָס איז אויב מען האָט אינזינען מקריב צו זיין דעט 
קרבן אָדער צו עסן פון זיין פלייש ,,נאָך דער צייט ווען עס איז דערלויבט'!; למשל 
מקריב צו זיין דעם קרבן צומאָרגנס נאָכן טאָג ווען מען האָט אים געשאָכטן, אָדֹעָף 
צו עסן דאָס פלייש פון קדשי קדשים און פון טייל אנדערע קרבנות צומאָרגנס, אָדער 
דאָס פלייש פון שלמים נאָך א טאָג און א נאכט און א טאָג. ביי אזא פּסולע מחשבה 
פון ,,חוץ לזמנוי' איז דער דין אז דער קרבן איז ,,פיגול ויש בו כרת"י, און אויב מען 
עסט דאָס פלייש פון אַזאַ קרבן קומט דערפאר כרת. די משנה דאָ האָט געלערנט וועגן 
,,.חוץ למקומו". די משנה גיט צו ,,עור האליה", ווייל די הויט פון אונטער דעם וויידל 
מעג מען עסן, און מען איז עס ניט מקריב אויף דעם מזבח, דאריבער ווען ער האָט אין" 
זינען עס צו עסן , חוץ למקומו" װוערט דער קרבן פּסול, מחמת ער האָט אינזינען גע" 
האט צו עסן א זאך װאָס מען מעג עסן (, לאכול דבר שדרכו לאכולי'). אָבער די אליה, 
דעם וויידל אליין, איז מען יאָ מקריב אויפן מזבח, און מען טאָר עס ניט עסן, און דארי" 
בֿער אויב ער האָט אינזינען געהאט עס צו עסן חוץ למקומו וװוערט דער קרבּן דאדורך 
ניט פּסול ווייל ער האָט אינזינען געהאט צו עסן א זאך װאָס מען דארף מקריב זיין 
(לאכול. דבר שדרכו להקטיר), װי די משנה װעט לערנען וייטער אין משנה ג" 
;;אימורין" הייסן די טיילן פון קרבן װאָס מען עסט ניט, נאָר מען איז זי ,,מקטיר", מען 
פארברענט זיי אויפן מזבח. וועגן װאָרט ,,אימוריןי' זע אין פּירוש צו פּסחים פּרק הי 
משנה י'. לזרוק, (אב ער האָט ביים שעכטן אינוינען געהאט) צו שפּריצן זיין (דעם 
קרבנ'ס) בלוט צומאָרגנס (נאָך דער צייט ווען מען מעג שפּריצן דאָס בלוט, חוץ לזמנו), 
אָדער (צו שפּריצן) אביסל פון זיין בלוט צומאָרגנס, אָדער מקטיר צו זיין (צו פאר. 
ברענען אויפן מזבח) צומאָרגנס זיינע אימורים (די טיילן פון קרבן ואָס מען דארף 
מקטיר זיין אויפן מזבח), אָדער (מקטיר צו זיין) א טייל פון זיינע אימורים צומאָרגנס, 
אָדער צו עסן זיין פלייש צומאָרגנם אָך דער צייט ווען מען מעג עסן דאָס פלייע) 
פון דאָזיקן קרב) אָדער (צו עסן) א כזית פון זיין פליישש צומאָרגנס, אָדער (צו עס) א 
כזית פון דער הויט פון אונטער דעם וויידל (עור האליה) צומאָרגנס, -- איז ער (דער 
קרב) פיגול, און אויב מען עסט זיין פלייש קומט כרת. דאָס איז דער דין װאָס מיר 
האָבן פריער געבראכט, אז דורך א פסולע מחשבה ,חוץ לזמנו'' הייסט דער קרבן 
פיגול, (שטארק פּסול, אומװוערדיק), און אויב מען עסט א כזית פון אָזאַ פיגוליקרבן 
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ְהַמְקַבֵּל. וְהַמְהַלֶך. 
ור לאָמול בר ר שְרו לָאֲכוֹל, 
לְהַקְטִיר דָּבֶר שִׁדַּרְכּוֹ לְהַקְטִיר, חוּץ 
לַמְקומו, פָּטוּל וְאִין בּוֹ כָרֶת. חוץ 
לְמֵנּוֹ, פַּגוּל וְחיִי על כָּרֵת, וּבִלְבַד 
שֶׁיִקְרֵב הַמַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ: די כִּיצַד 





קָרֵב הַמַּתִּירכְּמַצְוָתוּישָׁחֵטבִּשְׁתִיְקָה, 
בֵל וְהִלֹּךְ וְזְדֵק חוּץ לזְמַנּּ, או 


שֶׁשָׁחַש חוּץ לזְמַנוֹ. קבֵּל וְהִלֵדּ וָרָק 
ַּשְׁתיקָה, אוֹ שֶשָׁחֵט וְקִבֵּל וְהִלךְ 


וְזדֶק חוּץ לִזְמַנּוֹ. זֶה הוא שְׁקֵּרֵב 


הַמַּתִּיר כְּמִצְוְתוֹ, כִּיצַד לֹא קָרֵב 


קומט כרת, אפילו מען עסט אים אין זיין צייט. מיט דעם װאָרט , למחר", צומאָרגנס 
ביים עסן פון זיין פלייש, מיינט די משנה ,נאָך דער צייט ווען מען מעג דאָס פלייש 
עסן" (,יש מחר שהוא לאחר זמן", עס איז פאַראַן טײילמאָל ווען מיט ,,מחר", מיינט 
מען ניט דוקא צומאָרגנס, נאָר נאָך א צייט). דערמיט איז פארענטפערט די קשיא 
פון ברטנורא, סטייטש שלמים-קרבנות מעג מען דאָך עסן אויך צומאָרגנס, אָבער דאָ 
מיינט די משנה מיט ,,מחר" ניט דוקא צומאָרנגס, נאָר בכלל נאָך דער צייט ווען מען 
מעג עסן דאָס פלייש פון קרבן, | 
ג זה הכלל, דאָס איז דער כלל, ער עס שעכט (א קרבן אָדער נעמט ארין 
(דאָס בלוט אין א הייליקער כלי), אָדער טירט (דאָס בלוט צום מזבח), אָדער שפריצט 
(דאָס בלוט אויפן מזבח) און (ער האָט ביי איינער פון די דאָזיקע פיר עבודות אין- 
זינען) צו עסן (פון דעם קרבן) דאָס װאָט זיין שטייגער איז צו ווערן געגעסן (װואָס מען 
מעג עס עס) אָדער מקטיר צו זיין (אויפן מזבח) דאָס װאָס זיין שטייגער איז אז מען זאָל 
עס מקטיר זיין, -- אין אױב ער האָט עס אימזינען געהאט צו טאָן (צו עסן אָדער 
מקטיר צו זיין) אויסער זיין ארט (חוץ למקומת איז עס פסול און עס קומט ניט קיין 
כרת (אויב מען עסט דאָס פלייש פון קרבן), און אויב ער האָט אינזינען געהאט עס צו 
טאָן נאָך זיין צייט (חוץ לזמנ) איז עס (דער קרבן פיגול, און עס קומט דערפאר 
כרת (אויב מען עסט עפּיט פון דעם קרבן). דאָס איז דערזעלביקער דין װאָס מיר האָבן 
שוין געלער נט אין דער פריערדיקער משנח ב'. אָבער דאָ גיט-צו די משנה ועגן 
פיגול די דאָזיקע װערטער+ ובלבד, אָבער דאָס (אז מען האָט א פסולע מחשבה פון חוץ 
לומנו ווערט דער קרבן פיגל, און אז ווען מען עסט אים קומט כרת) איז נור ווען 
נדיהאָט געשפּריצט דאָס בלוט (שיקרב המתיר) וי געהעריק (כמצותו, וי דער דין איז). 
דאָס בלוט פון קרבן הייסט מתיר"", ווייל ערשט נאָכדעם וי מעַן האָט געשפּריצט דאָס 
בלוט פון קרבן אויפן מזבח מעג מען דעם קובן עסן אָדער מקריב זיין אויפן מזבח, 
מיט ,שיקרב המתיר כמצותויי מיינט מען דאריבער, אז דאָס בלוט איז געשפּריצט 
געװאָרן אויפן מזבח װוי דער דין איז. אָבער למשל אויב מען האָט ביים שפֿריצן דאָס 
בלוט אין זינען געהאט אן אנדערע פטולע מהשבה, אָדער דער קרבן איזן 
סיי וי שוין געווען פּטול, קאָן די פּסולט מחשבה פון חוץ לזמנו ניט מאכן דעם קרבן 
פאר פיגול, און ער איז גור א סתם פּסולער קרבן, און מען טאָר אים ניט עסן, אָבער 
אויב מען עסט אים קומט גיט קיין כרת. די משנה װעט באלד געבן בײישפּילן דערפון. 
ד. כיצד, וי אזוי הייסט אז דאָס לוט איז געשפּריצט געװאָרן ווי געהעריג (קרב 
המתיר כמצותחת ? אוב ער האָט געשאַכטן מיט שטילשווייגן (בשתיקה, ער האָט דאביי. 
גאָרניט אינזינען געהאט) און ער האָט גענומען (דאָס בלוט אין א הײיליקער כלי), 
און געפירט (דאָס בלוט צום מזבח), און געשפּריצט (דאָס בלוט אויפן מזבח) מיט (דער 
פסולער מחששבה פון) חוץ לזמנו (מקטיר צו זיין אַדער צו עסן פון קרבן נאָך דער 
צײַט), אָדער ער האָט געשאָכטן (מיט דער פּסולער מחשבה פו) חוץ לזמנו, און ער האַט 
גענומען (דאָס בלוט), געפירט עס און געשפּריצט עס מיט שטילשוויגן (גאָרניט אינ- 
זינען געהאט דאבי', אָדער ער האָט געשאָכטן אוּן גענומטן (דאָס בלוט) און געפירט 
עס און געשפּריצט עס (מיט דער פסולער מחשבה פון) חוץ לזמנו, --- דאָס הייטט, אזֹ 
דאָס בלוט איז געשפּריצט געװאָרן וי געהעריג. מחמת קיין אנדערע פּסולע מחשבה 


12 
הַמַּתִּיר כִּמִצְוָתו ? שָׁחֵט חוּשְלִמְקוֹמו, 
קֹבֵּל וְהלֹךְ זֶדֶק חוץ לִוְמנּוֹ או 
שְׁשָׁחֵט חוּץ לזְמנו, קִבֵּל והָלֶךְ ר 
חוּץ לִמְקוֹמוֹ. אוֹ שֶשָׁחֵט קַבֵּל וְהִלֶךְ 
וְָרֶק חוּץ לִמְקוֹמוֹ, הַפֶּסַח וְהַחַטָּאת 
שִׁשְׁהֶטְן שְׁלֹּא לִשֶׁמְן, קֹבּל וְהִלּךְ 
ְזֵָק חוּץ לִזְמַנּוּ. או שֶׁשָׁחֵט חוץ 


זנחים 3 





יב 
לְמנו, קַבֵּל וְהִֹּךְ חָרק שֶׁלֹּא לִשְׁמָן 
אוֹ שָׁשָׁחֵט קִבָּל וְהִלֹךְ וָרק שָׁלֹא 
לִשָׁמָן, זֶה חוּא שָׁלֹּא קָרֵב הַמַּתִּיר 
כְּמַצְוָתוֹ: ךן לָאֲכוֹל כַּזִית בַּחוּץ 
וְכזיּת לִמָחָר. כזייתלמֶחֶר וְכַַית בַּחויץ, 
כַּחֲצִי זַיִת בַּחוּץ וְכַחֲצִי זַיִת לְמְחָר, 
כַּחֲצִי זַיִת לְמֶחָר וְכַחֲצִי זַיית בַּחוּץ 


(א חוץ די מחשבה פון חוֹץ לזמנו) איז ניט געווען, און דאריבער הייסט דער קרבן פיגול. 
כיצד, װאָס הייסט, אז דאָס בלוט איז ניט געשפריצט געװאָרן וי געהעריג (לא קרב 
המתיר כמצות)? אויב ער האָט געשאָכטן (מיט דער פּסולער מחשבה פון) חוץ למקומו, 
און ער האָט גענומען (דאָס בלוט) און עס געפירט און עס געשפּריצט (מיט דער פסו- 
לער מחשבה פו) חוץ לזמנ; אָדער ער האָט געשאָכטן (מיט דער פּסולער מחששבה פון) 
חוץ לזמנו, און ער האָט גענומען (דאָס בלוט) און עס געפירט און עס געשפּריצט 
(מיט דער פסולער מחשבה פון) חוץ למקומו! אָדער ער האָט געשאַכטן צי גענומען 
(דאָס בלוט) צי געפירט עס, צי געשפריצט עס (מיט דער פּסולער מחשבה פון) חוץ 
למקומ! אָדער דער קרבן פסח צי דער קרבן חטאת, װאָס מען האָט זיי געשאָכטן ניט 
פּאר זייער נאָמענס וועגן (שלא לשמן, און זי זענען דאריבער פסול, וי מיר האָבן 
געלערנט פריער אין פרק א' משנה א) און ער האָט גענומען (דאָס בלוט) אָדער עס 
געפירט אָדער עס געששפריצט (מיט דער פּסולער מחשבה פון) חוץ לזמנת אָדער ער 
האָט געשאָכטן (דעם קרבן פסח צי דעם קרבן חטאת מיט דער פסולער מחשבה פו) 
חוץ לזמנו, און ער האָט גענומען (דאָס בלוט) אָדער עס געפירט אָדער געשפריצט 
(מיט דער 9סולער מחשבה פון) ניט אין זייער נאָמנס וועגן (שלא לשמן; אָדער ער 
האָט געשאָכטן (דעם קרבן פסח צי דעם קרבן חטאת), אָדער ער האָט גענומען דאָס 
בלוט, אָדער ער האָט עס געפירט, אָדער ער האָט עס געשפריצט (מיט דער פסולער 
מחשבה פון ניט אין זייער נאָמנס וועגן (שלא לשמן און די אנדערע עבודות האָט 
ער געטאָן מיט דער 9סולער מחשבה פון חוץ לזמנ) -- דאָס (יעדער פון די דאָזיקע 
פאלן) הייסט אז דאָס בלוט איז ניט געשפּריצט געװואָרן וי געהעריג (לא קרב המתיר 
כמצות). און דער דאָזיקער קרבן, כאָטש ער איז פּסול, איז ער אָבער ניט פיגול, און עס 
קומט ניט קיין כרת פאר עסן אים, מחמת א חוץ דער פיגול-מחשבה פון חוץ לומנו 
איז דער קרבן סיי װי געווען פּסול צוליב דער פּסולער מחשבה פון , חוץ למקומו'" צי 
,, שלא לשמוי', און ממילא הייסט עס ניט אז דעם ,מתיר", דאָס בלוט, האָט מען 
מקריב געווען, געשפּריצט, וי געהעריג. אָבער אנדערע קרבנות (ניט פּסח און חטאת) 
אויב מען האָט זיי געשאָכטן ,, שלא לשמןיי, ניט פאר זייער נאָמענס ועגן, און מען 
האָט געטאָן א אנדערע עבודה, למשל נעמען דאָס בלוט, מיט דער פּסולער מחשבה פון 
חוץ לזמנו, ווערן זיי יאָ פיגול. ווייל כאָטש מיר האָבן געלערנט פריער פּרק אי משנה 
א', אז זיי ווערן ניט פאררעכנט זייערע בעלי בתים פאר זייער חוב (אויב מען האָט 
זיי געשאָכטן שלא לשמן), אָבער כשר זענען זייי 

ה. לאכול, (אויב ער האָט ביים שעכטן דעם קרבן אָדער ביים נעמען דאָס בלוט, 
אָדער ביים פירן עס, אָדער ביים עופריצן עס אינזינען געהאט) צו עסן (פון דעס קרבן 
אזוי גרויס ווי) א כזית (ווי אן איילבירט) אין דרויסן (זוץ למקומו, אויסער דער עזרה) 
און (צו עסן) א כזית (דערפון) צומאָרגנס (חוץ לזמנו), אָדער (פאַרקערט, ער האָט אינ" 
זינען געהאט) צו עטן א כזית צומאָרגנס (חוץ לזמנת) און א כזית אין דרויסן (זוץ 
למקומו, אָדער אזוי גרויס ווי) א האלבער זית אין דרויסן (חוץ למקומחת און וי א האל" 
בער זית צומאָרגנס (חוץ לזמנ), אָדער (פארקערט) װי א האלבער זית צומאָרגנט 
(חוץ לזמנת) און וו א האלבער זית אין דרויסן (חוץ למקומו), איז ער (דער קרב) פסול 


13 זבחים ביג יג 
פָּסוּל וְאִין בּוֹ כָרֶת. אָמַר רַבִּייְהוּדָה, | לָמַחֲשֶׁבֶת הַזְמְן, פָּסוּל וְאִין בּוֹ כָרַת, 
זֶה הַכְּלֶל, אִם מַחֲשֶׁבֶת הִוְמְן קֹדְמָה | וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, זָה וְזָה פָּסוּל וְאִי 
לִמַחֲשֶׁבֶת הַמָּקוֹ, פַּניל וְיבִן עְלָי | בּוֹ כָרִתי לָאֲכוֹל כַּחֲצִי זי וּלְהַקְשִיר 
כָרת, וְאִם מַחֲשֶׁבֶת הִמָּקוֹם קַדְמָה | כַּחֲצִי זַיִת, כֶּשֶׁה ‏ שְׁאֵין אֲכִילָה 
+ 

פרק ג וְהִקְטָרָה מִצְטָרְפִין ז 


א כָּל הִפְּסוּלִין שִׂשׁחְטוּ שְׁחִיטְתְן כְּשְׁרָה. שְׁהַשְׁחִיטָה כְּשְרָה בַזִָים, 


אָבער עס איז ניטאָ קיין כרת. אויב מען עסט פון דעם קרבן קומט ניט קיין כרת, ווייל 
עס הייסט ניט קיין פיגול. פריער אין משנה ד' האָט מען געלערנט, אז ווען אין צוויי 
באזונדערע עבודות, למשל ביים שעכטן און ביים שפּריצן דאָס בלוט, האָט ער געהאט 
די צוויי באזונדערע פּסולע מחזשבות, דעם ,,חוץ למקומוי' און דעם ,. חוץ לזמנויי, הייסט 
דער קרבן ניט קיין פיגול. דאָ װידער לערנט די משנה אז אפילו ער האָט ביי דערזעל- 
ביקער עבודה, למשל ביים שעכטן געהאט די 2 פּסולע מחזשבות, לעבן ,,חוץ לומנו" 
אויך דעם ,,חוץ למקומו"י, איז דער קרבן ניט קיין פיגול. די משנה זאָגט , כזית'י, אזוי 
גרויס װי אן איילבירט, ווייל דאָס איז דער קלענסטער שיעור, און אויב למשל מען 
טראכט צו עסן נור אזוי גרויס וי איין האלבער זית, אזוי גרויס װי א העלפט פון אן 
איילבירט, חוץ לזמנו צי חוץ למקומו, װוערט דער קרבן ניט פּסול. אָמר, האָט יהודה 
געזאָגט (אז עס איז ניט אזוי דער דין, נאָר) דאָס איז דער כלל, אב די (פסולע) 
מחשבה וועגן דער צייט (די פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו) איז געווען פאר דער (פּסַו- 
לער) מחשבה וועגן אָרט (פון חוץ למקומו) איז ער (רער קרבן) פיגול און עס קומט 
(אויב מען עסט פון אים) כרת, און אוב די (פ9סולע) מחשבה ועט אָרט אין געווען 
פאר דער (פסולער) מחשבה וועגן דער צייט, איז ער (דער קרבן פּסול און (אויב מען 
עסט פון אים) קומט ניט קיין כרת. מחמת ר' יהודה האלט, אז אויב די פּסולע מחשבה 
פון חוץ לזמנו איז געווען פריער, איז דער קרבן שוין געװאָרן פיגול, און דאריבער 
קאָן לערנאָך די פּסולע מחשבה פון חוץ למקומו ניט מאכן אים פאר אויס פיגול. 
ר' יהודה איז מחולק סיי אויף פריער אין משנה ד' ווען די 2 מחשבות זענען געווען 
באזונדער ביי 2 עבודות און סיי דאָ אויף משנה ה', ווען די 2 מחשבות זענען געווען ביי 
איין עבודה. וזכמים, און די חבמים זאָגן, אז סיי דער דאָזיקער (דער קרבן ביי וועלכן 
די מחשבה חוץ לזמנו איז שפּעטער) און סיי דער דאָזיקער (ביי וועלכן די מחשבה פון 
חוץ לזמנו איז געווען פאר דער מחשבה פון חוץ למקומ) איז (נור) 9סול, און (אױב 
מען עסט פון אים) קומט ניט קיין כרת. אזוי װי די משנה האָט פריער געלערנט, 
איצט לערנט די משנה א דין, אויף וועלכן אלע חכמים זענען מודה: לאכול (אויב ער 
האָט געשאָכטן דעס קרבן מיט דער פסולער מחשבה) צו עסן אזוי גרויס וי א האלבן 
זית (פון קרבן נאָך דער צייט אָדער אויסער דעם אָרט, חוץ לזמנו צי חוץ למקומ) און 
מקטיר צו זיין (מקריב צו זיין אויפן מזבח) אזוי גרויס וי א האלבן זית (אויך מיט דער- 
זעלביקער פ9סולער מחשבה), איז ער (דער קרב) כשר, וױיל (די פּסולע מחשסבה) צו 
עסן און (די פסולע מחשבה) מקטיר צו זיין רעכנען זיך ניט צונויף. זיי זענען זיך גיט 
מצרף. און ווייל די מחשבה וועגן א האלבן זית פּסלט ניט, איז דער קרבן כשר, 
פרק ג. 

א. כל הפסולים, אלע פסולע מענטשן וועלכע וערן אויסגערעכנט פריער אין 
יפרק ב' משנה אי אז זי טאָרן ניט טאָן קיין עבודה ביי א קרב אב זי האָבן גע- 
שאָכטן (א קרבן) איז זייער שחיטה כשר. די גמרא לערנט דאָס אָפּ פון פּסוק אין ויקרא 
א' ,ושחט את הבקר והקריבו בני אהרן את הדם" (און ער זאָל שעכטן דאָס רינד 
און די זין פון אהרן זאָלן מקריב זיין דאָס בלוט), א נור פון נעמען דאָס בלוט אָן 
דארפן אלץ טאָן די כהנים, אָבער שעכטן מעג יעדער, אפילו ניט קיין כהן, און אפילי - 
אזעלכע וועלכע זענען פסול צו טאָן די אנדערע עבודות. די גמרא זאָגט אויך, אז ניט 
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ַּנָשִׁים, וּבַעבָדִים, וּבַטְּמָאִים, אֲפִלּוּ | הַדּם חוּץ לַומַנּוֹ וְחוּץ לִמְקוֹמוֹ, אַם 
כְקִרְשֵׁי קרָשִׁים, וּכִלְכֵד שֶׁלֹא יִהְיוּ יֵשׁ דַּם הִנָּפֶשׁי יַחֲזוֹר הַכָּשֶׁר וְיַקבֶּל: 
טְמָאִים נוּנָעים בַּבּשָׂר. לְפִיכֶךְ הֵם | ב קִבֵּל הִכָּשֶׁר וְנָתֵן לִפֶּסוּל, יַחֲוִיר 
פּוֹסָלִים בִּמחֲשָׁבֶה, וְכֶלֶן שָׁקַּבְּלוּ אֶת | לִכָּשֵׁר. קַבֵּל בִּימִינֹ ְנָתֵן לשׂמאלו, 


נור ,,בדיעבד'י, אויב זיי האָבן געשאָכטן איז די שחיטה כשר, נאָר זיי מעגן אויך 
שעכטן ,,לכתחילה'', א חוץ א טמא מענטש, וועלכער טאָר לכתחילה ניט שעכטן דעם 
קרבן ווייל מען האָט מורא טאָמער װעט ער אָנרירן מיט דער האנד דאָס פלייש און 
עס מטמא זיין. שהשחיטה, ווארום די שחיטה (פון א קרבן) איז כשר אוב (דער קרבן 
ווערט געשאָכטן דורך פרעמדע זרים, ניט כהנים, נאָר א לוי, א ישראל), דורך פרויען, 
דורך שקלאפן וועלכע האָבן זיך מל-געווען) און דורך טמא מענטשן. די גמרא פרעגט, 
וי אזוי קאָנען טמא מענטשן שעכטן א קרבן סטייטש זיי טאָרן דאָך ניט אריינגיין אין 
בית-יהמקדש-הויף, (עזרה) און דעם קרבן האָט מען דאָך געמוזט שעכטן נור אין דער 
עזרה? די גמרא זאָגט דארויף עטליכע תירוצים, און איינער איז אז דער טמא-מענטש 
איז געשטאנען אין דרויסן און ער האָט געשאָכטן מיט א לאנגן מעסער, און דער מענטש 
איז טמא געווען ווייל ער האָט אָנגערירט א טויטן שרץ, און דאריבער איז אַזאַ טמאַ 
מענטש ניט מטמא דאָס מעסער, אז דאָס מעסער זאָל מטמא זיין דאָס פלייש. אפילו, 
אויך בי (די גאָר הייליקע קרבנות װאָס הייס) קדשי-קדשים. איך זײי מעג יעדער 
שעכטן. קדשי קדשים הייסן די קרבנות; חטאת, עולה, אשם און ציבורישלמים. זע 
וועגן דעם ווייטער אין פּרק ה' משנה א'. ובלבד, אָבער נור אז די טמא-מענטשן (וועל- 
כע שעכט) זאָלן ניט אָנרירן דאָס פלייש). ווייל ווען דער קרבן װעט טמא וערן װועט 
ער וערן פּסול. לפיכך, דאריבער טייל די אלע פ9סולע מענטשן מעגן שעכטן) פסלען 
זײ (דעס קרבן, אוב זיי האָבן ביים שעכטן אים) א (פסולע) מחששבה. אויב למשל ביים 
שעכטן דעם קרבן האָבן זיי אינזינען צו עסן א כזית פלייש פון אים נאָך דער צייט 
ווען מען מעג אים עסן (חוץ לזמנו) אָדער אויסער דעם אָרט וואו מען מעג אים עסן 
(חוץ למקומו) ווערט דער קרבן פּסול. מחמת זיי האָבן דאָך געמעגט שעכטן, האָבן זי 
דאָך געטאָן ריכטיק די שחיטה-עבודה, און דאריכער װערט דער קרױבן פּסול דורך 
זייער פּסולער מחשבה ביי דער שחיטה-עבודה. וכולן און זי אלע (די אַלע פ9סולע 
מענטשן װאָס די משנה האָט אױסגערעכנט פריער אין פרק ב' משנה א') אױך זי 
האָבן גענומען דאָס בלוט (פון קרבן, אין א הײיליקער כלי, און זי האָבן דאביי גע- 
האט א פ9סולע מחשבה פו) חוץ לזמנו (צו עסן דאָס פלייש נאָך דער צייט) אָדער 
פון חוץ למקומו (צו עסן דאָס פליישש אויסער דעם דערלױיבטן ארט), איז אױב עם 
איז פאראן (אין דעס קרבן) לעבנס-בלוט (דם הנפש, בלוט װאָס מען מעג שפּריצן 
אױיפן מזבח) זאָל א כשרער (כהן נאָכאמאָל נעמען (בלוט פון דעם קרבן). דער טעם 
דערפון איז, װאָס דערפאר ווייל די פּסולע מענטשן האָבן דאָך ניט געטאָרט נעמען 
דאָס בלוט, ממילא אויב זיי האָבן יאָ גענומען האָבן זיי לגמרי ניט געטאָן די עבודה 
פון בלוט-נעמען (פון ,,קבלה''), און זיי האָבן דאריבער מיט זייער פּסולער מחשבה 
ניט געקאָנט פּסלענען דעם קרבן. די גמרא לערנט עס אָפּ פון פּסוק אין ויקרא ז' 
,,המקריב אותו לא יחשב'', אז נור אויב עס האָט די פּסולע מחשבה א מענטש ועל- 
כער מעג טאָן די עבודה און אין אן אָרט וואו מען מעג טאָן די עבודה און ביי א זאך 
װאָס איז גוט פאר דער עבודה, ווערט דער קרבן פּסול. אָבער אויב א פּסולער מענטש 
האָט געטאָן א עבודה װאָס ער טאָרניט טאָן, און ער האָט דאביי געהאט א פּסולע 
מחשבה, װערט דער קרבן ניט פּסול. 

ב. קבל, אויב א כשרער (כהן) האָט גענומען (דאָס בלוט אין א היליקער כל') 
און ער האָט עס געגעבן צו א פסול (צו איינעם פון די אויסגערעכנטע פּסולע מענטשן 
וועלכע טאָרן ניט נעמען דאָס בלוט) זאָל ער (דער פסולער) עם צוריקגעבן צו א 
כשרן (כהן). און דאָס בלוט איז פשר און מען מעג עס שפּריצן אויפן מזבחת. קבל, 
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יַחֲזִיר לִימֵינוֹ. קבֵּל בִּכְלִי קֹדֶשׁ וְנן 
ִּכְלי חוֹל, יַחֲזִיר לִכְלִי קרְשׁ. נִשְׁפךְ 
מן הַכְּלִי על הָרִצְפָּה וַאֲסָפוֹ, כָּשֶׁר, 
נְתָנוֹ על גִבִּי הִכֶּבֶשׁ שֶׁלֹּא כְנְנָד 
הִיְסוֹד, נָתַן אֶת הַנִּתּנִין לְמַטָּה 
לְמעלָה, וְאֶת הִנּתְנִין לְמַעֲלָה לְמִטָּה 


זבחיס ג 


טו 
אֶת הַנִּתּנִין בִּפָנִים בַּחוּק, וְאֶת הַנַתָּנִן 
בַּחוּץ בִּפָנִים. אִם יֵשׁ דַּם הַנּפֶשׁ 
יַחֲזוֹר הַכְּשֶׁר וִיקַבֵּל: { הַשׁוֹחֵט אֶת 
הַוְּבַח לאָכול דָבֶר שָׁאִיְדַּרְכּוֹלָאָכול 


= טי 


יִלְהַקְטיר דֶּבֶר שָׁאִין דַּרְכּוֹ לְהַקְטִיר, 





כְּשֹׁר. רַבִּי אֲליעֲזֶר פּוֹסל. לָאֲכול 


אױב ער (דער כשרער כהן האָט גענומען (דאָס בלוט פון דער בהמה אריין אין 
א הייליקער כלי) מיט זיין רעכטער האנט און ער האָט עס געגעבן (איבערגעלייגט 
די כלי) אין זיין לינקער האנט, זאָל ער עם צוריקנעמען אין זייף רעכטער האנט. 
און דאָס בלוט איז כשר און מען מעג עס שפּריצן אויפן מזבח. קבל, אוב ער (דער 
גשרער כהן) האָט גענומען (דאָס בלוט פון דער בהמה) אין א הײליקער כלי און 
ער האָט עס (פון דאָרט) איבערגעגאָסן אין א ואָכעדיקער כלי, זאָל ער עס צוריק 
איבערגיסן אין דער הייליקער כלי. אויך דאָ ווערט דאָס בלוט ניט פּסול און מען מעג 
עס שפּריצן אויפן מזבח. נשפך, אוב דאָס בלוט האָט זיך אױסגעגאָסן פון דער (היי- 
ליקער) כלי אױף דער ערד (על הרצפּה, אױף דער ערד פון דעם בית-המקדש-הויף, 
וועלכער איז געווען אויסגעפלאסטערט מיט שטיינער, רצפה, א שטיין פלאסטער) און 
ער האָט דאָס (בלוט) צוריק אריינגענומען (אין דער הײיליקער כלי) אין עס כשר, 
דאָס בלוט ווערט ניט פּסול דאדורך. נתנו, אוב ער (דער פסולער מענטש) האָט דאָס 
(בלוט) געשפריצט אויפן לאנגן מזבח-טרעפּ (כבש), אָדער (אויפן מזבח אליין נאָר) 
ניט קייט דעם יסוד (דער גרונטלאגע פון מזבח), אָדער ער האָט (דאָס בלוט פון 
קרבנות) װאָס (ייער בלוט) דארף מען שפּריצן אונטן, געשפּריצט אין דער הױך, 
אָדער ער האָט (דאָס בלוט פון די קרבנות) װאָס מען דארף שפּריצן אין דער הויך, 
געשפריצט אונטן, אָדער (דאָס בלוט פון קרבנות) װאָס מען דארף ששפּריצן אינווייניק 
(בפנים, אױף דעם אינװױיניקסטן מזבח) האָט ער געעפריצט אין דרױסן (אױיפן 
דרויסנדיקן מזבח), אָדער (דאָס בלוט פון די קרבנות) װאָס מען דארף עופריצן אין 
דרויסן (אויפן דרױסנדיקן מזבח) האָט ער געשפּריצט איטויניק (אױיפן אינוױי- 
ניקסטן מזבח), אב עס איןז (אין דער בהמה) נאָך פאראן לעבנס בלוט (דם הנפעא 
אזא בלוט װאָס מען מעג שפריצן) זאָל א כשרער (כהן) נאָכאמאָל נעמען (בלוט פון 
דער בהמה). און מען מעג דאָס צווייטע בלוט שפּריצן אויפן מזבח, מחמת די בהמה 
איז ניט פּסול געװאָרן דאדורך. וועגן דעם װאָס הייסט דער מזבח-טרעפּ (.כבש'') 
און װאָס הייסט דער ,יסוד", און װאָס , ניתנים למטה" (קרבנות װאָס זייער בלוט 
שפּריצט מען אונטן) און װאָס ,למעלה'י (אין דער הויך) און װאָס ,בפנים" (אינ" 
װייניק) און װאָס ,,בחוץי' (אין דרויסן), האָבן מיר געגעבן פריער פּרק ב' משנה א" 

ג. השוחט, אז אײינער שעכט א קרבן (און ער האָט אינזינען דאביי די פ9סולע 
מחשבה) צו עסן (אין א צייט ווען מען טאָרניט אָדער אין אן אָרט, וואו מען טאָרניט, 
,חוץ לזמנויי אָדער חוץ למקומ) א זאך (פון דעם דאָזיקן קרבן) װאָס עס איז ניט 
איר שטייגער צו ווערן געגעסן (א טייל פון קרבן װאָס מען דארף גאָר מקטיר זיין 
איפץ מזבח און ניט עסן, אָדער (ער האָט אינזינען) מקטיר צו זיין (אין א צייט 
ווען מען טאָרניט אָדער אין אן אָרט וואו מען טאָרניט) א זאך אן טייל פון קרב 
װאָס עס איז ניט דער שטייגער אז מען זאָל עס מקטיר זיין (נאָר מען עסט עס גאָר), 
איז ער (דער קרבן) כשר למשל ער האָט געשאָכטן דעם קרבן און אינזינען געהאט 
צו עסן אויסער דעם בית-המקדש-הויף דאָס פעטס (דעם חלב) פון קרבן, װאָס באמת 
מוז מען דאָס פעטס מקטיר זיין אויפן מובח. אָדער ער האָט אינזינען געהאט 
מקטיר צו זיין אויסער דעם בית:המקדש-הויף דאָס פלייש פון אזא קרבן (װי חטאת 
צו שלמים) װאָס מען איז ניט מקטיר נאָר מען עסט עס. אין אזא פאל פּסלט ניט די 


16 זבנחים ג טז 


דָבֶר שִׁדַּרּוֹ לָאָכוֹל, וּלְהַקְטִיר דְּבֶר 
שֶׁדַּרְכּוֹ לְהִקטִיר, פָּחוּת מִכַּזית, כָּשֶׁר, 
לְאֲכוֹל כַּחֲצִי זיִת וּלְהַקְטִיר כַּחֲצִי 
ַיִת, כָּשׁר, שָׁאין אֲכִילָה וְהַקְטָרָה 
מִצְטָרְפִין: ‏ הַשׁוֹחֵש אֶת הַזכַח 





לְאֲכוֹל כַַּּית מִן הָעוֹר, מִן הָרוֹמָב, 
מן הַקֵּיסָה. מן הָאָלְל. מן הָעֲצְמוֹתי 
מן הַגִּידִים, מן הִטְּלָפִים, מִן הַקִּרָנִים 


חוּץ לִזְמֵנּוֹ אוֹ חוץ לַמְקוֹמוֹ, כָּשַר, 
וְאִין חיָּבִים עֲלֵיהָם מִשׁוּם מִּנּוּל וְנוֹתָר 


פסולע מחשבה דעם קרבן, און דער קרבן איז כשר, ר' אליעזר פּסלט. די הלכה איז 
{ ניט װי ר' אליעזר. לאכול, (אויב ער האָט געשאָכטן דעם קרבן און ער האָט דאביי 
אַינזינען געהאט די פ9סולע מחשבה) צו עסן (פון קרבן אויסער דער צייט צי אויסער 
זיין אָרט, ;חוץ לזמנו" צי ,חוץ למקומו') א זאך װאָס מען עסט יאָ, צי מקטיר צו 
זייץ (פון קרב) א זאך װאָס מען אין יאָ מקטיר, אָבער ווינציקער פון א כזית (וינצי" 
קער פון דער גרויס וי אן איילבירט), איז ער (דער קרבן) כששר. ווייל ביי עסן אָדער 
ביי מקטיר זיין איז דער קלענסטער שיעור דערפון אזוי גרויס װי אן איילבירט, א 
כזית. לאכול, (אויב ער האָט אינזינען געהאט) צו עסן א האלבן כזית און מקטיר צו 
זין א האלבן כזית, איז ער (דער קרבן) כשר, וייל (די מחששבה) צו עסן און (די 
מחשבה) מקטיר צו זיין, רעכנען זיך נישט צוזאמען מענען זיך נישט מצרף). און עס 
הייסט ניט וי איין גאנצער כזית, די הלכה האָבן מיר שוין געהאט פריער צום סוף 
פרק ב', 

ד. השוחט, אז איינער שעכט א קרבן (און ער האָט דאביי אינזינען די 9סולע 
מחשבה) צו עסן א כזית פון דער פעל (פון קרבן, אָדער פון דער יויך (רוטב, יויך, 
אין וועלכן דאָס קרבן- פלייש װועט װערן געקאָכט), אָדער פון דעם פארבראַקעכץ 
(קיפה, פון די קנאָבל און ציבעלעס, מיט וועלכע מען װועט קאָכן דאָס קרבן פלייע), 
אָדער פון די שטיקלעך פלייש װאָס בלייבן צוגעקלעבט צו דער פעל (אלל), אָדער 
פון די ביינער, אָדער פון די אָדערן, אָדער פון די קלייען (טלפים, די הארטע שטיקער 
פון די פיס אונט) אָדער פון די הערנער, (ער האָט אינזינען געהאט צו עסן פון אי" 
ננער פון די דאָזיקע זאכן א כזית) אױסער זיין צייט (חוץ לזמנו, אין א צייט ווען 
מען טאָר עס שױן ניט עס) אָדער אויסער זיין אָרט (חוץ למקומו, אין אן אָרט, וואו 
מען טאָרניט עסן דאָס קרבן-פלייש), איז ער (דער קרבן) כשר. דער קרבן ווערט ניט 
פּסול דורך דער דאָזיקער פּסולער מחשבה, ווייל דאָס הייסט גיט קיין פלייש פון קרבן, 
ואין און עס קומט ניט (אין חייבין, מען איז ניט מחױב, עס קומט ניט די שטראָף 
כרת אוב מען עסט די דאָזיקע אױסגערעכנטע זאכן פון א קרבן) וועלכער אין גע- 
װאָרן פיגול, אָדער אױב עס איז איבערגעבליבן (נותר), אָדער אױב עס איז געװאָרן 
טמא. מיר האָבן פריער אין פּרק ב' משנה א' און ב' געגעבן אז אויב מען האָט 
געשאָכטן א קרבן מיט דעם פסולער מחשבה צו עסן פון אים חוץ לזמנו (נאָך דער 
צייט) הייסט דער קרבן פיגול, און אויב מען עסט א כזית פון פלייש פון דעם דאָזיקן 
פיגול קרבן במזיד קומט כרת, און אוב מען האָט עס געטאָן בשוגג דארף מען 
ברענגן א קרבן חטאת. אויך איז דער דין, אז אויב עס בלייבט פלייש פון א קרבן 
נאָך דער צייט ווען מען מעג עס עסן, למשל דאָס פלייש פון א קרבן חטאת צו" 
מאָרגנס נאָכן שעכטן אים, הייסט דאָס פלייש ,נותר", ‏ איבערגעבליבן נאָך דער 
צייט, און אויב מען עסט עס קומט כרת. אויב איינער האָט אָנגערירט א טמא זאך 
און ער איז דאדורך סמא-געװאָרן טאָר ער גיט עסן קיין קרבן"פלייש, און אויב ער 
האָט עס געגעסן קומט אים כרת. לערנט די משנה, אז אב מען האָט געגעסן 
פיגול אָדער נותר אָדער ווען מען איז טמא, ניט דאָס פלייש אליין פון קרבן, נאָר 
איינע פון די אויסגערעכנטע זאכן, די פעל, צי די יוך, צי דאָס פארבראָקעכץ, צי 
די שטיקלעך פעל-פלייש, צי די ביינער צי די אָדערן, צי די קלאָען, צי די הערנער, 
קומט ניט דערפאר קיין כרת, ווייל דאָס הייסט גיט קיין קרבן-פלייש. זאָל דער לער- 
נער געדענקן, אז דער אויסדרוק ,ואין חייבין עליו משום פיגול ונותר וטמאיי (און 


17 זבחים ג ין 
וְטָמֵא: ך הַשׁוֹחֵט אֶת הִמּוּקדְשִׁין | עלֵיהֶם מִשׁוּם פִּנּוּל וְנוֹתֶר וְמָמֵא: 
לָאֲכוֹל שָׁלִיל או שְׁלָיֵא בַחוּץ לא |ן שֶׁחְטוֹ על מֶנֶת לְהנִּיַ אֶת דָּמו 
מִגֶל. הַמּוֹלֵק תּוֹרִים בִּסָנִים לְאֲכוֹל | אוֹ אֶת אַמוּרְיו לְמֶחָר, אוֹ לְהוֹצִיאָן 
בּיצֵיהֶם בַּחוּץ. לא פִּנֶּל. חֲלֵב | לַחוּץ, רַבִּי יְהוּדָה פוֹסָל, וַחֲכָמִים 
הּוּקדְשִׁין וּבִיצִי תוֹרִים, אִין חיבִין | מַכְשִׁירִין. (שֶׁחְטוּ) על מֶנֶת לִתְּנו על 


ער איז ניט מחויב דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא) מיינט מען אז אוב 
איינער עסט אזא זאך פון א קרבן װאָס איז פיגול אדער נותר אדער ווען דער מענטש 
איז טמא, קומט אים ניט קיין כרת. דעם דאָזיקן אויסדרוק װעט דער לערנער האָבן 
א סך מאָל אין דער משנה אין סדו קדשים, און מיױ װועלן אומעטום כסדר אפּשיקן 
דעם לערנען דאָ אהער צו וויסן דעם טייטש דערפון 

ה. השוחט, אז איינער שעכט קרבנות (מוקדשין, קרבנות נקבות, א שעפּסל א 
נקבה, א קי, און ער האָט אינזינען דאביי די פ9סולע מחשבה) צו עסן דאָס קינד אין 
איר בויך (שליל, דאָס נאָכניט געבוױירענע קינד, דעם עובר) אָדער די הוט אין וועלכן 
זאָס ניט געבוירענע קינד געפינט זִיך (שליא), אין דרויסן (בחוץ, דאָס הייסט, נאָך 
דער צייט ווען מען מעג דעם קרבן עסן, חוץ לומנת, איז ער (דער קרב) ניט גע- 
װאָרן דאדורך פיגול. ווייל דאָס נאָכניט געבוירענע קינד (דער שליל) און די הויט 
װאָס הילט עס איין (די שליא) זענען ניט קיין טייל פון קרבן, און עס הייסט גיט וי 
ער האָט אינזינען געהאט צו עסן פון קרבן אליין. דאָסזעלביקע איז אויך דער דין, אז 
אויב ער האָט אינזינען געהאט צו עסן דעם שליל אָדער די שליא חוץ למקומו, װוערט 
דער קרבן ניט פּסול. המולק, אז איינער (א כהן) איז מולק (שניידט אָפּ מיט זיין שארפן 
נאָגֵל פון דער האנט דאָס קעפל) פון טוױיבן-קרבנות (תורים) אימױיניק (אין בית 
המקדש הויף, און עו האָט דאביי אינזינען די 9סולע מחשבה) צו עסן זייערע איער 
(די איער װאָס מען וועט געפינען אין די טויבן קרבנות) אין דרויסן (אויסער דער 
צייט ווען מען מעג זיי עסן, חוץ לזמנח, זענען זי (די טויבן-קרבנות) ניט געװואָרן פסול, 
ווייל די געפינענע אייערלעך זענען ניט קיין טייל פון טויבן-קרבנות, ,,מולק" הייסט 
אָפּשנײדן דאָס קעפּיל פון א טויב מיט דעם שארפן נאָגל פון כהן, און ניט ביים האלדז 
פון דער טויב נאָר ביים נאקן, פון הינטן. דער דין איז, אז טויבן-קרבנות האָט מען 
ניט געשאָכטן מיט א מעסער נאָר מען האָט זיי מולק געווען. חלב, די מילך (ואָס מען 
געפינט אין די אייטערס) פון קרבנות (מוקדשין, קרבנות-נקבות נאָכדעס וי מען האָט 
געשאָכטן), און אייער וואָס מען געפינט אין) טויבן-קרבנות איז מען ניט מחויב אױיף 
זי צוליב פיגול, אָדער נותר אָדער טמא. ווייל זיי הייסן ניט קיין טייל פון קרבן, װאָס 
מען מיינט מיט ,,מען איז ניט מחויב אויף זיי צוליב פיגול אָדער נותר אָדער טמא" 
האָבן מיר געגעבן פריער אין משנה ד" | 

שחט, אױב איינער האָט געשאָכטן (א קרבן, און ער האָט דאביי אינזינען 
געהאט די פסולע מחששבה) איבערצולאָזן זיין בלוט ביז צומאָרגנס אָדער איבערצן- 
לאָזן זיינע אימורין (די טיילן װאָס מען דארף מקריב זיין אויפן מזבח) ביז צומאָרגנס 
אָדער זיי ארויסצופירן אין דרויסן (פון בית המקדשש הויף), איז ר' יהודה 9סלט (דעם 
קרב). כּאָטש ער האָט דאָך ניט אינזינען געהאט צו שפּריצן דאָס בלוט צומאָרגנס 
אָדער מקריב צו זיין די אימורין צומאָרגנס צי אין דרויסן, אָבער וייל ווען מען 
לאָזט דאָס בלוט אָדער די אימורים אויף צו מאָרגנט אָדער ווען מען פירט זיי ארויס 
אין דרויסן פון בית המקדש הויף ווערן זי פּסול,. האלט ר' יהודה אז אויך ווען מען 
האָט ביים שעכטן דעם קרבן די מחשבכה דאָס צו טאָן װערט שוין אויך דער קרבן 
פּסול. אזא מהשבה צו לאָון ליגן ,חוץ לזמנו" אָדער ,חוץ למקומו" הײסט 
,, מחשבת הינוח'י. חזכמים, און די חכמיס זענען מכשיר (דעם קרבן. זיי זאָגן, אז אזא 
,מחשבת הינוח'' פּסלט ניט דעם קרבן. שחטו, אױב ער האָט געשאָכטן אים (דעם 
קרבן, מיט דער פסולער מחשבה) צו שפּריצן (זיין בלוט) אויף דעם מזבח-טרעפ (איף 





18 זבחים ג"ך יח 
גי הַכָּבֶשׁ, שֶׁלֹּא כְנְגֶד הַיָסוֹד, לִתֵּן | עֲרֵלִים, לְשִׁבֵּר עִצְמוֹת הִפֶּסַח 
אֶת הַנּתָנִין לְמִטֶּה לְמַעֲלֹה, וְאֶת | וְלָאֲכוֹל הַמֶּנּוּ נָא. לֶעֶרֵב דָּמוֹ בָרַם 
הַנִּתְין לְמַעְלָה לָמִטֶּה, אֶת הִנתנִן | פְּסוּלִין כָּשׁ, שׁאֵיןהמַּחֲשׁכָה ֹּסְֶת 
בִּסָנִים בַּחוּץ, וְאֶת הַנְתָּנִין כַּחוּץ | אֶלָּא חוּץ לִזְמַנּוֹ וְחוּץ לִמְקוֹמו 
בִּפְנִים, שׁיאכְלוּהוּשְמַאִישֶׁיּקְרִיבוּהוּ | וְהַמֶּסַח וְהַחִטָּאת שֶׁלֹּא לִשְׁמָן; 
טְמָאִים, שָׁיאכְלְהוּערְלִים, שִׁיּקְרִיבוּהוּ 
פרק ר 
א בִּית שִׁמַּאי אוֹמְרִים, כָּל הַנִּתִּין על מִוְבַּחַ הַחִיצוֹן, שָׁאם נְתָנָן מִתּנָה 


דעם כבש, ניט אױף דעם מזבח אליין); אָדער (צו שפריצן אויפן מזבח נאָר) ניט קייגן 
דעם יסוד אָדער צו שפּריצן אין דער הױיך (למעלה) װאָס מען דארף שפּריצן אונטן 
(למטה), אָדער צו שפריצן אונטן װאָס מען דארף שפריצן אין דער הױן; אָדער צו 
שפּריצן אין דרויסן (בחוץ) װאָס מען דארף שופריצן אינוױיניק (בפנים; אָדער צו 
שפריצן אינװיניק װאָס מען דארף שפּריצן אין דרויסן; אָדער אז עס זאָלן איס (דעס 
קרב זיין פלייש) עסן טמא-מענטשן אָדער אז עס זאָלן אים (דעם קרבן) מקריב 
זיין טמא-מענטטן; אָדער סזאָלן אים עסן ניט געמלטע; אָדער (ביים קרבן 9סח האָט ער 
אינזינען געהאט) אז ער זאָל צעברעכן די ביינער פון קרבן פסח; אָדער אז ער זאָל 
עסן אים (דעם קרבן פ9סח) האלב- געבראָטן (נא); אָדער אז ער זאָל אויסמישן זיין 
(דעס קרבןס) בלוט מיט דעם בלוט פון פסולע קרבנות, -- (ביי די אלע פסולע מח- 
שבות) איז ער (דער קרבן) כשר. כאָטש ער האָט דאָך ביים שעכטן אינזינען געהאט 
די מחשבה צו טאָן מיט דעם קרבן, צו מיט דעם קרבן פּסח, זאכן װאָס מען טאָרניט 
טאָן, פונדעסטוועגן ווערט דורך דער מחשבה דער קרבן צי דער ירבן פּסח ניט פּסול, 
שאין, וייל א (פסולע) מחשבה 9סלט ניט (דעם קרבן) סיידן ווען (ער האָט אינזינען 
צו עסן אָדער מקריב צו זיין) אויסער זיין צייט אָדער אױסער זיין אָרט (חוץ לזמנו 
וזוץ למקומ), און ביים (קרב) חטאת און ביים (קרבן) פסח אױך ווען ער האָט 
אינזינען) ניט פאר זייער נאָמענס וועגן (שלא לשמן. וװעגן ;שלא לשמף' בי די 
קרבנות חטאת און פּסח האָבן מיר געלערנט פריער אין פּרק א' משנה א'. ועגן 
;;כבש'', ,,יסוד'', ,,למעלה'', ,למטה'', .בפנים'י, ,,בחוץ'' האָבן מיר געגעבן פריער 
פּרק ב' משנה א'. דער דין איז אז קרבנות פלייש טאָרן ניט עסן טמא-מענטשן און 
אויך ניט ניט:געמלעטע (ערלים); זיי טאָרן אויך ניט מקריב זיין קרבנות. די ביינער 
פון קרבן פּסח טאָר מען ניט צעברעכן. דעם קרבן פּסח מעג מען עסן נאָר גאנץ געָ- 
בראָטן, אָבער ניט געקאָכט און ניט האלב-געבראָטן (נא). אויב מען מישט צונויף 
דאָס בלוט פון כשרע קרבנות מיט פּסולע בלוט, וװוערט דאָס געמישטע בלוט פּסול. 


פרק }. 

א. בית שמאי, די בית שמאי זאָגן, אז אלע (קרבנות) װאָס מען שפּריצט (זייער 
בלוט) אױף דעם ררױסנדיקן מזבח (דעם מזבח וועלכער שטייט אין בית המקדש- 
הויף) אױב מען האָט פון זיי געגעבן נור איין שפריץ (איין מתנה) האָט עס שױן 
מכפּר געווען (איז שױן די מצוה פון קרבן געטאָן געװאָר), און בי א קרבן חטאת 
(איז די מצוה פון קרבן געטאָן געװאָרן נור ווען מען האָט געגעבן אויפן מזבח) צוויי 
שפּריצן (שתי מתנות). ווייטער אין פּרק ה' לערנט די משנה, אז עס זענען פאראן 
קרבנות, וגי א קרבן חטאת, װאָס פון זייער בלוט דארף מען געבן אויפן דרויסנדיקן 
מונת 4 שפּריצן, 4 מתנות (געבונגן, שפּריצן), און עס זענען פאראן קרבנות, וי 
עולה, אשמ און אגדערע, װאָס מען דארף געבן פון זייער בלוט 2 שפּריצן. און עס 
זענען פאראן קרבנות, װי בכור, מעשר בהמה, װאָס פון זייער בלוט גיט מען נור 
איין שפּריץ. זאָגן די בית שמאי אז בדיענד, אוב מען האָט געגעבן נור איין שפּריץ 
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אַחַת, כִּפָּר. וּבַחַטָּאת שְׁתִּי מַתָּנוֹת, ‏ 
בִּית הַלֵּל אוֹמְרִים, אַף חִטָּאת שֶׁנְתָנָה 
מַתֶּנָה אַחַת, כִּפֵּר, לְפִיכֶךְּ אִם נָתֵן 
אֶת הָרִאשׁוֹנָה כְִקְּנָה, וָאֶת הַשְׁניָ 
חוּץ לַוְמִנָּהּ, כִּפֵּר, נָתֵן אֶת הָרִאשׁוֹנָח. 
חוּץ למנָהּ. וְאֶת הִשְׁיָה חוץ 


זבחים ד 


יט 
לַמקוֹמָהּ, פַּגוּל וְחַיבִין עֲלָיו כָּרֶתוּ 
4 כָּל הַנְתִָּין על מִוְבֵּחַ הִפְּנִימָיי 
שָׁאִם חִסֵּר אַחַת מִן הַמַּתָּנוֹת. לא 


כִפֵּר, לְפִיכֶךְּ אִם נָתֵן כִלֵּן כְּתקִנָ 


וְאַחַת שֶׁלֹּא כְתִקּנָהּ. פָּסוּל וְאִין בּו 





כְרַת + 


פון בלוט פון א קרבן איז עס גענוג; א חוץ ביי א קרבן חטאת, װאָס בדיעבד איז גע" 
נוג נור ווען מען גיט 2 שפּריצן, ובית הלל, און די בית הלל זאָגן; אז אויך ביי א קרבן 
חטאת אוב מען האָט געגעבן איין שפּריץ (פון זיין בלוט) האָט עס אויך מכפּר געווען. 
און עס הייסט אז די מצוה פון קרבן איז שוין אָפּגעטאָן געװאָרן. לפיכך, דאריבער 
װױיל איין שפּריץ איז בדיעבד גענוג בי אלע קרבנות א חוץ דעם קרבן חטאת לױט 
די בית שמאי, און אויך ביי חטאת לױט די בית הל?, אױב ער האָט געגעבן דעם 
ערשטן (שפריץ) װוי עס דארף צו זיין (כתיקונה, ער האָט ניט אינזינען געהאט דאבײי 
קיין שום פ9סולע מחשבה) און דעס צוױיטן (שפּריץ האָט ער געגעבן און דאביי אינ- 
זינען געהאט די פּסולע מחשבה צו עסן פון פלייש פון קרבן אָדער מקריב צו זיין 
דאָס פעט) אױסער דער צײיט (חוץ לזמנו, נאָך דער צײיט ווען מען מעג, איז ער 
(דער קרבן) מכפר. דער קרבן איז כשר, וייל נאָכדעם װי ער האָט געגעבן דעם 
ערשטן שפּריץ איז דאָך שוין בדיעבד גענוג, דאריבער הייסט דער צווייטער שפּריץ 
װי סתם געגאָסן בלוט, און מחמת דעם קאָן די פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו װאָס 
מען האָט געהאט ביים 2טן שפּריץ ניט פּסלענען דעם קרבן. נתן, אוב ער האָט גע" 
געבן דעם ערשטן (שפריץ) מיט דער (פ9ּסולער מחשבה פו) איסער דעם אָרט (חוץ 
לזמנ), און דעם צוױיטן (שפריץ האָט ער געגעבן מיט דער פּסולער מחשבה פו) 
אױסער דעם אָרט (חוץ למקומו, אז ער זאָל למשל עסן דאָס פלייש אין אזא אָרט 
וואו מען טאָר עס ניט עסן), איז ער (דער קרבן פיגול (צוליב דער מחשבה פון חוץ 
לזמנ), און (אוב מען עסט פון דעם קרבן-פלייש) קומט דערפאר כרת. מיר האָבן 
געלערנט פריער פּרק ב' משנה ד' אז אויב מען האָט ביי די עבודות פון א קרבן 
די פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו און דערנאָך די פּסולע מחשבה פון חוץ למקומו, 
ווערט ניט דער קרבן קיין פיגול, ווייל די פּסולע מחשבה פון חוץ למקומו מאכט 
קאליע די פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו. אָבער וייל דאָ איז דאָך דער צוייטער 
שפּריץ נאָר אזוי װי סתם געגאָסן בלוט, דאריבער קאָן די פּסולע מחשבה פון 
חוץ למקומו װאָס מען האָט ביים דאָזיקן 2טן שפּריץ, ניט קאליע מאכן די פּסולע 
חוץילזמנוימחשבה װאָס מען האָט געהאט. ביים ערשטן שפּריץ, און דער קרבן 
איז פיגול, 

ב כל הניתנין, אלע (קרבנות) װאָס מען שפּריצט (זייער בלוט) אויף דעם איו- 
װיניקסטן מובח (דעם גאָלדענעס מזבח וועלכער שטײט אין היכל, אין דעם בית- 
המקדש), ווייל אױב מען האָט פארפעלט צו געבן אפילו נור איינעם פון די שפּריצן 
איז עס נאָכניט מכפר, -- דאריבער אױב ער האָט געגעבן אלע שפּריצן (פון די 
דאָזיקע קרבנות) װי געהעריג (כתיקונן, ער האָט ניט געהאט דאביי קיין פסולע 
מחשבה) און (אפילו נור) איינעם פון זיי (פון די שפריצן) האָט ער געגעבן ניט וי 
- געהעריג (ער האָט געהאט דאביי א פסולע מחשבה), איז ער (דער קרבן פסול, אן 
(אױב מען עסט פון דעס קרבן) קומט ניט קיין כרת. דער קרבן װערט פּסול, וייל 
יעדער שפּריץ איז דאָך נויטיק און דאריבער פּסלט דעם קרבן די פּסולע מחשבה 
פון יעדן שפּריץ. אָבער קיין פיגול קאָן דער קרבן ניט ווערן (און עס קומט דאריבער 
ניט קיין כרת אויב מען עסט פון זיין פלייש) אפילו ווען מען האָט ביי איין שפּויץ 
אינזינען געהאט די פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו. דער טעם דערפון איז, ווייל דער 


20 זבחים ד כ 
{ אֵלּוּ דָבָרִים שָׁאִין חַיָבִין עֲלֵיהֶן מִשׁוּם פַּנּוּל, הַקּוֹמְץִי וְהִלְּבוֹנָה, 


דין איז אז ,.אין מפלגין בחצי מתיר", מ'קאָן ניט מאכן א קרבן פאר פיגול אויב מען 
האָט אינזינען די פּסולע מחשבה נאָר ביי א האלבן מתיר'', ביים טאָן די עבודה ביי 
א העלפט פון די זאכן וועלכע זענען מתיר דעם קרבן. למשל דאָ ביי די אינוייניק- 
סטע קרבנות דארף מען האָבן אלע שפּריצן (אין דער משנה וייטער פּרק ה' משנה 
א' וועלן מיר לערנען וויפיל שפּריצן מען דארף געבן), און יעדער שפּריץ הייסט דא" 
ריבער נור א האלבער, א חצי מתיר, און דאריבער מוז די פּסולע מחשבה פון חוץ 
לזמנו זיין ביי אַלע שפּריצן כדי דער קרבן זאָל ווערן פיגול. וועגן חילוק פון , פיגול" 
און ,,פּסול!י זע פריער פּרק ב' משנה ב' און משנה ד'. זאָל דער לערנער דאָרט גוט 
נאָכקוקן אין פּירוש און ער װעט בעסער פארשטיין די משנה דאָי 

אלה דאָס זענען זאכן, פאר וועלכע עס קומט ניט (קיין כרת) צוליב פיגול. 
אויב דער קרבן, פון וועלכע די דאָזיקע זאכן זענען, איז געװאָרן פיגול, און איינער 
האָט געגעסן די דאָזיקע זאכן, קומט אים ניט פונדעסטוועגן קיין כרת. כאָטש ווען מ'עסט 
אנדערע זאכן פון א פיגוליקרבן קומט יאָ כרת, אָבער פאר עסן די דאָזיקע זאכן 
קומט גיט קיין כרת. דער טעם איז, ווייל עס קומט כרת פאר עסן פיגול נור אזעלכע 
קרבנות-זאכן, װאָס האָבן א , מתיר"י, װאָס ווען דער קרבן איז כשר איז געווען אן 
אנדערע זאך װאָס האָט זיי מתיר געווען. למשל ווען מען עסט דאָס פלייש פון א פיגול- 
קרבן. ביי א כשרן קרבן טאָר מען דאָס פלייש ניט עסן פריער איידער מען שפּריצט דאָס 
בלוֹט און מען איז מקריב אויפן מזבה די אימורים, די פעט-טיילן פון קרבן; ממילא 
הייסט עס אז דאָס בלוט און די אימורים זענען דער /,מתיר' פון פלייש. אויך די 
,;.אימורים'י, די פעט-טיילן פון קרבן האָבן א מתיר, ווייל איידער מען שפּריצט דאָס 
בלוט טאָר מען די אימורים ניט מקריב זיין אויפן מזבח; ממילא הייסט עס אז דאָס 
בלוט איז דער מתיר פון די אימורים. מחמת דעם אויב מען עסט פון פיגול:אימורים 
קומט כרת, ווייל זיי האָבן א ,,מתיר". אָבער למשל דאָס בלוט פון א קרבן דארף 
ניט קיין שום אנדערע זאך װאָס זאָל עס ,,מתיר'' זיין צו שפּריצן אויפן מזבח. דא" 
ריבער אויב מען עסט פיגוליבלוט קומט ניט קיין כרת. די משנה גייט דאָ אויס- 
רעכנען די אלע זאכן וועלכע האָבן ניט קיין ,,מתיר'', און דאריבער אויב מען עסט 
זי ווען זי זענען פיגול, קומט ניט דערפאר קיין כרת. הקומץ, דער קומץ. ווען איי" 
נער ברענגט א קרבן מנחה, א קרבן פון מעל, נעמט אראָפּ דער כהן מיט דער האנט 
א פולע האנט מעל (דאָס הייסט , קומץ") און ער איז עס מקריב (פארברענט עס אויפן 
מזבח) און דאָס איבריגע מעל פון דער מנחה (די שיריים) עסן די כהנים. זאָגט די 
משנה אז אויב די מנחה איז געװאָרן פיגול (מען האָט ביים אראָפּנעמען דעם קומץ 
געהאט א פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו) קומט כרת נור פאר עסן די שיריים (ווייל 
זיי האָבן א ,,מתיר'', דאָס מקריב זיין דעם קומץ אויפן מזבח איז זיי מתיר צום עסן), 
אָבער פאר עסן א טייל פון פיגול-קומץ קומט ניט קיין כרת, וייל דער קומץ האָט 
ניט קיין מתיר. והלבונה, און די לבונה בששמים, מיט דעם גרעסטן טייל קרבנות 
מנחה האָט מען מיטגעבראכט אזא בשמים, לבונה, װאָס מען האָט מקריב געווען אויפן 
מזבח. זאָגט די משנה אז אויב די לבונה איז געווען פון א פיגול-מנחה-קרבן קומט 
ניט פאר עסן א טייל פון דער לבונה קיין כרת, ווייל אויך די לבונה דארף ניט קיין 
אנדערע זאך װאָס זאָל מתיר זיין זי מקריב צו זיין אויפן מזבח. והקטורת, און די וי" 
רויך-בש:מים. יעדן טאָג האָט מען אין בית המקדש מקטיר געווען, גערויכערט אויף 
פייער קטורת-בשמים, אויפן גאָלדענעם מזבח אין דער בית המקדש-געביידע. זאָגט 
די משנה אז ביי קטורת קומט ניט קיין כרת פאר עסן עס צוליב פיגול. דאָ איז אויך 
דער טעם, ווייל עס איז ניטאָ דאביי קיין מתיך בכלל. ומנחת כהנים, און א קרבן מנחה ‏ 
(פון מעל) װאָס ווערט געבראכט דורך א כהן דער דין איז אז וען א כהן ברענגט 
א קרבן מנחה פון מעל נעמט מען ניט אראָפּ קיין קומץ, און מען עסט ניט דאָס 
איבערגעבליבענע מעל, נאָר מען איז עס אינגאנצן מקטיר אויפן מזבח, מען פאר. 


21 זבחים ד 


וְהַקִּטוֹרֶת, וּמִנְחַת כּהֲנִים, וּמְנְחַת כֹּהֵן 
מָשִׁיחַ, ווּמִנְחַת נְסָכִים), וְהַדָּם, 
ְהִנֶּסָכִים הַבָּאִים בִּפָנִי עִצֶמִן, דִּבְרִי 
רַבִּי מֵאִיר, וַחֲכָמִים אוֹמְרים אַף 
הַכְּאִים עִם הַבְּהֵמָה. לוג שֶׁמְן שֶׁל 
מִצוֹרֶע, רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אִין חַיָבִין 





כא 
עֵלָיו מַשׁוּם פַּגוּל, וְרַבִּי מָאִיר אוֹמַר, 
הַיּבִין עָלְיו מִשׁוּם פַּגוּל. שָׁדֵּם הָאֶשָׁם 
מַתִּירוּ, וְכֶל שִׁיּשׁ לו מַתִּירִים בִּין 
לְאָדֶם בִּין לִמְִַּחֵי חַיָבִין עָלָיו מִשּׁם 
פּנוּ: - הָעוֹלָה. דָּמָהּ מַתִּיר אֶת 
בְּשָׂרָהּ לַמִזְבּח וְעוֹרָהּ לַכֹּתֲנִים. עוֹלַת 


ברענט עס אינגאנצן. ממילא האָט אזא מנחה ניט קיין אנדערע זאך װאָס זאָל זי מתיר 
מאכן. ומנחת כהן משיח, דער מעל-קרבן-מנחה, װאָס דער כהן גדול ברענגט (יעדן 
טאָג). אויך פון דער דאָזיקער מנחה נעמט מען ניט אראָפּ קיין קומץ, און זי װוערט 
אינגאנצן פארברענט, און ממילא האָט זי ניט קיין אנדערע זאך װאָס זאָל זי מתיר 
מאַכן, ומנחת נסכים, די מנחה װאָס מען ברענגט מיט אן אנדערן קרבן. עס זענען פא" 
ראן בהמות-קרבנות װאָס מען דארף מיט זײי מיטברענגן א מנחה, ויין און מעל. 
אויך דאָס דאָזיקע מעל װערט פארברענט. לויט טייל מפרשים (רשי און רמבם) 
איז מען ניט גורס דאָ מנחת נסכים, וייל װעגן דעם איז באלד אין דער משנה 
פאראן די מחלוקה צווישן ר' מאיר און די חכמים. והדם, און דאָס בלוט (פון א קרבן). 
אויב מען עסט בלוט פון א פיגול-קרבן קומט ניט קיין כרת, ווייל דאָס בלוט האָט 
גיט קיין אנדערע זאך װאָס זאָל עס מתיר זיין, וי מיר האָבן דערקלערט אין אָנהױב 
פון דער משנה. והנסכים, און אויך די נסכיס-מנחה, װאָס מען ברענגט באזונדער, אזױ 
זאָגט ר' מאיר. מען מיינט דאָ, אז אויב איינער האָט מנדב געווען צו ברענגן אין בית 
המקדש א קרבן אזא מנחת-נסכים, װאָס געוויינטליך ברענגט מען זי צוזאמען מיט א 
בהמה-קרבן. אין אזא פאל עסט קיינער ניט די מנחתינסכים (ניט דעם מעל און 
דעם וויין), און דאריבער אפילו זי איז פיגול קומט ניט קיין כרת אויב מען עסט פון 
איר. וחכמים, אָבער די חכמיס זאָגן, אז אויך (א מנחת נסכים) װאָס מען ברענגט צו" 
זאמען מיט א בהמה-קרבן. קומט אויך ניט קיין כרת אויב מען עסט זיי ווען זיי זענען 
פיגול. מחמת מען מעג ברענגן דעם בהמה-קרבן היינט, און די נסכים-מנחה ערשט 
צומאָרגנס, קומט דאָך אויס, אז דער בהמה-קרבן איז ניט מתיר די נסכים-מנחה, און 
אז די מנחה איז א באזונדערע זאך, און זי האָט דאריבער ניט קיין מתיר. אָבער ר' 
מאיר האלט אז א מנחת נסכים וועלכע מען ברענגט צוזאמען מיט דעם בהמה-קרבן 
הייסט עס יאָ, אז דער בהמה-קרבן 'איז מתיר די נסכים-מנחה. לוג, די קװאָרט אייל 
פון מצורע וװוען א מענטש האָט א קרעציקייט, א צרעת, און ער ווערט דערנאָך אויט- 
געהיילט דערפון און ריין דארף ער ברענגן אין בית המקדש א קרבן אשם און איך 
א קװאָרט אייל), זאָגט ר' שמעון, אז עס קומט ניט (קיין כרת אױב מען עסט 
דעס אייל) ווען דער (קרבן אעם) איז פיגול. ווייל ר' שמעון האלט, אז דער אייל איז א 
באזונדערע זאך און האָט מיט דעם קרבן אשם ניט קיין שייכות. ורי מאיר, און ר' מאיר 
זאָגט, אז עס קומט (כרת פאר עסן דעם אייל, צוליב פיגול, ווייל דאָס בלוט פון קרבן 
אשם וועלכן מען שפּריצט אויפן מזבח) אין מתיר אים (דעם אײיל, אז די כהנים 
זאָלן איס מעגן עסן). איצט גיט די משנה דעם כלל פאר דער הלכה פריער אין 
דער משנה. וכל, און אלץ (יעדע זאך פון א קרבן) װאָס האָט (אנדערע זאכן) וועלכע 
זענען עס מתיר, סיי צו מענטשן (אז מענטשן זאָלן עס מעגן עסן אָדער נוצן) סײי צום 
מזבח (אז מען זאָל עס מעגן מקריב זיין אויפן מזבח), קומט דערפאר (כרת) צוליב 
פיגול. דאָס איז דער כלל, װאָס מיר האָבן דערקלערט אין אָנהײיב פון דער משנה, 

ד. העולה, די עולה (דער קרבן עולה װאָס מען עסט ניט זיין פלייש, נאָר אלץ 
איז מען מקריב, מען פארברענט אויפן מזבח, אחוץ דער פעל, װאָס מען גיט צו די 
כהנים) איז איר בלוט (דאָס שפּריצן דאָס בלוט פון דער עולה) מתיר איר פלייש 
צום מזבח (מען זאָל עס מקריב זיין אויפן מזבח) און איר פעל צו די כהנים. און דא" 


22 
הָעוֹף, דִּמָהּ מִתִּיר אֶת בְּשָׂרֶה לִ 
חַטֵּאת הָעוֹף. דָּמָהּ מִתִּיר אֶ בְּשָׂרָה 
לַכֹּהֲנִּים. פָּרִים הַנִּשְׂרְפִּים וּשְׂעֵירִים 


הַנִּשְׂרָתִּים, דָּמֶן מִתִּיר אֶת אַמוּרֵיהְן 


ְבּח 


זבחים ד 


כב 
על מִזְבֵּחַ הַחִיצוֹן כַּשְׁלָמִים, אִין 
חֵיָּבִים עֲלָיו מִשׁוּם פִּנּוּל : ה הַרְשִׁי 
נָכָרִים אִין חַיבִין עֲלֵיהָן מָשׁוּם פַּגוּל 
נוֹחֶר וְמָמֵא, וְהַשׁוֹחֲשְן בַּחוּץ פָּטוּר 





לַקֹרֵב, רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַרי בָּל שֶׁאֵינוֹ ן דּבְרֵי רִבִּי מָאִיר, (רַבִּי שִׁמְעוֹן), רַבִּי 


ריבער איז מען חייב כּרת צוליב פיגול אויב מען עסט פון א קרבן עולה װאָס איז 
געװאָרן פיגול. עולת, די עולה פון א עוף (ווען מען ברענגט א קרבן עולה ניט א בהמה 
נאָר א טויב), איז איר בלוט (דאָס בלוט װאָס מען קוועטשט ארױס פון דער קרבן" 
טױב אויפן מזבח) מתיר איר פלייש צום מזבח. נאָכן אויסקוועטשן דאָס בלוט אויפן 
מזבח איז מען מקריב (מען פארברענט) די עולה-טויב אויפן מזבח, ממילא הייסט עס אז 
די טויב האָט א ,,מתיר'', און דאריבער אוב זי איז געװאָרן פיגול און מען עסט 
פון איר קומט כרת. חטאת, דער חטאת פון א עוף ווען מען ברענגט א טױב פאר א 
קרבן חטאת, קוועטשט מען אױס דאָט בלוט אויפן מזבח און דאָס פלייש עסן די 
כהנים), איז זיין בלוט (דאָס אויסקוועטשן דאָס בלוט אויפן מזבח) מתיר זיין פליישש 
צו די כהנים. און דאריבער אויב עס איז געװאָרן פיגול קומט כרת פאר עסן דאָס 
פלייש, ווייל עס האָט דאָך א ,,מתיריי. פרים הנשרפים, די אָקסן (קרבנות) װאָס (מען 
עסט ניט זייער פלייש, נאָר זייער בלוט שפּריצט מען אינוױיניק אין דער בית-המקדש 
געביידע און זייערע פעט-טילן איז מען מקריב אויפן דרױיסנדיקן מזבח, און זייער 
פלייש ווערט פארברענט אויסער דער שטאָט ירושלים), און די ציגנבאָקן וועלכע ווערן 
פארברענט (שעירים הנששרפים), איז זײיער בלוט (ואָס מען ששפּריצט אינוױיניק) 
מתיר זייערע אימורים (די פעט-טײילן) אן מען זאָל זי מקריב זיין (אויפן מזבח. 
און דאריבער אויב זיי זענען פיגול און מען עסט פון די אימוריט קומט כרת. ווייי 
טער אין פּרק ה' משנה א' געבן מיר בפּרטות װואָסערע קרבנות זענען געווען די 
,פרים הנשרפים" און די , שעירים הנשרפים". ר' שמעון זאָגט אז יעדער (קרב) 
װאָס איז ניט (מען שפּריצט ניט זיין בלוט) אויף דעס דרויסנדיקן מזבח (מזבח החיצו, 
וועלכער שטייט אין בית-המקדש-הויף) אזוי וי שלמים (ביים קרבן שלמים שפּריצט 
מען זיין בלוט אױיף דעם דרויסנדיקן מחבח), קומט ניט (קיין כרת) פאר (עסן עס) 
אוב עס איז פיגול. ווייל דער עיקר דין וועגן פיגול וװוערט געזאָגט אין דער תורה 
(ויקרא ז') ביי שלמים ,ואם האכל יאכל מבשר זבח שלמיו -- לא יחשב לו פיגול 
יהיה", און דערפון לערנט מען אָפּ אויך אויף אנדערע קרבנות. דאריבער האלט ר' 
שמעון אז פיגול איז נור ביי קרבנות װאָס מען שפּריצט זייער בלוט אויפן דרויסנדיקן 
מזבח אזוי װי שלמים; אָבער פּרים הנשרפים און שעירים הנשרפים, װאָס זייער בלוט 
שפּריצט מען אינווייניק (בפנים) קומט ניט קיין כרת פאר פיגול. וועגן אינװייניק 
(בפנים) און דרויסן (בחוץ) זע פריער פּרק ה' משנה א" 


ה. קדשי נכרים, קרבנות פון גױים (וועלכע האָבן מנדב געווען קרבנות און זי 
ברענגן די קרבנות אין בית המקדש מקריב צו זיי) קומט ניט (קיין כרת אויב מען 
עסט זיי) ווען זי זענען פיגול, אָדער נותר (נאָך דער צייט ווען מען מעג עסן דאָס 
פלייש פון די קרבנות) אָדער ווען ער (דער מענטש וועלכער עסט זיי) איז טמא, און 
וװער עס שעכט זי אין דרױסן (אויסער דעם בית המקדש-הויף) איז פּטור (קומט אים 
ניט קיין כרת), אזױ זאָגט ר' מאיר גױיים קאָנען ברענגן קרבנות און מען איז די 
דאָזיקע קרבנות מקריב אין בית המקדש, מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק אין דער סדרה 
אמור ,,איש איש -- אשר יקריבוי', אז מען מיינט דערמיט אויך גויים, וועגן ,,נותי"" 
און ,,טמאיי זע פריער פּרק ג' משנה די. ר' יוסי איז מחייב. ער האלט אז עס קומט 
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יוֹסִי מְחַיִב. דְּבָרִים שָׁאִין חיָבִין עֹלֵיהָן 
מִשׁוּם פַּגוּל, חַיִבִין עֲלֵיהֶם מִשׁוּם 
נוֹתָר מִשׁוּם מָמֵא, חוּץ מִן הַדָּם, 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, בְּדָבֶר שֶַּׁרְכּן 
לָהַאֲכֵל. אֲבֶל(כְּגון הָעצִים וְהַלְּבוֹנָה, 
וְהִקְּטוֹרֶת. אִין חַיבִין עֲלֵיהָן מִשׁוּם 
טִמְאָה: | לְשֶׁם שִׁשָּׁה דְבָרִים הַזֶּכַח 


זבחים ד | 





כג 
ְבַּח. לָשֵׁם זָבח, לְשֵׁם זוֹבֵחַ. לְשֵׁם 
הַשֵּׁם. לָשֵׁם אֲשִׁים, לָשֵׁם רִיחַ. לְשֵׁם 
נִיחוֹחַ, וְהַחַטָּאת וְהָאָשְׁט לְשֵׁם חַמָא. 
אָמַר רִבִּייוֹסִי. אַם מִי שָׁלֹּא הָיָה 
בְלִבּוֹ לְשֵׁם אֶחָד מִכֶּל אֵלּו כָּשֵׁר 
שָׁהוּא תֶּנָאי בִּיתדּין, שָׁאִין הַמַחֲשָׁבָה 
הוֹלֶכֶת אֶלָּא אַחַר הָעוֹבֵד: 


כרת פאר פיגול אָדער נותר אָדער טמא אויך ביי קרבנות פון גויים. דברים, די זאכן 
װאָס (די משנה האָט אויסגערעכנט פריער אין משנה ג', אח) עס קומט ניט בי זי 
(קיין כרת) פאר פיגול, קומט אָבער (כרת) אױב מען עסט זי ווען זי זענען נותר 
אָדער (דער מענטש וועלכער עסט זיי) איז טמא, א חוץ פון בלוט. אויב מען עסט בלוט 
פון קרבן נאָך דער צייט ווען מען מעג עסן דעם קרבן אָדער וען מען איז טמא 
קומט ניט קיין כרת. דאָס ווערט אָפּעגלערנט פון פּסוק ויקרא כייב ,ואני נתתיו לכם", 
אז דאָס בלוט געהערט,,לכם'!, צו אייך, ניט צום קרבן. עס קומט נור כרת פאר עסן 
בלוט (דער איסור פון ,,דם"), אָבער ניט פאר פיגול, נותר אָדער טמא. ר' שמעט 
זאָגט אז (פאר עסן א קרבךזאך ווען מען איז טמא אין מען מחויב כרת נאָר) 
פאַר אַ ואַך װאָס איז דער שטייגער עס צו עסן אָבער פאר (אזעלכע זאכן) װי האָלץ 
(הײיליק האָלץ צו ברענען אויפן מזבח), אָדער פאר לבונה (אזא בשמים) אָדער פאר 
קטורת װוירויך, בשמים) איז מען ניט מחויב דארויף (קיין כרת) אױב מען עסט זײ 
ווען מען איז טמא. ווייל עס איז ניט דער שטייגער צו עסן האָלץ, בשמים, וויירויך. 


ו לשם, אין נאָמען פון זעקס זאכן דארף מען שעכטן א קרבן. דער װאָס שעכט 
דעם קרבן דארף מכוון זיין אז דער קרבן זאָל זיין פאר די דאָזיקע 6 זאכן. לשם זבח, 
פאר דעם קרבן. אויב דער קרבן איז א עולה זאָל מען אינזינען האָבן או דאָס איז 
פאר א עולה, און ניט למשל פאר שלמים. לשם זובח, פאר דעם קרבן ברענגער. למשל 
אויב דער קרבן איז ראובנ'ס דארף מען אינזינען האָבן אז עס איז פאר ראובנען און 
ניט פאר שמעונען. לשס השם, פאר גאָט. דער ..תפארת ישראל" טייטשט אויפן יסוד 
פון דער גמרא, אז ער זאָל אינזינען האָבן אז עס איז א קרבן פאר גאָט, און ניט אז 
ער שעכט סתם א בהמה. לשם אישים, מקריב צו זיין אויף די פייערן פון מזבח. און 
גיט אָפּצובראָטן דעם קרבן אויף סתם-פייער. לשט ריח, פאר א ריח (פאר גאָט). דאָס 
מיינט, אז ביים שעכטן זאָל מען אינזינען האָבן אז מען זאָל אים ניט פריער אָפּבראָטן 
אויסער דעם מזבח און ערשט דערנאָך מקריב זיין אויף דעם מזבח, און דאָס איז 
ניט א גוטער קרבן פאר גאָט. לשם ניחוח, פאר דער צופרידנקייט. אז דער קרבן זאָל 
געמאכט װוערן וי גאָט האָט געהייסן און דאָס מאכט אז גאָט זאָל זיין צופרידן דערפון. 
-- דאָס זענען די זעקס זאכן. איצט זאָגט די משנה: והחטאת, און בי א קרבן חטאת 
און ביי א קרבן אשם װואָס עס ברענגט איינער וועלכער האָט געטאָן א עבירה, זאָל 
מען אויך אינזינען האָבן) פאר דער עבירה וועגן. דאָס מיינט פאר וועלכער עבירה 
דער קרבן װעדט געבראכט, למשל פאר מחלל שבת זיין וכדומה. אָמר, האָט ר' יוסי 
געאָגט, אז אפילו ער האָט (ביים שעכטן דעם קרבן גאָרניט אינזינען געהאט אין 
נאָמען פון קיינעם פון די דאָזיקע (דערמאָנטע זעקס) זאכן, איז ער (דער קרבן) כשר, 
ווייל דאָס בית דין האָט אויסגענומען (תנאי בית דין, א תקנה פון בית דין, אז מען 
זאָל גאָרניט אינזינען האָבן ביים שעכטן דעם קרבן) וייל די מחשבה ועגן קרבן 
גײט לױט דעם וועלכער איז מקריב (דעם קרבן) די מפרשים טיטשן די 
משנה אזוי, ווייל אפילו ווען דער בעל הבית פון קרבן האָט א גוטע מחשבה, נאָר דער 
װאָס שעכט דעם קרבן אָדער ער איז אים מקריב האָט א פּטולע מחשבה וערט דער 


24 פרק ה כד 

א אִיזָהוּ מְקוֹמָן שֵׁלזְבָחִים, ָדְשִׁי | טָעוּן הִוְיָה עַל בִּין הַבִַּּם וְעַל 
קָדָשִׁים שְׁחִיטְתֶן בּצְפוֹן, פַּר וְשָׂעִיר | הִפְּרוֹכֶת וְעל מִוְבַּח הִזהֶב. מַתֶָּה 
שָׁל יוֹם הַכַּפּוִֹים, שְׁחִיטָתְן בַּצְפון | אַחַת מֵהֶן מְעַכּכֶת. שִׁיֵרִי הדֶּם הָיָה 
וְקבּוּיל דָּמֶן בִּכְלֵי שָׁרַת בַּצְפוֹן, וְדֶמֶן | שׁוֹפַךְ על יָסוֹר מַעֲרְבִי שָׁל מִוְכַּח 


קרבן פּסול, דאריבער האָט מען מתקן געווען אז מען זאָל ביים שעכטן און מקריב 
זיין דעם קרבן גאָרניט אינזינען האָבן, כדי עס זאָל ניט קומען דערצו אז מען זאָל 
אינזינען האָבען א פסולע מחשבהי 
פרק ה. | | 

א. איזהו, וועלכעס אין דאָס אָרט װוְאו מען שעכט און מען איזן מקריב אן 
מען עסט) די קרבנות? אין דאָזיקן פּרק גיט די משנה די דינים וועגן די פארשידענע 
קרבנות. למשל, אין וועלכן אָרט אין בית:המקדש-הויף, אין דער עזרה, מען שעכט 
זיי, און וואו שפּריצט מען זייער בלוט, און (אויב מען עסט זייער פלייש) וואו עסט מען 
דאָס פלייש און ווער מעג עס עסן צוליב דעם װאָס דאָס זענען די עיקר דינים 
פון קרבנות, איז אָנגענומען צו זאָגן דעם דאָזיקן פרק , איזהו מקומן?י אין דער פרי 
ביים דאוונען אין אנדענקן צו די קרבנות װאָס מען האָט מקריב געווען אין בית 
המקדש. קדשי, די (גאָר הייליקע קרבנות װאָס הייסן) קדשי קדשים, שעכט מען אין 
צפון. מען מעג זיי שעכטן נור אין דער צפון זייט אין דער עזרה, אין בית המקדש-" 
הויף. די משנה װעט דאָ באלד אויסרעכנען די דינים פון די דאָזיקע קדשי-קדשים- 
קרבנות, וועלכע זענעןף .חטאת, ,עולה', , אשםי', און ,,שלמי ציבור'י, שלמים, 
װאָס דאָס גאנצע יידישע פאָלק ברענגט אים יום טוב שבועות. אָבער אויך די קרבנות 
וועלכע הייסן ,.חטאת'י, זענען פאראן פארשידענע, און די משנה לערנט באלד וועגן זיי, 
פר, דער אָקט און דער ציגנבאָק וואָס דער כהן גדול איז מקרים) אים יום כיפור, 
שעכט מען זיי אין (דער) צפון (זייט אין דער עזרה) און מען נעמט אריין זייער בלוט 
אין א הייליקער כלי (כלי שרת, אין דער צפון-זייט (אין דער עזרה). דער כהן גדול 
האָט אים יום כיפּור מקריב געווען אן אָקס (פּר של כהן גדול) און א ציגנבאָק (שעיר), 
וועגן וועלכע מיר לערנען אין יומא פּרק ג' משנה ח', פּרק די משנה ג' און פּרק ה' 
משנה ד'. לערנט דאָ די משנה אז זי זענען וי א קרבן חטאת, און מ'שעכט זיי אין דער 
צפון-זייט אין דער עזרה און באלד אין דערזעלביקער צפון-זייט נעמט מען אריין זייער 
בלוט אין א הײליקער כלי, אין א כלי שרת. ודמן, און זייער בלוט דארף מען ששפריצן 
(אין קודש הקדשים, אין דעם הײליקסטן אָרט) צווישן די שטאנגן (בין הבדים, פון 
הײיליקן ארון), און אויפן פּרוכת (אין היכ?), און אויפן גאָלדענעם מזבח (אין היכל). 
מיר לערנען וועגן דעם אין מסכתא יומא פּרק ה' משנות ג', ד' און ה'. צווישן די 
שטאנגן פון ארון אין קודש הקדשים און אויפן פּרוכת האָט דער כהן גדול פון דעם 
בלוט פון דעם אָקס געגעבן 8 שפּריצן (אחת למעלה ושבע למטה) און דאָס זעלביקע 
האָט ער אויך געטאָן מיט דעם בלוט פון ציגנבאק. אויפן גאָלדענעם מזבח האָט ער 
געגעבן 4 שפּריצן און דערנאָך 7 שפּריצן. אין דער צייט פון 2טן בית המקדש, ווען 
דער ארון איז ניט געווען, האָט מען געשפּריצט אויף דעם שטיין, דעם אבן שתיה, 
וואו דער ארון פלעגט פריער שטיין (זע יומא פּרק ה' משנה ב'). ומתנה, און (אפילו 
נור) איין שפריץ (איין מתנה, איין געבונג, איין שפּריץ, אויב ער פעלט) פארהאלט עס. 
עס איז מעכב, עס טויג ניט, דער קרבן איז גיט גוט, ווייל מען מוז האָבן געגעבן אלע 
שפּריצן, שיירי, דאָס איבערגעבליבענע בלוט (שיירי הדם, דאָס בלוט װאָס אין אי- 
בערגעבליבן פון דעם אָקס און ציגנבאָק, נאָכדעס װי דער כהן גדול האָט שױן גע- 
געבן די אלע שופריצן, האָט ער אױסגעגאָסן אוױף דעם מערב-יסוד פון דרויסנדיקן 
זבח (מזבח החיצון, וועלכער איז געשטאנען אין דרויסן, אויפן בית-המקדש-הויף, 
אין דער עזרה); אוב ער האָט ניט געגעבן (אויב ער האָט ניט אױסגעגאָטן דאָס בלוט 





25 זבחיס ה כה 
הַחִיצוֹ, אִם לֹא נָתֵןְ. לא עִכֵּב :| מִתָּנָה אַחַת מֵהֶן מַעכָּכֶת. שִירִי הדָּ 
ב פְּרִם הַנִּשְׂרֹפִּים וּשְׂעֵירִים| הָיָה שׁוֹפֵךְ על יִסוֹד מַעֲרְבִי שָׁל 
הִנִּשְׂרְפִים, שְׁחִימתְן בַּצָּפוֹן ְקבּּל |מִזְבֵּח הַחִיצוֹן, אִם לֹא נָתֵן, לא עכָּב, 
דִֶּן בַכְלִי שָרַת בַּצָּפון, ורָמִן טְעוּ | אֵלוּ וְאֵלּ נִשְְׂפִין בְּבִית הַנְּשְׁן 
הזה עַל הַפְּרוֹכֶת וֶעל מִזְבַּח הַזְּהֶב, | { חַטֹּאת הַצִּכּוּר וְהַיָחִיד, אֵלוּ הֵן 


אויף דעם דרויסנדיקן מזבח) פארהאלט עס ניט. עס איז ניט מעכב, דער קרבן איז 
גוט. וועגן דעם יסוד פון מובח, דער פאסאדע, דעם פונדאמענט, וועלכער רינגעלט 
ארום דעם מזבח פון 2 זייטן 22 איילן אין מערב, 22 איילן אין צפון, און ציט 
זיך אריין איין אייל אין דער זייט מזרח און איין אייל אין דער זייט פון צפון, האָבן 
מיר געגעבן פריער פּרק ב' משנה אי דאָס פלייש פון דעם יום ביפּור אָקס און ציגן- 
באָק האָט מען פארברענט, וי מען וועט לערנען ווייטער אין משנחה 3' 

ב. פּרים, די אָקסן (דקרבנות), וועלכע ווערן פארברענט זייער פלייש עסן ניט 
די כהנים, נאָר מען פארברענט עם אויסער ירושלים) און די ציגנבאָקן (קרבנות 
שעירים) וועלכע ווערן פארברענט, שעכט מען זיי אין צפון-זייט (אין דער עזרה), און 
מען נעמט אריין זייער בלוט אין א הייליקער כלי (כלי שרת) אין צפון זייט (אין דער 
עזרה), און זייער בלוט דארף מען שפּריצן אויף דעם פּרוכת און אויף דעם גאָלדענעס 
מזבח. די ,,פּרים הנשרפים'י און די ,, שעירים הנשרפיםיי זענען קרבנות װאָס מען 
דארף ברענגן אויב דאָס סנהדרין האָט פאלש געפּסקנט אז מען מעג טאָן א הארבע 
כרת-עבירה, און מענטשן האָבן צוליב דעם געטאָן די עבירה. דאָס הייסט ,,פַּר העלם 
דבר של ציבור''. אויך אויב דער געזאלבטער כהן גדול (כהן משיח) האָט געמיינט 
אז מען מעג טאָן אזא הארבע עבירה און ער האָט זי געטאָן, דארף ער ברענגן אזא 
אָקס-קרבן. אויב מען האָט געפּסקגט פאלש און געטאָן די עבירה צו דינען צו אַ 
עבודה זרה דארף מען אויך ברענגן א ציגנבאָק, א שעיר. וועגן דעם געבן מיר אין 
דער הקדמה צו דער מסכתא חוריות. די דאָזיקע קרבנות האָט מען געשאָכטן אין 
צפון זייט און גענומען זייער בלוט אין א הייליקער כלי אין צפון זייט, און דאָס 
בלוט האָט מען געשפּריצט אויפן פּרוכת אין היכל (אָבער ניט צווישן די שטאנגן) . 
7 מאָל, און אויפן גאָלדענעם מזנח 4 מאָל. דאָס פלייש פון די דאָזיקע קרבנות װאָט 
מען ניט געגעסן, נאָר פארברענט אויסער ירושלים, װי די משנה װעט ווייטער לער" 
נען, און דאריבער הייסן זיי , טפֿרים הנשרפים"י און , שעירים הנשרפים". מתנה, 
(אפילו ער האָט פארפעלט נור) איין שפּריץ איז עס מעכב. עס פארהאלט, דער קרבן 
טויג ניט; מען מוז האָבן געגעבן אלע שפּריצן, שיירי הדם, דאָס איבערגעבליבענע 
בלוט (נאָכדעם וי מען האָט געגעבן די שפריצן אויפן פרוכת און אױף דעם גאָל- 
דענעם מזבח) האָט מען אױסגעגאָסן אױיפן מערב-יסוד פון דריסנדיקן מזבח; אב 
ער האָט ניט געגעבן (ניט אױסגעגאָסן דאָס איבריק בלוט אויפן דרויסנדיקן מזבח) 
פארהאלט עס ניט. עס איז ניט מעכב, און דער קרבן איז כשר. אלו ואלו די דאָזיקע 
(דער אָקס און דער ציגנבאָק פון יום כיפּור) און די דאָזיקע (דער אָקס און דער ציגן- 
באַק פאר פאלש פסקנען און טאָן די הארבע עבירה) ווערן פארברענט אין דעם אָרט 
פון אש (בבית הדשן, אין דעס אש-הויז). דאָס איז געווען אן אט אויסער דער שטאָט 
ירושלים, און דאָרט אהין פלעגט מען ארויספירן דאָס אש (דשן) װאָס האָט זיך 
אָנגעזאמלט אויף דעם דרויסנדיקן מובח אין דער עזרה. דאָרט האָט מען פארברענט 
די אָקסן און די ציגנבאָקן, וועגז וועלכע די משנה האָט געלערנט. אין מסכתא יומא 
פרק ו' משנה זי װערט דאָס אָרט אָנגערופן ,,בית השריפף"", 

ג. חטאת, די (קרבנות) חטאת, װאָס עס ברענגט דער ציבור (דאָס גאנצע 
יידישע פאָלק) אָדער דער יחיד (אן איינצלנער ייד); דאָס זענען די (קרבנות) חטאת 





26 זבחים ה כו 
חַשֹׂאת הַצִבּור, שְׂעירִ רָאשֵׁ חָדְשִׁים | וּנְא לו לָקֵרן דְּרוֹמִית מִוְרְחִיתי 
וֹשָׁל מוְעֲדוֹת, שְׁחִימְתְן בּצְפוֹ וְקבּוּל | מִזְרְחִית צְפוֹנִית. צְפוֹנִית מַעֲרְבִית, 
ָּמֵן ִכְלִי שָׁרֹת בִּצְפון, וְדֶמֶן טָעוּן | מעֲרָכִית דָרוֹמִית. שִׁיָרִי הַדֶּם הָיָה 
אַרבַּע מַתְּוֹת עַל אַרְכַּע קְרָנֹת. | שׁוֵֹךְ על יָסוֹד דְּרוֹמי. וְנָאֲכְלי 
ִיצֵד ! עֲלָה בַכְּבֵשׁ וּפָנָה לַפֹּכֵב. | לִפְנִים מן הַקְּלָעים. לכֵָי כִהְנָה 


פון ציבור, די ציגנבאָקן (שעירים) װאָס מען ברענגט אין די ראש-חודש-טעג און אים 
ימיס טובים. דאָ װעט די משנה לערנען די דינים וועגן די געוויינטליכע קרבנות 
חטאת וועלכע ווערן געגעסן (און ניט װוי אין די פריערדיקע משנות, וואו מען האָט 
געלערנט וועגן די קרבנות וועלכע װוערן פארברענט). די משנה זאָגט, אז עס זענען 
פאראן קרבנות חטאת, װאָס מען איז מקריב פאר דעם גאנצן ציבור, פאר דעם גאנצן 
יידישן פאָלק. דאָס ברענגט מען אים ראש חודש און אים יום טוב. די משנה זאָגט 
ניט װאָס עס איז דער ,.חטאת היחיד'י, דער קרבן חטאת װאָס עס ברענגט אן איינ" 
צעלנער ייד; ווייל דאָס איז באוואוסט אז אן איינצלנער מענטש ברענגט א קרבן חטאת 
ווען ער טוט א הארבע כרת עבירה בשוגג (ניט װיסנדיק, אז ער טוט א עבירה) אָדער 
ביי טייל אנדערע פאלן (א נזיר און נאָך אנדערע פאלן). שחיטתן, מען שעכט זי (די 
קרבנות חטאת) אין צפוזייט (אין דער עזרה) און מען נעמט אריין זײער בלוט 
אין א הײיליקער כלי אין צפון-זייט, און (פון) זייער בלוט דארף מען געבן פיר מתנות, 
(פיר שפריצן) אױף די פיר וינקלן (פון דרויסנדיקן מובח). פון איצט אָן װעט די 
משנה לערנען אין דאָזיקן פּרק נור וועגן קרבנות, װאָס מען שפּריצט זייער בלוט 
אויפן ,,מזבח החיצוןי, אויפן דרויסנדיקן מזבח, וועלכער שטייט (ניט אינװייניק אין 
היכל, נאָר) אין בית המקדש-הויף, אין דער עזרח. כיצד, װוי אזוי? װי אזוי שפּריצט 
דער כהן די פיר שפּריצן אויף די פיר װוינקלן פון מזבח? עלה, ער (דער כהן װאָס 
האָט געטראָגן די כלי מיט דעס בלוט) איז ארויפגעגאנגן אויף דעם (לאנגן) כבש (דעט 
מזבח-טרעפ) און ער האָט זיך געווענדעט צום סובב (דעם ארומרינגלער, דעם צוויטן 
העכערן פונדאמענט, װאָס האָט ארומגערינגעלט דעם גאנצן מזבח), און ער איז צו" 
געקומען (צוערשט צום דרוס-מזרח-ווינקל (פון מזבח און ער האָט דאָרט געגעבן איין 
שפריץ, און דערנאָך איז ער צוגעגאנגן צום) מזרח-צפון (ווינקל, און געגעבן אין 
שפריץ, און דערנאָך איז ער צוגעגאנגן צום) צפון-מערב װױנקל, און געגעבן אין 
שפריץ, און דערנאָך איז ער צוגעגאנגן צום) מערב-דרום ("ווינקל, און געגעבן איין 
שפּריץ). דאָס זענען געווֹען די 4 שפּריצן װאָס דער כהן האָט געגעבן אויפן מזבח פון 
דעם חטאת-בלוט, שיירי, דאָס איבערגעבליבענע בלוט האָט ער (דער כהן) אױס" 
געגאָסן אויפן דרום-יסוד. אויף דעם אייל יסוד װאָס איז געווען אין דרום זייט פון 
מזבח. וועגן כבש (דעט לאנגן מזבח-טרעפּ) און דעם יסוד (דער פאסאדע, דעם פוג" 
דאמענט פון מזבח) האָבן מיר געגעבן פריער פּרק ב' משנה א'. ועגן סובב, דעם 
העכערן פונדאמענט, צו וועלכן עס האָט זיך געצויגן א קליינער טרעפּ, א קליינער 
כבש, פון דעם גרויסן מזבח כבש, געבן מיר אין מסכתא מידות פּרק ג' משנה א" 
וואכלין, און זיי (דאָס פלייש פון די קרבנות חטאת, נאַכדעם וי מען האָט אראָפגע- 
נומען די פעטע טילן מקריב צו זיין אויפן מזבח) ווערן געגעסן אינוױיניק פון די 
פאָרהאנגן (נור אין דעם הױף פון בית המקדש) דורך כהנים מאנספּערזאָנען (זכרי 
כהונה, אָבער לױים און ישראלים און אויך פרױען פון כהוים טאָרן דאָס חטאת- 
פלייש ניט עס) אין אלע סאָרטן מאכלים, איין טאָג און א נאכט ביז האלבער נאכט 
(חצות). ,,לפנים מן הקלעים'', ,,אינװייניק פון די פאָרהאנגן, מיינט אין הויף פון 
בית המקדש, װאָס ער, דער הויף, איז געווען ארום און ארום ארומגערינגלט מיט 
דער מויער פון דער עזרה. די משנה זאָגט דאָ ,הקלעים", פאָרהאנגן, אנשטאָט 
.די מויער'י, ווייל דער משכן-הויף אין מדבר, איידער די יידן זענען געקומען קיין 
אויץ ישראל, איז געווען ארומגעהאָנגן מיט פאָרהאנגן. אויב דאָס פלייש איז ארויס 





27 | זבחים ה כַז 
בִּכֶל מאֲכָל, לִיוֹם וְלֵילָה עַד חֲצוֹת: | אַרְבַּע, וּטְעוּנָה הֶפִשׁט וְנִתּוחַוְכָלִיל 
ד הָעוֹלָה קִדְשִׁי קְדְשִׁים, שְׁחִיטָתְהּ | לָאֲשִׁים: {ן זִכְחֵי שַׁלְמי צִכּוּ 
ַּצְפוֹן, וְקִבּוּל דָּמָהּ בִּכְלִי שֶׁרַת | וַאֲשָׁמוֹת, אֶלּוּ הֶן אֲשָׁמוֹת, אֲשֵׁם 
ַצְפוֹן, וְדָמָהּ טֶעוּן שְׁתִּי מִתּנוֹת שֶׁחֵן | גְזלוֹת. אֲשֵׁם מְעֵילוֹת. אֲשֵׁם שִׁפָּחָה 


פון דער עזרה איז עס געװאָרן , יוצאי' (ארויסגעגאנגן פלייש), און אפילו מען האָט 
עס צוריק אריינגענומען אין דער עזרה טאָר מען עס מער ניט עסן. א חוץ דעם לערנט 
די משנה, אז עסן חטאת פלייש מעגן נור כהנים-:מאנספּערזאָנען, און אז זיי מעגן 
עס עסן נור אין טאָג ווען מען האָט דעם קרבן געשאָכטן און די נאכט דערנאָך. די 
חכמים האָבן מתקן געווען אז מען זאָל עס עסן ניט לענגער וי ביז האלבער נאכט, 
כדי מען זאָל ניט פארשפּעטיקן מיטן עסן עס ביז צומאָרגנס אין טאָג אריין (זע 
ברכות פּרק א' משנה א'). אויך מעג מען עס עסן אין אַלע סאָרטן מאכלים, געקאָכט 
און געבראָטן, װוי מען וויל, 





ד. העולה, די עולה (דער קרבן װאָס הייסט עולה) איז קודש קדשים, די עולה 
געהערט אויך צו די גאָר הייליקע קרבנות, וועלכע הייסן קדשי-קדשים, און וועלכע 
די משנה האָט דערמאָנט פריער אין משנה א'. שחיטתה, מען שעכט זי אין צפוךזייט, 
און מען נעמט אריין איר בלוט אין א הײיליקער כלי (כלי שרת) אין צפון זייט (אין 
דער עזרה), און איר בלוט דארף האָטטן (מען דארף עס ששפּריצן) צוױיי מתנות (צַווי 
שפריצ) וועלכע זענען פיר. דער כהן גיט איין שפּריץ אויפן מזרח-צפון ווינקל פון 
מזבח, און דעם 2טן שפּריץ אויפן מערב-דרום-ווינקל פון מזבח. און ווייל דאָס בלוט 
אין מזרח-צפוןיווינקל צעשפּרײט זיך אויף דער מזרח-זייט און אויף דער צפון-זייט, 
און דאָס בלוט אויף דעם מערב-דרום'ווינקל צעשפּרײט זיך אויף דער מערבזייט 
און אויף דער דרום זייט, איז עס וי עס װאָלט געווען 4 שפּריצן. וטעונה, און זי (די 
עולה) דארף האָבן אפּשינדונג (מען דארף אפשינדן פון איר די פעל, הפשט), און צע- 
שניידונג (נאָכדעם װי מען האָט אָפּגעשינדן די פעל צעשניידט מען די בהמה אױף 
שטיקער) און זי גייט אינגאנצן אויף די פייערן (פון מזבח). די פעל געמט מען אראָפּ 
און די כהנים נעמען צו די פעל. דאָס פלייש פון דער עולה עסט קיינער ניט, נאָר מען 
איז עס אינגאנצן מקריב, מען פארברענט עס אינגאנצן אויף דעם מזבח. אין יומא 
פרק ב' משנח ג' ווערט געלערגט אויף וועלכע שטיקער מען האָט צעשניטן דעם 
קרבן עולה, 

ה. זבחי, די קרבנות ציבור-שלמים, און די (קרבנות) אשם. די ציבור-שלמים זענען 
געווען צוויי שעפּסלעךן װאָס מען האָט מקריב געווען אים שבועות פאר דעם גאנצן 
פאָלק. וועגן די אשם-קרבנות װעט די משנה באלד זאָגן װאָס זיי זענען. אלו הן, דאָס 
זענען די קרבנות אשם: אשם גזלות, דער אשם פאר גזלות. ווען איינער, ראובן, מאָנט 
ביי שמעונען געלט צי א זאך און שמעון לייקנט און שװערט פאלש אז עס קומט 
ראובנען גאָרניט, און דערנאָך איז שמעון זיך מודה אז ער האָט פאלש געשואוירן 
דארף ער ברענגן א קרבן אשם. אשם מעילות, דער אשם פון מועל זיין ,,מעילות", 
מועל זייןי, הייסט, ווען איינער באנוצט זיך און האָט הנאה פון א זאך װאָס געהערט 
צו הקדש, צום בית המקדש, דאָס איז עבירה און ער דארף ברענגן אַ קרבן אשם, 
אשס שפחה חרופה, דער אשם צוליב א פארקנסטער שקלאפין. מען מיינט דאָ אז אויב 
א פרוי, וועלכע איז האלב שקלאפין און האלב באפרייט, און זי איז פארקנסט געװאָרן 
צו א יידישן קנעכט, און א ייד האָט מזנה געווען מיט איר, דארף ער ברענגן 
אַ קרבן אשם. אששם נזיר, דער אשם פון א נזיר. אויב א נזיר איז געװאָרן טמא און עֶר 
האָט זיך געמאכט ריין דארף ער ברענגן אויך א קרבן אשם (א חוץ אַנדערע קרבנות). 


8 זבחים ה כח 
חֲרוּפָּה, אֲשֵׁם נָזִיר, אֲשֵׁם מְצוֹרֶע, | שְׁחִיטָתָן בָּכֶל מָקוֹם בְּעַזְרָה, וְרֶמֶן 
אֶשֶׁם תָּלוּי, שְׁחִיטָתָן בַּצְפוֹן וקַבּיל טָעוּן שְׁתִּי מַתָּנות שֶׁהֵן אַרְבַּעי 
דָּמָן בִּכְלִי שֶׁרֵת בַּצָפּוֹן, וְדָמֶן טְעוּ |ונָאָבְליץ בֶּבֶל הָעִיר, לֶבֶל אָרֶם בְּכֶל 
שְׁתִּי מִתָּנוֹת שָׁהֵן אַרבַּע, וְנָאָכָלִין | מַאֲכָל, לִיוֹם וְלֵילָה עד הֲצוֹת, 
לִפְנִים מִן הַקִּלְעִים, לְוִכְרֵי כִהִנָּה. | הַמּוּרֶם מֵהֶם כַּיוֹצֵא בָהֶם, אֶלָא 
ִּכֶל מַאֲכֶל, לָיוֹם וְלִילָה עַד חֲצוֹת :| שְׁהַמּּרָ נְאָכֶס לכֹּהֲנִים. לִנְשֵׁיהֶם 
ן הַתּוֹדָה וָאֵיל נָזִיר קְרְשִׁים הַלִּים | וְלִבְנֵיהֶם, וּלַעַבְדֵיהֶם; 


אשם מצורע, דער אשם פון א מצורע. אויב איינער האָט געהאט א צרעת, א קרעצי- 
קייט, און ער איז דאדורך געװאָרן טמא, און דערנאָך האָט ער זיך אויסגעהיילט פון 
דער קרעציקייט, דארף ער (א חוץ אַנדערע קרבנות) ברענגן אויך א קרבן אשם, 
אשס תלוי, דער אשס ביי א הענגנדיקער (ניט זיכערער) עבירה. אויב עס זענען גע" 
לעגן פאר איינעם צוויי שטיקער פלייש, און איינס פון זיי איז חלב (װאָס מען טאָר גיט 
עסן) און ער האָט געגעסן בשוגג איינעם פון זיי און ווייסט ניט, צי ער האָט געגעסן דאָס 
כשרע פלייש צי דעם טריפהנעם חלב, דארף ער ברענגן א אשם תלוי. שחיטתן, זייער 
שחיטה (דאָס שעכטן פון די דערמאַנטע ציבור:שלמים און פון די קרבנוה אשם) 
קומט פאָר (אין דער עזרה) אין צפון זייט, אוך מען נעמט אריין זייער בלוט אין א 
הייליקער כלי אין צפון זייט, און מען דארף פון זייער בלוט געבן צוויי שפּריצן (צוויי 
מתנות) וועלכע זענען פיר (איינעם אויף דעם מזרח צפון ווינקל און איינעם אויפן 
מערב-דרום ווינקל פון מזבח, אזוי װוי מיר האָבן פריער געלערנט בייס קרבן עולה), 
און זיי זייער פלייש) ווערט געגעסן אינוייניק פון די פאָרהאנגן (נור אין בית המזקדעש- 
הױף) דורך זכרים כהנים (און ניט דורך לױיס און ישראלים און ניט דורך פרויען) 
אין אלע סאָרט מאכלים (געקאָכט און געבראָטנס) איין טאָג און איין נאכט ביז האל- 
בער נאכט. דאָס שפּריצן דאָס בלוט איז ביי די ציבור-שלמים און ביי די קרבנות אשם 
אזוי װי ביים קרבן עולה פריער אין משנה ד', און דאָס עסן זייער פלייש איז אזוי 
וי ביים קרבן חטאת פריער אין ג" 

התודה, דער קרבן תודה (ואָס א מענטש ברענגט אלס א דאנק, א תודה צו 
גאָט) און דער קרבן א ווידער (איל, א בארא) װאָס עס ברענגט א נזיר ווען ער ווערט 
אויס נזיר) זענען קדשים קלים. די קרבנות וועלכע די משנה האָט אויסגערעכנט אין 
די פריערדיקע משנות, זענען געווען אלע קדשי קדשים, די גאָר הייליקע קרבנות. 
פון איצט אָן לערנט די משנה ועגן קדשים קלים, גרינגערע קרבנות. ווען איינער 
באנוצט זיך מיט א בהמה פון קדשים קלים איז ער ניט מועל (זע פריער אין משנח 
ה' װאָס הייסט מועל זיין). שחיטתן, מען שעכט זי (די תודה און דעם איל נזיר) או" 
מעטום אין דער עזרה (אין בית המקדש, ניט דוקא אין צפו זייט), און מען דארף 
געבן פון זייער בלוט צויי שפּריצן וועלכע זענען פיר (איינעם אויף דעס מזרח-צפון 
ווינקל און איינעס אױף דעם מערב-דרום ווינקל פון מזבח, וי מיר האָבן געלערנט 
פריער אין משנה ג' בייס קרבן עולה), און זיי ווערן געגעסן אין דער גאנצער שטאָט 
(אין גאנץ ירושלים, ניט דוקא אין בית-המקדש-הויף) דורך יעדן מענטש (אויך דורך 
לוייס און יששראלים, ניט דוקא כהנים, און אויך דורך פרויען) אין אלע סאָרטן מאכליס 
(געקאָכט און געבראָטנס) איין טאָג און א נאכט ביז האלבער נאכט. דעם טאָג ווען מען 
שעכט זיי און די נאכט דערנאָך ביז האלבער נאכט. המורם מהם, דאָס װאָס מען נעמט 
אראָפּ פון זיי (די טיילן, װאָס מען נעמט אראָפּ פון דער תודה און דעם איל נזיר און 
מען דארף זיי געבן צו די כהנים) זענען אזוי וי זיי (האָבן דעס דין אזוי וי די קר- 
בנות אַלין) נאַר (מיט דעם אונטערשיד) װאָס די אראָפּגענומענע (טיילף ווערן גע- 
געסן (נאָר) דורך כהנים און זייערע (די כהנימ'ס) פרויען און זייערע קינדער און 
זייערע שקלאפן. פון דעם קרבן תודה האָט מען אראַפּגענומען די חזה ושוק", 





29 זבחים ה 


ז שְׁלָמִים 
קִדְשִׁים קַלִּים, שְׁחִיטָתֶן בְּכֶל מָקוֹם 
בַּעזָרָה. ורִמֶן טֶעוּן ְׁתִּי מתָּנֹת שֵָׁן 
אַרְבַּע, וְנָאֲכָלִין בְּכֶל הָעִיר. לְכֶל 
אָרֶם, בְּכֶל מאָכֶל, לִשְׁנִ יָמִים וְליְלָה 
אָחָר. הַפֿוּרם מֵהָם, כַּיוֹצֵא בָחֶם, 





כט 
אֶלֵא שְׁהַמּורם נָאָכְל לַכֹּהֲנִים, 
לַנְשֵׁיהֶם, ְלִבְנֵיהֶם, ילִעִבְדֵיהֶם : 
דן הִבְּכוֹר וְהַמַּעֲשֵׂר וְהִפָּסַח קַדָשִׁים 
קָלִים, שְׁחֵיטְתֶ בּכֶל מָקום בְּעְַָה, 


וָדְמֶן טעוּן מַתָּנָה אַחַת וכל שִׁיְן 


כְָּגֶד הַיִסוֹד, שִׁנֶּה בַאֲכִילָתְן. הַבְּכוֹר 


די ברוסט און א שטיק פוס, און אויך האָט מען פון די חלות װאָס מען האָט גע" 
בראַכט מיט דער תודה אַראָפּגענומען די 4 חלות און דאָס אַלץ געגעבן דעם כהן, פון 
דעם קרבן איל נזיר האָט מען אראָפּגענומען די חזה ושוק, און אויך דעם רעכטן פוט, 
און איין חלה און איין קוכן (פון די חלות און קוכגס װאָס דער נזיר האָט געבראכט 
| צוזאמען מיט דעם איל נזיר) און מען האָט זיי געגעבן צום כהן. דאָס הייסט ,,המורם 
מהם'', די טיילן װאָס מען נעמט אראָפּ פון זי 

שלמים די (קרבנות) שלמים (ואָס אן איינצלנער מענטש ברענגט) זענען 
קדשים קלים (גרינגע קרבנות), מען שעכט זי אין יעדן אָרט אין בית המקדש הױיף 
(אין דער עזרה, ניט דוקא אין צפוךזייט), און פון זייער בלוט דארף מען געבן צװיי 
שפריצן וועלכע זענען פיר. אייגעם אויף דעם מזרח- צפון'ווינקל און דעם אנדערן 
אויפן מערב-דרום-ווינקל פון מזבח, װי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ד' 
ביים קרבן עולה, ונאכלים, און זיי (די שלמים) ווערן געגעסן אין דער גאנצער שטאָט 
(אין ירושלים) דורך יעדן מענטש (ניט דוקא כהנים, און ניט דוקא זכרים), אין אלַע 
סאָרטן (געקאָכט און געבראָטנס), אין צוויי טעג און איין נאכט. דעם טאָג װען מען 
שעכט דעם קרבן, די גאנצע נאכט דערנאָך און צומאָרגנס דעם גאנצן טאָג. המורם, 
די טייקן װאָס מען נעמט אראָפּ פון זי (פון די שלמים-קרבנות, און מען גיט די 
טייק צו די כהנים) זענען (האָבן דעם דין) װי זיי (װוױ די קרבנות-שלמים אליין) נאָר 
(מיט דעם אונטערשיד) װאָס די אראָפּגענומענע טיילן (המורם) ווערן געגעסן (נור) 
דורך די כהנים או זייערע פּרויען און זייערע קינדער און זייערע ששקלאפן אזוי וי 
מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ו'. פון די שלמים-קרבנות האָט מען אראָפּגע- 
נומען נור די חזה ושוק, די ברוסט און דעם שטיק פוס, און געגעבן צו די 
כהנים, 

ח. הבכור, דער (קרבן) בכור, און דער (קרבן) מעשר (בהמה) און דער (קרב) 
פסח זענען קדשים קלים (גרינגע קרבנות). ,,בכור'י הייסט דאָס ערשטע קינד א זכר 
װאָס ווערט געבוירן פון א כשרער בהמה (פון א קי, א שעפּס, א ציג), דאָס געהערט 
צום כהן און מען איז עס מקריב אין בית המקדש, און דאָס פלייש געהערט צום 
כהן. מיט ,, מעשר'! מיינט מען דאָ ,, מעשר בהמה'י. פון יעדע 10 כשרע בהמות װאָס 
איינער האָט, דארף ער אָפּשײדן איין בהמה (איינס פון צען, מעשר) און ברענגן אין 
בית המקדש און מקריב זיין, און דאָס געהערט צום בעל הבית פון דער בהמה, 
,פסח'! מיינט דער קרבן פּסח, דאָס שעפּסל, װאָס עטליכע מענטשן ברענגן צוזא" 
מען ערב פּסח און מען איז עס מקריב אין בית המקדש און דאָס פלייש װוערט גע" 
געסן דורך די מענטשן, די בעלי בתים פון שעפּסל. זאָגט די משנה אז די אלע דריי 
זענען קדשים קלים. שחיטתן, מען שעכט זי אין יעדן אָרט אין בית המקדש-הױף 
(אין דער עזרה, ניט דוקא אין צפון זייט), און מען דארף געבן פון זייער בלוט איין 
שפריץ (אויפן מזבח) אָבער מען דארף געבן (דעם שפּריץ) נאָר קייגן דעם יסוד, 
נאָר אין אזא אָרט אויפ'ן מזבח וואו אונטן שטעקט ארויס דער יסוד, דער פונדא" 
מענט. למשל אין דרום-מזרח-ווינקל פון מזבח איז ניט פאראן קיין יסוד, און דאָרט 
טאָר מען ניט געבן דעם שפּריץ. שינה, עס אין פאראן אן אונטערשיד אין (די דינים 
וועגן) זייער עסן דער אונטערשיד איז דער דאָזיקער : הבכור, (דאָס פלייש) פון קרבן) 


30 זבחים ה : 
נָאָכֶל לכּהֲנִים, וְַמַּעשֵׂר לָכֶל אָדֶם, | נָאַבֶל אֶלָּא בַּיְלָה,וְאֵינוֹ נָאָבֶל אֶלָא 
וְנַאָכְלן בְּכֶל חָעיה בְּכֶל מאָכֶל עד חֲצוֹת, וְאִינוֹגָאָכֶל אֶלָא לִמְנייו 
לִשְׁנֵי יָמִים ְלֵיֶה אֶחָד. הִפֶּסַח אִינו | וְאִינוֹ נָאֲכֶל אֶלָא צָלִי: 
פרק ו | 

א קדשי קֵרָשִׁים שֶׁשֶׁהֶטְן בְּרֹאשׁ | הַמְּנָחוֹת הָיוּ נִקְמָצוֹת בְּכֶל מָקוֹם 
המְְִּחַ. רַבִּי יוֹסִי אוֹמָה. כְּאֵטוּ | בָעוְרָה וְָאֲבָלוֹת לפנים מן הַקְִּעִים 
נִשְׁחָטוּ בַצּפּוֹן. רַבִּי יוֹסֵי בַּר יְהוּדָה לכרִי כְהִנֶּה. בֶּבֶל מַאֲכֶל, לִיוֹם 
אוֹמַר, מִחֲצִי הִמְִּבֵּהַ ולצְפוֹן כַּצְפוֹן | וְלֵילָה עד חֲצוֹת: ב חַטַּאת הָעוֹ 
מחֲצִי הַמִּזְכַּחַ וְלִדָּרוֹם כַּדָּרוֹם. | הֵיְחָה נַעֹשִׂית עַל קָרְן דְּרוֹמִית 





בכור ווערט געגעסן נור דורך כהנים, און (דאָס פלייש פון קרבן) מעשר וערט גע- 
געסן דורך יעדן מענטש; און זיי (דער בכור און דער מעשר) ווערן געגעסן אין דער 
גאנצער שטאָט (אין גאנץ ירושליס) אין אלע סאָרטן מאכלים (געקאָכט און געבראָטנס) 
אין צוויי טעג און איין נאכט. דעם טאָג ווען מען שעכט זיי, די נאכט דערנאָך און צו" 
מאַרגנס א גאנצן טאָג. הפסח, דער קרבן פסח ווערט געגעסן ניט אנדערש נאָר בי- 
נאַכט. מען שעכט דעם קרבן פּסח ערב פּסח פאַרנאַכט,, און דאָס פלייש עסט מען 
ערשט ביינאכט אין דער ערשטער נאכט פון פּסח. ואינו, און ער ווערט געגעסן נור ביז 
האַלבער נאַכט (און ניט שפעטער פון האַלבערנאכט), און ער ווערט געגעסן נור 
דורך זיינע מענטשן-בעלי-בתים. ,למנויו', דורך זיינע מיטגעציילטע, דורך די 
מענטשן וועלכע האָבן צוזאמען פריער אָפּגעמאכט צוישן זיך או דאָס קרבן פּסח" 
שעפּסל איז זייערס. ואינו, און ער ווערט געגעסן ניט אנדערש נור געבראָטן (אױף 
פייער). מען טאָרניט עסן דאָס פלייש פון קרבן פּסח גיט געקאָכטערהײט, און גיט 
האלב-רוי און האלב-געבראָטן, נאָר גוט געבראָטן, 
פרק 1 

א. קדשי קדשים, די גאָר הייליקע קרבנות (וועלכע היסן קדשי קדשים, און 
מען דארף זיי שעכטן אין דער צפו זייט אין בית המקדש-הױף, וי מיר האָבן גע- 
לערנט פריער אין פרק ה' משנה א) אױב מען האָט זיי געשאָכטן אין דער הױך 
אויפן מזבח, זאָגט ר' יוסי, אז זיי זענען אזוי װי מען װאָלט זיי געשאָכטן אין צפון 
(דזייט אין בית המקדש-הויף). און די קרבנות זענען כשר. אָבער לכתחילה טאָר מען 
זיי ניט שעכטן אויפן מזבח אליין, ווייל מען האָט מורא טאָמער װעלן די בהמות 
דאָרט אָנמיסטיקן,. ר' יוסי בר' יהודה זאָגט, אז פון דער העלפט מזבח צו צפון צו איז 
(האָט דעם דין) וי צפון זייט, און פון דער העלפט מזבח צו דרום צו איז (האָט דעם 
דין) וי דרום-זייט. דאריבער זענען כשר די קדשי קדשים װאָס מען האָט געשאָכטן 
אויפן מזבח נור אין דער צפון-העלפט. אָבער קדשים קלים, וי שלמים (זע פריער 
פּרק ה' משנות ו' און ז) זענען כשר אפילו מען האָט זי געשאָכטן אויפן מזבח אין 
דער דרום-העלפט, ווייל זיי דארפן דאָך ניט האָבן קיין צפון-זייט. המנחות, די מגחווג 
(מעל-קרבנות) נעמט מען אראָפּ פון זיי דעס קומץ (די האנט מעל) אין יעדן אָרט אין 
בית-המקדש-הויף (ניט דוקא אין צפון זייט), און זיי (די מעל-קרבנות ווערן געגעסן 
אינוױיניק פון די פאָרהאנגן (לפנים מן הקלעים, אין בית-המקדש-הויף) דורך כהנים 
זלרים אין אלע סאָרטן מאכלים, איין טאָג און איין נאכט ביז האלבער נאכט. וועגן קומץ 
זיין, אראָפּנעמען די פולע האנט מעל האָבן מיר געגעבן פריער פּרק ד' משנה ג'" 
וועגן ,,אינװייניק פון די פאָרהאנגן" זע פריער פּרֹק ה' משנה ג', און דאָרט געבן 
מיר מער אויך דעם פּירוש פון ,,לזכרי כהונה בכל מאכל ליום ולילה עד חצות", 

ב. חטאת, דער (קרבן) חטאת פון א עוף (א טױב) איז געמאכט געװאָרן אויף 
דעס דרום-מערב-ווינקל (פון מזבח). כדי צו פארשטיין די דאָזיקע משנה און אויך 


31 זבחים | לא 
מַעֵרָבִית. בְּכֶל מָקוֹם הַיָתָה כְּשָׂרֶה. | מִלְּמֵטֶּה , וּשְׁלֹשָׁה מִלְּמַעֲלָה. 
אֶלָא זֶה הָיָה מְקוֹמָהּ. וּשְׁלֹשָׁה | מִלְמַטָּה, חַטַּאת הָעוֹף. וְההַנָּשׁוֹת. 
דבָרִים הָיָמָה אוֹתְהּ הִקָּרְן מִשֹׁמָּשֶׁת | וּשְׁירִי הִדָּם. מִלְּמַעלָה, נִּוּךְ הַמַּים, 


די ווייטערדיקע משנות ועלן מיר דאָ געבן עטליכע דערקלערונגען. דער מזבח, וו" 
מיר האָבן דערקלערט פריער אין פּרק ב' משנה א' און פּרק ה' משנה ג', איז בא" 
שטאנען פון דריי טיילן. דער אונטערשטער טייל האָט געהייסן דער ,יסודי, דער 
פונדאמענט, ער האָט ארויסגעשטעקט איין אייל די ברייט און 32 איילן די לענג אין 
מערב זייט און 22 איילן די לענג און איין אייל די ברייט אין צפון זייט, און נור 
איין אייל די ברייט און איין אייל די לענג אין מזרח זייט און איין אייל די ברייט און 
איין אייל די לענג אין דרום זייט. דער יסוד איז געווען הויך איין אייל, איבער אים 
איז געווען ארויפגעשטעלט און אריינגעריקט דער סובב, דער ארומרינגלער, וועל- 
כער איז געווען דרייסיק איילן די ברייט אויף 20 איילן די לענג, און הויך 5 איילן 
אויף דעם סובב איז געווען ארויפגעשטעלט און אריינגערוקט דער מזבח אליין, וועל" 
כער איז געווען 28 איילן די ברייט און 28 איילן די לענג, און הויך 3 איילן, צוזאמען 
איז דער גאנצער מזבח געווען הויך 9 איילן (איין אייל דער יסוד, 5 דער סובב, און 
3 דער מזנח). אָבער אויף יעדן פון די 4 ווינקלן אין דער הויך אויפן מובח איז גע" 
ווען צוגעבויט א ,,קרןי, א ווינקל, איין אייל די ברייט, איין אייל די לענג, און איין 
אייל די הויך. קומט אויס, אז דער מזבח איז ביי די ווינקלן געווען הויך 10 איילן 
אין מיטן פון דער הויך פון מזבח, 5 איילן פון דער ערד, (איין אייל יסוד און 4 איילן 
אין סובב) איז דער מזבח געווען דורכגעטיילט מיט א רויט-געפארבטן פּאָס, װאָס 
האָט געהייסן ,,חוט הסיקראיי (דער רויטער פאָדעם). דער טייל מזבח העכער פון 
דעם חוט הסיקרא האָט געהייסן ,למעלה", אין דער הויך, און דער טייל מובח 
אונטער דעם חוט הסיקרא האָט געהייסן ,,למטה''י. אלע קרבנות האָט מען געשפּריצט 
זייער בלוט אונטער דעם ,,.חוט הסיקרא'', למטה; א חוץ א ,חטאת בהמה', א בהמה 
װאָס מען האָט געבראכט פאר אַ קרבן חטאת, און א ,עולת העוף, א טויב, װאָס 
מען האָט געבראכט פאר א קרבן עולה. זייער בלוט האָט מען געשפּריצט ,,למעלה", 
העכער פון חוט הסיקרא. זאָל דער לערנער גוט באמערקן, אז דאקייגן א ,חטאת 
העוף'' און א ,,עולת בהמה'' האָט מען געשפּריצט אונטער דעם ,חוט חסיקרא", 
למטה. זאָגט די משנה אז די ,חטאת העוף', װען מען האָט געבראכט א טױב 
אלס קרבן חטאת, האָט דער כהן זי , געמאכט'י, ער האָט מולק געווען, איינגעשניטן 
מיט זיין נאָגל דעם קארק פון דער טויב, אונטן ביים דרום-מערב-ווינקל פון מזבח. 
בכל מקום, אין יעדן אָרט (אין דער עזרה) איז זי געווען כשר (האָט מען זי געמעגט 
מולק זיי), נאָר דאָס (דער דרום-מערבוינקל פון מזבח) איז געווען איר אָרט. 
דער טעם איז וייל א טויב האָט ויײיניק בלוט, און מען נעמט ניט אריין דאָס 
בלוט אין א כלי, נאָר מען קוועטשט עס באלד ארויס אויף דער וואנט פון מזבח, און 
דאריבער האָט מען באלד דאָ מולק געװען, כדי דאָס בלוט זאָל ניט אויסרינען 
ושלשה, און צו דריי זאכן האָט דער דאָזיקער (דרום מערב) ווינקל געדינט (גענוצט) 
אונטן (אונטער דעם חוט הסיקרא), און צו דרײ זאכן האָט ער דער זעלביקער וינקל 
געדינט (גענוצט) אין דער הויך (איבער דעם חוט הסיקרא). און די משנה רעכנט דאָ 
אויס די זאכן. מלמטה, אונטן (האָט מען אין דאָזיקן ווינקל געמאכט) דעם חטאת פון 
א עוף וי מיר האָבן פריער געלערנט), און מען האָט צוגעבראכט די מנחה (ההגעוות, 
מען האָט געדארפן צו דערנענטערן צום מזבח א מעל-קרבן, און (מען האָט דאָ אויס- 
געגאָסן) דאָס איבערגעבליבענע בלוט. וי מיר האָבן געלערנט פריער אין פּרק ה' 
משנה ג', אז נאָכדעם וי מען האָט אָפּגעשפּריצט דאָס בלוט פון ,,דרויסנדיקע" קר- 
בנות, האָט מען דאָס איבריקע בלוט אױיסגעגאָסן אויף דעם דרוםייסוד, דאָס איז 
דער דרום-מערב-ווינקל וואו עס איז געווען אן אייל יסוד, פונדאמענט, וי מיר 
האָבן פריער דערקלערט. מלמעלה, (אין דאָזיקן דרוס-מערב ווינק) אין דער הױיך 
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ְהיין. וְעוֹלַת הָעוֹף כְּשָׁהִיא רַבֶּ 
בַּמַוָרָח: { כָּל הָעוֹלִים לַמִּזְבּח 
עוֹלִין דֵּרך יָמִי , וּמקיפִין וְוֹררִין 
דֶרֶךְ שְׂמאל, חוץ מִן הָעוֹלָה 
לִשְׁלֹשָׁה דְבָרִים אֵלּוּ, שֶׁהְיוּ עוֹלִים 


זבחים ו 
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וְחוֹזִָים לֶעֲקֵכ: ך הַטַּאת הָעוֹף 
ִּיצֵד חָיְתָה גָעֲשִׂית' הָיָה מוֹלֵק אֶת 
רֹאשֶָׁהּ מִמּוּל עֶרְפָּהּ, וְאֵינוֹ מַבְדִּיל, 
ּמִזֶּה מִדָּמָהּ על קיר הַמִּוְבַּחַ. שָׁיָרִי 


הַדֶּם הָיָה מִתְמֵצָּה עַל הַיסוֹד, אִין 


האָט מען געגאָסן וואסער. ניסוך המים, אים סוכות האָט מען דאָ געגאָסן דאָס וואסער 
אלס קרבן, װוי מיר לערנען אין סוכה פּרק ד' משנה טי. און דעם וויין. דעם וויין האָט 
מען געברענגט יעדן טאָג אויפן מזבח מיט דעם קרבן תמיד אין דער פרי און פאר" 
נאכט און מען האָט אים דאָ געגאָסן אין א לאָך װאָס איז געווען אין דרום מערב 
ווינקל אין דער הויך אויפן מזבח און דער לאָך איז געגאנגן אראָפּ טיף אין דער 
ערד אריין, ועולת העוף, און (דאָ אין דעס דרום-מערב ווינקל אין דער הויך אױפן 
מזבח האָט מען מולק געווען, אָפּגעשניטן מיטן נאָגל ביים נאקן דאָס העלזל) פון דער 
עולה פון א טױב, אב עס איז געווען צופיל ארבייט אין מזרח. דער עיקר פלעגט 
מען די טויב-עולה מולק זיין אין דרום-מזרח-ווינקל פון מזבח, נאָר אויב דאָרט זע" 
נען געווען א סך קרבנות, האָט מען עס געמאכט אין דעם דרוםימערב:וויגקל, 

ג כל, אלע (כהנים) וועלכע גײען-ארױיף, אויפן מזבח, גייען ארױיף אין דער 
רעכטער זייט, און גייען ארום (דעם גאננצן מזבח) און גייען אראָפּ אין דער לינקער זייט. 
אויפן מזבח ארויף איז מען געגאנגן אויף דעם 22-איילן-לאנגן און 16-איילן-ברייטן 
טרעפּ (כבש, זע אין אונזער פּירוש פריער פּרק ב' משנה א'), אזא בריק, װאָס האָט 
זיך געצויגן פון דער עזרה-ערד ביז ארויף אויפן מזבח אין דער דרום-זייט. די כהנים 
פלעגן ארויפגיין אויף דעם כבש אין דער רעכטער זייט און ווען זיי זענען ארויפ- 
געקומען האָבן זיי זיך געװוענדעט רעכטס צו מזרח, און ארומגעגאנגן דעם גאנצן 
מזבח, צפון, מערב, דרום ביז זיי זענען צוריק צוגעקומען צום כבש און אראָפּגעץ- 
גאנגן אין זיין לינקער זייט. חוץ, א חוץ (ווען דער כהן) איז ארויפגעגאנגן (צו מאכן 
די דאָזיקע (דערמאָנטע) דריי זאכן (די עולת העוף, דאָס וואסער גיסן און דאָס ויין 
גיס), מחמת זי (די כהנים װאָס זיי האָבן געטאָן די דאָזיקע דריי זאכ) זענען 
ארויפגעגאנגן (גלייך אויפן מזבח צו דער לינקער זייט צום דרום- מערב-וינקל) 
און זיי זענען צוריקגעגאנגן איף זייער טריט (לעקב). זי זיינען צוריק אראָפּגעגאנגן 
מיטן זעלבן וועג, מיט וועלכן זיי זענען געקומען. דער טעם איז, ווייל מ'האָט מורא גע- 
האט מיט דער טויב צו גיין איבערן גאנצן מזבח, כדי זי זאָל ניט דערשטיקט ווערן 
פון רויך פון דעם מזבח-פייער, און דאָס וואסער און דער וויין זאָל ניט קאליע ווערן 
פון רויך, 

ד. חטאת העוף, וי אזוי האָט מען געמאכט (מולק-געווע) דעם קרבן חטאת פון 
א עוף (פון א טיב)? ער (דער כהן האָט מולק געווען (מיט זיין פינגער נאָגל איין- 
געשניט) איר (דער טויב'ס) קעפיל אנטקייגנאיבער איר נאקן (ממול ערפה), און ער 
טיילט ניט אָפּ. ער האקט ניט אָפּ אינגאנצן דאָס קעפּיל; ער שניידט נור איין דעם 
ושט אָדער דעם קנה, איין סימן (זע אין מסכתא חולין אין דער הקדמה) און ער 
טיילט ניט אָפּ דעם קאָפּ פון קערפּער. וזזה, און ער שפּריצט (קוועטשט ארוים און 
גיט א שפּריץ מיט דעם קערפּער פון דער טויב) איר בלוט אויף דער וואנט פון מזבח. 
דאָ מיינט מען אויף דער וואנט פון מזבח אונטן, אונטער דעם חוט הסיקרא, אונטער 
דעם רויטן פּאס. שיירי, דאָס איבערגעבליבענע בלוט (אין דעס קערפּער פון דער 
טױב האָט ער אױסגעקוועטשט אױף דעם יסוד (אױף דעם פונדאמענט פון מזבה). 
ער דרוקט-צו די טויב צו דעם מזבח-וואנט און דאָס בלוט וװוערט ארויסגעקוועטשט 
און רינט אראָפּ אויף דעם יסוד. דאָס הייסט ,,מיצוי הדם''י, אויסקוועטשן דאָס איב- 
ריקע בלוט. אין למזבח, דער מזבח האָט פון איר (פון דער חטאת-טױב) ניט מער 
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לַמְִּבֵּחַ אֶלָא רָמָה וכ לַבּהֲנִים: 
ה עוֹלת הָעוֹף כִּיצֵד הָיחֶה נֲָשִׂית! 
'עֲלָה בִכָּבֶשׁ וּפָנָה לַטּוֹבֶב, בָּא לו 
לֵָרֵן דְרוֹמִית מִזְרְחִית. הָיָה מוֹלֵק 
אֶת רֹאשָׁהּ מִמּוּל עֶרְפָּה וּמַבְדִּיל, 
ּמְמֵצָה אֶת דָּמָהּ על קיר הַמִּובַח 
נָטַל אֶת הָרֹאשׁ וְהִקִיף בִּית מְלִיְְתו 
למְִבָּחֵי ְסִפּנוֹ בִמָּלַח. תָּרְקוֹ על גִבִּ 





הָאֲשִׁים. בָּא לו לַגוּף, וְהָסִיר אֶת 
הִמִּרְאָה, וְאֶת הַנּוֹצָה, וְאֶת בְּנֵ 
מַיִםהַיוֹצְאִיםעִמָּהּ וְהִשׁלֵיכְן לבֵית 
הַדְּשֵׁן. שֶׁמַע וְלֹא הִבְדִּיל, וְאִם 
הִבְדִּיל כָּשֶׁר. וְסִפְּנוֹ בִמָּלַח. "חרק 
על נַּבִּי הָאֲשִׁים!: | לֹא הֲסִיר, 
לֹא אֶת הַמִּרְאָה, וְלֹא אֶת הַנּוֹצָה, 


וְלֹא אֶת בְּנֵי מָעַיִם הַיוֹצְאִין עִמָּהּ, 


װי איר בלוט; און זי געהערט אינגאנצן צו די כהנים. דאָס גאנצע פלייש, די גאנצע 
טויב, עסן אויף די כהנים. 

ה. עולת, די עולה פון א עוף (פון א טױב) וי אזוי האט מען איר געמאכט? 
ער (דער כהן) איז ארויפגעגאנגן (מיט דער לעבעדיקער עולה טױב אין דער האנט) 
אויף דעס מזבח-טרעפּ (כבש) און (פון דאָרט אין ער מיט א קליינעם כבש, מיט א 
קליינעם טרעפ) ארויפגעגאנגן אויפן סובב. אזוי טייטשן טייל מפרשים אז מען מיינט 
דאַ מיט סובב דעם מיטלסטן טייל פון מזבח. אָבער אנדערע מפרשים מיינען אז מיט 
סובב מיינט מען דאָ דעם העכסטן טייל פון מזבח. בא, ער איז געקומען צום דרום-מזרח- 
װינקל און ער האָט מולק געוען איר (דער טױב'ס) קאָפּ אנטקייגנאיבער 
איר נאקן. מיטן שארפן פינגער נאָגל האָט ער איבערגעשניטן דער טיבס נאקף 
וזבדיל, און ער האָט אפּגעטײלט אָפּגעשניטן אינגאנצן דעם קאָפּ פון קערפּער), 
און ער האָט (צודריקנדיק דעם קערפּער צוס מזבח) אויסגעקוועטשט איר בלוט אױף 
דער וואנט פון מזבח. ביי דער עולה האָט ער ניט ארױיסגעשפּריצט דאָס בלוט, נאָר 
בלויז אויסגעקוועטשט אויף דער ואנט העכער פון דער חוט הסיקרא, פון רויטן 
פאס. נטל, ער (דער כהן) האָט גענומען דעס קאָפּ און צוגעשטעלט (הקיף, דערנענ- 
טערט) זיין מליקה- אָרט (ביים איבערגעשניטענעם נאק) צום מזבח. כדי ארויסצו" 
קוועטשן אויך דאָס בלוט פון קאָפּ אויפן מזבח ארויף. וספגו, און ער האָט אים (דעם 
קאָפּ איינגעטונקן (ספגו) אין זאלץ. ,,ספגו'' זאָל זיין פון אריינזאפּן דעם זאלץ. חרקו, 
און ער האָט אים (דעם באזאלצענעם קאָפ) געװואָרפן אויף די פייערן (פון מזבח). 
און דאָרט איז דער קאָפּ פארברענט געװאָרן, ‏ בא 17, (דערנאָך) איז ער (דער כה)+ 
צוגעקומען צו דעם אָפּגעהאקטן) קערפער (פון דער טיב) אוך ער האָט אראָפּגענו- 
מען איר װאָליע (מוראה, דאָס בייטעלע ביים האלדז, װאָס דאָרט ליגן שטיקלעך פון 
עס) און די פעדערן און ער האָט אויך ארויסגענומען די קישקעלעך (בני מעים), 
װאָס ציען זיך מיט איר (מיט דער ואָליע), און ער האָט זיי (די װאָליע מיט אירע פע- 
דערן און די קישקעלעך) ארױיסגעװואָרפן אויף דעסם אש-אָרט (בית הדשן. דאָס אלץ 
האָט ער ניט מקריב געווען אויפן מובח נאָר ער האָט אװעקגעװאָרפן אויף דעם 
אש-אָרט. שסע, ער (דער כהן) האָט (דערנאָך) איבערגעשפּאלטן (די טױב, אױיפגע- 
שניטן דעם קערפּער צווישן די פליגל) אָבער ער האָט ניט אפּגעטײילט. ער האָט ניט 
אָפּגעשניטן איין האלבן קערפער פון דעם אנדערן האלבן קערפּער. ואם, און אויב ער 
האָט יא אָפּגעטײלט (איבערגעשניטן די טױב אױיף צוױיי העלפט) איז כשר. 
בדיעבד מעג מען אפילו עס איז צעשניטן אויף צוויי טיילן, וספגו, און ער (דער כהן) 
האָט אים (דעס קערפער פון דער טויב) איינגעטונקן אין זאלץ און אים ארויפגע- 
װאָרפן אױף די פייערן (פון מזבח). מחמת דעם קערפּער פון דער טויב-עולה האָט 
מען מקטיר געווען אויפן מזבח. 

ו! לא הסיר, אױב ער (דער כהן) האָט ניט אראָפּגענומען ניט די װאָליע און 
ניט די פעדערן און די קישקעלעך װאָס ציען זיך מיט איר (מיט דער װאָליש) און 


54 זבחים 
וְלֹא סִפְּנוֹ בַמָּלַח. כָּל שִׁשְׁנָה בָהּ 
מֵאַחַר שִׁמִצָה אֶת רָּמָהּ, כְּשָׂרָה, 
הִכְדִּיל בַּחַטָּאת וְלֹא הִבְדִּיל בָּעולָ, 
פּסוּלָה, מִצָה דַם הָרֹאשׁ וְלֹא 
מֶצָה דַם הַגּוּף, פּסוּלָה, מֵצֶה דַם 


הַגוּף וְלֹא מִצָה דַם הָראש, כַּשָׂרֶה: 


ן חַטֵּאת הָעוֹף שֶׁמְּלָקָהּ שֶׁלֹּאן? 


1 לד 
לִשְׁמָהּ, מֵצֶה דָמָהּ שֶׁלֹּא לִשְׁמָה 
אוֹ לִשְׁמָה וְשָׁלֹא לִשָׁמָהּ, או שָׁלֹא 
לִשָׁמָהּ וְלַשָׁמָהּ, פְסוּלָה, עוֹלַת 
הָעוֹף, כְּשָׂרָה, וּבִלְבַר שָׁלֹא עֶלְחָה 
לַבְּעלִים. אֶחֶד חִטֵּאת הָעוֹף וְאֶחֶר 
עוֹלַת הָעוֹף, יש ְשׁמצָה דפ 





ער האָט אים (דעם קערפּער) ניט איינגעטונקן אין זאלץ, -- װויל) דאָס אלץ איז 
דאָך געענדערט געװאָרן (ער האָט געטאָן אנדערש וי מען דארף טאָן) שוין נאָך דעם 
װי מען האָט אויסגעקוועטשט איר בלוט (דאָס בלוט פון דער טױיב-עולה איף דעם 
מזבח) איז עס כשר. מחמת דאָס אויסקוװועטשן דאָס בלוט אויפן מזבח, די מיצוי, 
איז דער עיקר עבודה, און דאריבער קאָן ניט פּסול וערן די טויב-עולה אויב מען 
האָט געטאָן אנדערש די זאכן װאָס דארפן געטאָן ווערן שוין נאָכן ארויסקוועטשן דאָס 
בלוט. הבדיל, אוב (אָבער) ער האָט ביי דער טויב חטאחת אָפּגעטײלט (ער האָט אי- 
בערעגשניטן ביידע סימנים, דעם ושט און דעם קנה, זע פריער משנה ד'), אָדער ער 
האָט ביי א טיב-עולה ניט אָפּגעטײלט (ער האָט איבערגעשניטן נור איין סימ) איז 
זי (די טויב-חטאת, צי די טויב-עולה) פסול. ווייל ער האָט געענדערט אין א זאך װאָט 
ווערט געטאָן איידער מען קוועטשט אויס דאָס בלוט אויפ'ן מזבח. מיצה, אױב ער 
האָט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט פון דעם קאָפּ און ער האָט ניט אױיסגעקװועטשט דאָס 
בלוט פון קערפער, איז ער (דער קרבן פסול; אב ער האָט אויסגעקוועטשט דאָס 
בלוט פון קערפּער און ער האָט ניט אױסגעקװועטשט דאָס בלוט פון קאָפּ אין כשר. 
ווייל דער עיקר בלוט איז פאראן אין קערפּער, 

חטאת, אב מען האָט דעם קרבן חטאת פון א עוף (די טױב חטאת) מולק 
געווען (איינגעשניטן דעם נאקן מיט דעם נאָגל) און אינזינען געהאט ניט פאר איר 
נאָמענס וועגן (נאָר מען האָט עס געטאָן אין נאָמען פון א עולה), אָדער מען האָט 
אויסגעקוועטשט אויפן מזבח (מען האָט געגעבן א שפריץ מיט איר בלוט 
אויפן מזבח, זע פריער משנה ד') ניט אין איר נאָמענס וועגן אָדער מען האָט (מולק 
געוען אָדער געגעבן א שפּריץ און א קוועטש דאָס בלוט) אי פאר איר נאָמנס 
וועגן (פאר א חטאת) און אי ניט פאר איר נאָמנס וועגן (פאר א עולה) (צוערשט די 
כשרע און דערנאָך די פסולע מחשבה) אָדער אי ניט פאר איר נאָמנס וועגן און אי 
פאֹר איר נאָמנס וועגן (צוערשט די פסולע מחשבה און דערנאָך די כשרע מחשבה), -- 
איז זי (די טויב-חטאת) פסול. מיר האָבן געלערנט פריער אין פּרק א' משנה א' אז א 
חטאת איז פּסול אויב מען האָט אינזינען די פּסולע מחשבה שלא לשמה, ניט פאר 
איר נאָמנס וועגן, ביים שעכטן (שחיטה), ביים נעמען דאָס בלוט אין דער כלי (קבלה), 
פירן דאָס בלוט צום מזבח (הולכה), און שפּריצן דאָס בלוט אויפן מזבח (זריקה), ביי 
א טויב-עולה איז דאָס מולק זיין אזוי װי שחיטה, און דאָס שפּריצן און אויסקוועטשן 
דאָס בלוט אזוי װי זריקה, עולת, (אויב ער האָט אינזינען געהאט ניט פאר איר נאָ- 
מענס וועגן) ביי דער עולה פון א עוף (א טױב-עולה) איז כשר, אָבער זי ווערט ניט 
פאררעכנט אירע בעלי בתים פאר זייער חוב. און זיי דארפן ברענגן אן אנדערע טויב 
פאר א עולה; אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער אין פּרק א' משנה אי ביי א עולה 
א בהמה. אחד, סיי א חטאת פון א עוף און סיי א עולָה פון א עוף, אױב מען האָט זי 
מולק געווען אָדער מען האָט אויסגעקוועטשט זייער בלוט (אויפן מזבח, און מען האָט 
אינזינען געהאט דאביי די פסולע מחשבה) צו עסן א זאך װאָס מען דארף עסן (דאָס 
פלייש פון דער זחזטאת עוף) אָדער מקטיר צו זיין (מקריב צו זיין אויפן מזבח) א זאך ‏ 


55 
דֶּבֶר שִׁדַּרכּוֹ לְתַקְטִיר, חויץ לִמְקוֹמוֹ, ‏ 
פָּסוּל וְאֵין בּוֹ כֶרֶת, חוּץ לְזְמַנּו, 
פִּנוּל וְהַיָבִין עלָיו כָּרֵת, וּכִלְבַד 
שִׁיִקְרֵב הַמַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ. כִּיצַד קָרֵב 
הַמַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ? מָלֵק בִּשְׁתִיקָה 
ּמֵצָה הַדָּם חוּץ לִזְמֵנּו, או שִׁמָּלק 


זבחים | 


לה 
שֶׁקֵּרֵב הַמַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ. כִּיצַד לא 
קָרַב הַמַּתִּיר כְִּצְוְתוֹ! מָלַק חוּץ 
לִמְקוֹמוֹ וּמֵצֶה הדָּם חוּץ לִזְמַנּוֹ, או 
שָׁמָּלֹק חוץ לַזְמַנּוֹוּמֵצָּה הַדָּם חוּץ 
לִמָקוֹמוֹ, אוֹ שֶׁמָּלֵק וּמִצָה הַדֶּם 


חוץ לִמְקוֹמוֹ, חַטַּאת הָעוֹף, שִׁמְּלָקָה 


שָׁלֹּא לִשְׁמָהּ וּמֵצָה דָמָהּ חוץ 


חוּץ לזְמנוֹ וּמִצֶה הַדֶּם בִּשְׁתיִקה, אוּ 
לִזְמִנָּהּ, אוֹ שָׁמִּלָקָהּ חוץ לְִמַנּ 


שָׁמָּלֵק וּמֵצֶה הַדָּם חוּץ לַזְמנּוֹ, זִה 





װאָס מען דארף מקטיר זיין (דעם קערפער פון דער עולת-עוף) ניט אין זיין אָרט (אויסער 
דעם בית המקדשש הויף, חוץ למקומו) איז ער (דער קרבן) פּסול, אָבער אויב מען עסט 
אים קומט ניט קיין כרת. אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ב' משנה ב' און 
משנה ג' אז פאר עסן פון א קרבן װאָס איז פּסול געװאָרן צוליב דער פּסולער מחשבה 
פון חוץ למקומו קומט ניט קיין כרת. חוץ לזמנו, (אױיב ער האָט אינזינען געהאט צו 
עסן צי מקטיר צו זיין)) אויסער זיין צייט (צומאָרגנם) אין ער (דער קרבן חטאת עוף 
צו עולת עוף) פיגול, און אב מען עסט פון אים קומט כרת, אָבער נור אױב דאָס 
בלוט איז געגעבן געװואָרן (אױסגעקוועטשט געװאָרן אױפן מזבח) װי זיין דין איז 
(שיקרב המתיר כמצות). אויך דאָ איז אזוי ווי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ב' 
משנה ג' ביי די בהמות-קרבנות און דאָרט דערקלערן מיר דאָס װאָרט ,,מתיר". 
כיצד, װאָס הייסט אז דאָס בלוט איז געגעבן געװואָרן (אויסגעקוועטשט געװאָרן אויפן 
מזבח) וי זיין דין איז ? אױב מען האָט מולק געווען אין שטילשוויגן (אָן קיין שום 
פסולער מחשבה) און מען האָט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט (אויפן מזבח) מיט (דער 
פסולער מחשבה צו עסן אָדער מקטיר צו זיין) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנ); אָדער 
מען האָט מולק געווען (מיט דער פּסולער מחששבה פו) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנס 
און מען האָט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט אין שטילשוויגן (אָן קיין שום פסולער 
מחשבה); אָדער מען האָט מולק געווען און מען האָט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט (און 
מען האָט ביי ביידע זאכן געהאט די פסולע מחשבה פו) איסער זיין צייט (חוץ 
לזמנ), -- זאָס (יעדער פון די דאָזיקע פאל) היסט, אז דאָס בלוט איז געגעבן 
געװאָרן (אויפן מזבח) וי זיין דין איז. און דער קרבן איז פיגול און עס קומט כרת 
פאר עסן אים; מחמת אויסער דער פּסולער מחשבה פון חוץ לזמנו איז ניט געווען 
קיין אנדערע פּסולע מחשבה. אזוי האָבן מיר אויך געלערנט בי בהמות קרבנות 
פריער אין פּרק ב' משנה ד'. כיצד, וי אזוי הייסט, אז דאָס בלוט איז געגעבן געװאָרן 
(איפן מזבח) ניט וי זיין דין איז? אב מען האָט מולק געווען (מיט דער פסולער 
מחשבה פון) אױסער זין אָרט (חוץ למקומ) און מען האָט אויסגעקוועטשט דאָס 
בלוט (איפן מזבח, מיט דער פּסולער מחשבה פו) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנ0; 
אָדער מען האָט מולק געווען (מיט דער פ9ּסולער מחשבה פון) אוױיסער זיין צייט (חוץ 
לזמנו) און מען האָט אויסגעקוועטשט זיין בלוט (מיט דער פּסולער מחשבה פו) אוי" 
סער זיין אָרט; אָדער מען האָט מולק געווען און אױסגעקוועטשט דאָס בלוט און 
בי ביידע געהאט די פסולע מחשבה פון) אויסער זיין אָרט (חוץ למקומת; אָדער ביי א 
קרבן חטאת פון א עוף, װאָס מען האָט מולק געווען (מיט דער פּסולער מחשבה פון 
ניט אין זיין נאָמנס ועגן (שלא לשמה, און וי מיר האָבן געלערנט פריער אין 
משנה זי ווערט דער קרבן חטאת דאדורך פ9סול) און מען האָט אױיסגעקוועטשט דאָס 
בלוט (מיט דער פסולער מחשבה פו) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנת; אָדער מען האָט 
אים (דעס קרבן חטאת פון עוף) מולק געווען (מיט דער פּסולער מחשבה פון) אויסער 
זיין צייט (חוץ לזמנו) און מען האָט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט (מיט. דער פּסולער 
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וּמִצָה דָמָהּ שָׁלֹּא לִשְׁמָהּ, אוֹ 
שַׁמְּלָקָה וּמֵצָּה דָמָהּ שָׁלֹּא לִשְׁמָה, 
זֶה הוּא שֶׁלֹּא קרב הַמַּתִּיר כְּמַצְוָתוֹ, 
לָאֲכוֹל בַּזַיִת בַּחוּץ וְכַיַיִת לְמָחָר, 


ַזיִת לְמֶחֶר וְכוַית בַּחוּץ, כַּחֲצִי זַיִת 
בַּחוּץ וְכַחֲצִי זַיִת לְמֶחֶר, כַּחֲצִי זית 
לֶמֶחֶר וְכַחֲצִי יַח בַּחוּץ. פְּסוּל וְאֵי 


בּוֹ כָרֶת. אָמַר רַבִּי יְהוּרָה, זֶה הַכֶּלֶל 





זבחים רז ל 


אִם מַחֲשֶׁבֶת הִזּמִן קִרְמָה לְמַחֲשָׁכֶת 
הַמָּקוֹם, פִּגוּל וְזַיבִין עֲלָיו כָּרֵת 
וְאִם מַהֲשֶׁנֶת הַמָּקוֹם הִרְמָּה 
לְמַחֲשֶׁבֶת הַזמְָ, פָּסוּל וְאַין בּוֹ כָרַת. 
וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, זָה וְוָה פְּסוּל וְאִין 
בּוֹ כָרֶת. לָאֲכוֹל כַּחֲצִי זַיִת וּלְהַקְטִיר 
כַּחֲצִי זַיִת, כְּשֵׁר, שָׁאֵין אֲכִילֶה 
ְהַקֶטָרֶה מִצְטֶרְפִין ‏ 


פרק ז 
א חִטַּאת הָעוֹף שָׁעִשָׂאֶהּ לְמֵטֶּה, כְּמַעֲשֵׂה הַטָּאת לְשֵׁם חַטָּאת, 


מחשבה פון ניט אין זיין נאָמנס וועגן (שלא לשמה), אָדער מען האָט אים (דעם קרבן 
חטאת פון עוף) מולק געווען און אויסגעקועטשט דאָס בלוט (און ביי ביידע זאכן 
געהאט די פסולע מחשבה פון) ניט אין זיין נאָמענס וועגן (ששלא לשמה), -- דאָס 
עדער פון די דאָזיקע פאלן) הייסט, אז דאָס בלוט איז ניט געגעבן געװאָרן (אויפן 
מזבח) וי זיין דין איז. מחמת א חוץ דער פיגול-מחשבה פון ,,חוץ לזמנוי' איז דאָך 
אויך געווען די פּסולע מחשבה פון ,.שלא לשמה'', און דאריבער.איז דער קרבן ניט 
קיין פיגול און עס קומט ניט קיין כרת פאר עסן אים. דאָס איז אזוי וי מיר האָבן 
געלערנט פריער אין פּרק ב' משנה ד' ביי בהמות"קרבנות. לאכול, (אויב מען האָט 
ביים עוף-קרבן געהאט די פסולע מחשבה) צו עסן א כזית (פון אים) אין דרויסן 
(בחוץ, אויסער זיין אָרט, חוץ למקומ) און א כזית צו מאָרגנס (חוץ לזמנת, אָדער א 
כזית צומאָרגנס און א כזית אין דרויסן, אָדער א האלבן כזית אין דרויסן און א האלבן 
כזית צומאָרגנס, אָדער א האלבן כזית צומאָרגנס און א האלבן כזית אין דרויסן, ‏ -- 
איז ער (דער קרבן) פסול און אױב מען עסט פון אים קומט ניט קיין כרת. 
ער איז ניט קיין פיגול, דעם פּירוש דערצו האָבן מיר געגעבן פריער פּרק ב' משנה 
ה' ביי די בהמות-קרבנות. אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט (אז דער דין איז ניט אזױ, 
נאָר) דאָס איז דער כלל: אױב די מחשבה וועגן דער צייט (חוץ לזמנ) איז געוען 
פאר דער מחשבה וועגן ארט (חוץ למקומ), איז ער (דער קרב) פיגול און (אויב מען 
עסט פון אים) קומט כרת; און אויב די מחשבה וועגן אָרט איז געווען פאר דער מחשבה 
וועגן צייט, איז ער (דער קרבן) פסול און (אויב מען עסט פון אים) קומט ניט קיין כרת. 
און די חכמים זאָגן אז סיי דער (קרבן מיט דער מחשבה פון חוץ לזמנו פאר דער 
מחשבה פון חוץ למקומ) און סיי דער (קרבן מיט דער מחשבה פון חוץ למקומו פאר 
דער מחשבה פון חוץ לזמנ) זענען פסול און (אויב מען עסט פון זיי) קומט ניט קיין 
כרת. וועגן דער מחלוקה צוישן ר' יהודה און די חכמים זע פריער פּרק ב' משנה 
ה' ביי די בהמות-קרבנות. לאכול, (אויב ער האָט אינזינען געהאט ביים מולק זיין צי 
בייס אויסקוועטשן דאָס בלוט פון עוף-קרבן) צו עסן פון אים א האלבן כזית און 
מקטיך צו זיין.א האלבן כזית (אויסער דער צייט אָדער אויסער דעס אָרט) איז ער 
(דער קרבן) כשר, וייל (די מחשבה וועג) עסן און (די מחשבה וועגן) מקטיר זיין 
ווערן ניט צונויפגערעכנט. אויך די דאָזיקע משנה האָבן מיר געהאט פריער פרק ב' 
משנה ה' ביי די בהמות-קרבנות. 
פרק ז- 

א. חטאת, א (קרב) חטאת פון א עוף (א טױב) װאָס מען האָט זי געמאכט ‏ 
(מולק געווען און געשפּריצט אויסגעקוועטשט דאָס בלוט) אונטן (אויף דער אונטער- 
שטער העלפט פון מזבח, אונטער דעם רױטן פאס פון מזבח, אונטער דעם 
חוט הסיקרא, זע פריער פרק וי משנה ב'). אזי וי מען מאכט א (קרבן) חטאת (פון 
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כְּשָרָה. כְּמַעֲשֵׂה הַטָּאת לְשֵׁם 
עוֹלָה, כְּמַעשֵׂה עוֹלָה לְשָׁם חַמַּאת 
כְּמַעֲשֵׂה עוֹלה לְשָׁם עוֹלָה, ְּסוּלָה, 


עִשָׂאה לָמעֲלָה כְּמעשֶׂה כֶלֶּם, 


פָּסוּלָה: ב עוֹלַת הָעוֹף שָׁעַשָׂאָה 
לְמַעֲלָה, כִּמעֲשֶׂה עוֹלָה לְשֵׁם עוֹלָה, 





ָּשָרָה, בְּמַעשֵׂה עוֹלָח לְשֵׁם חַטָּאת, 
כְשָרָה, ּבְלָבַד שָׁלֹא עֲלחָה לַבְּעֲלִים. 
כְּמַעֲשֵׂה חֲטָּאת לְשֵׁם עוֹלָה , 
כְּמַעֲשֵׂה הַטָּאת לְשֵׁם הַטֵּאת, 
מִּסוּלָה. עַשָׂאָה לְמַטָּה ְמַעֲשֹׂ 
כֶֶן, פְּסוּלָה: 


א עוף, ער האָט מולק געווען איין סימן און געשפּריצט און אויסגעקוועטשט, וי מיר 
האָבן געלערנט פריער פרק וי משנה די) און (ער האָט דאָס געטאָן) אין נאָמען פון א 
({קרב) חטאת, איז עס כשר. תוספות טייטשט אז דאָס הייסט אז אזוי איז די מצוה צו 
טאָן, כמעשה חטאת לשם עולה, (אױיב ער האָט דעם חטאת עוף געמאכט אונטן אזױי 
וי מען דארף מאכן א (קרבן) חטאת אָבער ער האָט זי געטאָן (אינזינען געהאט) אין 
נאָמען פון א קרבן עולה, אָדער ער האָט זי געמאכט װי מען דארף מאכן א קרבן 
עולה (אָפּגעהאקט דעם קאָפּ פוֹן קערפער, אזוי טייטשט דער ,תפארת ישראל') אין 
נאָמען פון א קרבן חטאת, אָדער ער האָט זי געמאכט װי מען מאכט א קרבן עולה 
און אין נאָמען פון א קרבן עולה, איז עס פּסול. אויב ער האָט א קרבן חטאת עוף גע" 
מאכט וי מען מאַכט א קרבן עולה פון א עוף איז עס פּסול, ווייל ער האָט געענדערט 
די עבודה, דאָס עצם מקריב זיין. אויב ווידער ער האָט א קרבן חטאת געמאכט אין 
נאָמען פון א עולה, איז עס ,, שלא לשמה'', און ביי א חטאת איז עס פּסול, וי מיר 
האָבן געלערגט פריער פּרק ו' משנה /'. עשאה למעלה, אױב ער האָט אים (דעם 
קרבן חטאת פון א עוף) געמאכט (געשפּריצט און אױסגעקװװועטשט דאָס בלוט) אין 
דער הויך (אויפן מזבח איבער דעם חוט הסיקרא, דעם רױטן פאס, זע פריער פרק 
1 משנה ב) אזוי װי איינס פון די אלע (פאלן װאָס די משנה האָט פריער אויסגע- 
רעכנט, אפילו וי מען מאכט א חטאת אין נאָמען פון א חטאת) איז עס פסול. 
ווייל מיר האָבן פריער געלערנט (פּרק וי משנה ב') אז א חטאת עוף דארף געמאכט 
ווערן /,למטהי", אויף דער אונטערשטער העלפט פון מובח; און דאריבער איז ער 
פסול און מען טאָר אים ניט עֶסֶן 

ב. עולת העוף, דער (קרבן) עולה פון א עוף, ואָס מען האָט אים געמאכט (אוים- 
געקוועטשט דאָס בלוט) אין דער הויך (אױיף דער איבערשטער העלפט פון מזבח, 
איבער דעם חוט הסיקרא) װוי מען מאכט א עולה (מולק געווען ביידע סימנים, אָפּ- 
געהאקט דעם קאָפּ) אין נאָמען פון א עולה, איז עס כשר. דאָס איז די מצוה וי אזי 
מען דארף מאכן א עולה, וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק וי משנה ב' און משנה 
הּ. כמעשה עולה לשם חטאת, (אויב ער האָט אים געמאכט אין דער הויך) וי מען מאכט 
א עולה אָבער ער האָט עס געטאַן אין נאָמען פון א קרבן חטאת, איז ער כשר, נאָר 
ער (דער קרב) ווערט ניט פאררעכנט זיין בעל הבית (פאר זיין חוב). מען מעג מקריב 
זיין דעם קערפּער פון אזא עולה אויפן מזבח, אָבער דער בעל הבית פון דעם קרבן 
עולה דארף ברענגן אן אנדערע טויב פאר א קרבן עולה:; ווייל וי מיר האָבן געלע" 
רענט פריער פּרק וי משנה זי, איז א קרבן עולה װאָס מען האָט מקריב געווען , שלא 
לשמוי! כשר נאָר דער בעל הבית דארף ברענגן אן אנדערן קרבן. כמעשה חטאת, 
(אױיב מען האָט געמאכט דעם קרבן עולה פון א עוף) װי מען מאכט א קרבן חטאת 
(מולק געווען נור איין סימ) כאָטש ער האָט עס געטאָן אין נאָמען פון א עולה, אָדער 
ער האָט עס געמאכט װי מען מאכט א קרבן חטאת און ער האָט עס געטאָן אין נאָמען 
פון א חטאת, איז ער (דער קרבן) פסול. וייל ער האָט דאָך געטאָן די עכודה אנ" 
דערש וי מען דארף טאָן, עו האָט דעם קרבן עולה געמאכט ניט װי מען דארף אים 
מאכן, נאָר גאָר װוי מען דארף מאכן א קרבן חטאת. עשאה למטן, אױב ער האָט אים 
ודעס קרבן עולה פון א עוף) געמאכט אונטן (ער האָס אױטגעקוועטשט דאָס בלוט 
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נ וַָלְן אִינְן מְשַׁמְּאוֹת| כְּמַעשֵׂה חַטָּׂאת לְשֵׁם הַטָּאת : 


בְּבִית הַבְּלַיעָה, וּמועלִים בֶּהָן, חוּץ | ך עוֹלַת הָעוֹף, שָׁעִשָׂאָהּ לְמַטֶּה 
מַחַטֵּאת הָעוֹף. שֶׁעֲשָׂאָהּ לְמַטֶּה | כְּמַעשֵׂה חַטָּאת לְשֵׁם חַטָּאת, רַבִּ 


אויף דער אונטערשטער העלפט פון דער מזבחוואנט) וי איינער פון זיי אלע װוױ 
איינער פון די דערמאַנטע פאלן, אפילו װוי מען מאכט א עולה און אין נאָמען פון א 
עולה) איז ער (דער קרבן עולה) פסול. און מען טאָר אים ניט מקריב זיין אויפן מזבח, 
ווייל א עולת עוף דאויף מען מאכן אין דער הויך. -- אין די ביידע משנות אי און ב' 
האָבן מיר געטייטשט וי תוספות. דער רמבם און דער ברטנורא טייטשן וי עס לערנט 
אין דער ברייתא אין דער גמרא דער תנא ר' אלעזר בר' שמעון, אז ביי א חטאת עוף 
אפילו ער האָט אָפּגעהאקט דעם קאָפּ פון קערפּער (הבדיל) איז ער כשר, 

ג; וכולן, און זיי אלע (די אלע דערמאַנטע פאלן אין משנה א' און ב', װאָס 
מען האָט געמאכט א קרבן חטאת פון א עוף אָדער א קרבן עולה פון א עוף) זענען 
ניט מטמא ווען מען עסט פון זײי און מען האלט זײ אין האלדז) ביים אראָפּשלינגן 
(בבית הבליעה, ווען מען האָט סיפלייש אין דער קעל פון האלדז. כדי צו פארשטיין די 
משנה און אויך ווייטער װעלן מיר דאָ געבן עטליכע דערקלערונגען. דער דין איז אז 
א בהמה װאָס מען האָט ניט ריכטיק געשאָכטן, הייסט א נבלה און אויב מען רירט זי 
אָן (מגע) אָדער מען טראָגט זי װוערט מען טמא. אָבער א כשרער עוף אויב מען האָט 
אים ניט ריכטיק געשאָכטן, הייסט ,,נבלת עוף טהור'י (די נבלה פון א כשרן עוף) און 
ווען מען רירט זי אָן (מגע) אָדער מען טראָגט זי (משא) װערט מען ניט טמא. 
אָבער אויב מען עסט א כזית פליש פון אַזאַ נבלת עוף און דער כזית פלייש 
ליגט אין האלדז פון מענטש, ביים אראָפּשלינגן (אין דעם בית הבליעה), איז דער 
מענטש דאמאָלס מטמא אלע קליידער און כלים (א חוץ א מענטש און ערדענע כלים) 
וועלכע ער רירט אָן. מען װאָלט דאריבער געקאָנט מיינען, אז ווייל א עוף דארף מען 
דאָך שעכטן, און א קרבז פון א עוף שעכט מען דאָך ניט, נאָר מען איז אים מולק, 
מען שניידט אים איבער מיטן נאָגל ביים נאקן, דאריבער אויב דער קרבן עוף ווערט 
פּסול, זאָל עס הייסן, אז מען האָט אים ניט ריכטיק געשאָכטן און ער זאָל זיין װי א 
געוויינטליכער עוף, װאָס אויב מען איז אים מולק, מען שניידט אים איבער דעם 
נאקן הייסט ער א .נבלת עוף טהור'י און ער זאָל מטמא זיין זאכן בבית הבליעה, ווען 
מען עסט אים און דער כזית פלייש איז נאָך אין דער האלדז-קעל. דאריבער לערנט 
די משנה אז זיי הייסן ניט קיין נבלת עוף טהור און אפילו די דערמאָנטע פּסולע עוף" 
קרבנות זענען ניט מטמא. ומועלין בהן, און מען איז מועל אין זיי. אויב איינער האָט 
הנאה פון זיי, הייסט עס װי ער האָט הנאה געהאט פון הקדש און ער דארף ברענגן 
א קרבן מעילה (ווי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ה' משנה ה' וועגן אשט מעילות). 
חוץ, א חוץ א קרבן חטאת עוף װאָס מען האָט אים געמאכט אונטן װי מען דארף 
מאכן א חטאת און אין נאָמען פון א חטאת. אַזא קרבן חטאת איז כשר און א כהן מעג 
עסן דאָס פלייש דערפון. לערנט די משנה אז אפילו א ישראל עסט דאָס פלייש דער" 
פון, און עֶר טוט דאדורך א עבירה, אָבער ער האָט ניט מועל-געווען אין קיין הקדש- 
זאך, ווייל ס'פלייש געהערט שוין ניט מער צום בית המקדש, נאָר צו די כהנים, וועלכע 
מעגן עס עסן (יש לו שעת היתר לכהנים). אָבער אויב דער חטאת עוף איז געהאט 
פּסול געװאָרן, אין איינעם פון די דערמאָנטע פאלן, און די כהנים האָבן ניט געהאט 
אפילו קיין איין רגע ווען זיי האָבן געמעגט עסן דאָס פלייש, איז מען יאָ מועל אויב 
מען עסט דאָס פלייש. דאקייגן אויב מען האָט הנאה פון א עולת עוף. אפילו פון א 
כשרער, איז מען יאָ מועל, ווייל א עולת עוף איז מען דאָך אינגאנצן מקױיב אויפן 
מזבח, און די כהנים טאָרן עס קיינמאָל ניט עסן 

ד. עולת, דער קרבן עולה פון א עוף װאָס מען האָט געמאכט אונטן וי מען 
דארף מאכן א חטאת (מולק געוען נאָר איין סימן און אױיסגעקועטשט דאָס בלוט 
אויף דער אונטערשטער העלפט פון דער מזבח-וואנט) אין נאָמען פון א קרבן חטאת, 


59 זבחים ז לט 


אַליֶעזֶר אוֹמַר מוֶעלִין בָּהּ, רִבִּי 


יְהוֹשֶׁע אוֹמֵר, אִין מועַלִין בָּהּ. אָמַר 
רַבִּי אֲלִיְזָר. מֶה אִם חַטֶּאת, שָׁאִי 
מועלִין בָּהּ לִשְׁמָהּ, כְּששׁנָּה אֶת 
שׁמָהּ מוֶעלִין בָּהּ. עוֹלָה. שֶׁמּוֶעלִין 
בֶּהּ לִשָׁמָה, כִּשְׁשׁנָּה אֶת שִׁמָהּ אִינו 


שֶׁשֵׁנָּה אֶת שְׁמָה לְשֵׁם עוֹלָה. שֵֶׁן 
שׁנָּה אֶת שְׁמָהּ לָדָבֶר שֶׁיּשׁ בּו 
מְעֵילָה, תֹּאמַר בְּעוֹלָה שֶׁשִׁנָּה אֶת 
שָׁמָהּ לְשֵׁם חַטָּאת, שֶכֵּן שִׁנָּה אֶת 
שָׁמָהּ לָרְבֶר שָׁאִין בֹּ מְעֵילָה. אָמַר 
לוֹ רַבִּי אֲליעֲזְריֹהֲרֵי קַדְשִׁי קָרְשִׁים 


שִׁשְׁחְטֶן בַדְּרוֹם, וּשְׁחֶטָן לְשֵׁם 


דין שֶׁיִמַעֲלוּ כְהּ' אָמַי לו רַבִּ 
קְדָשִׁים קִלִּים, יוֹכִיחוּ שֵֶּׁן שִׁנָּ 


יְהוֹשֶׁע. לא, אִם אָמַרְתָּ בַחַטָּאת, 


זאָגט רי אליעזר, אז מען איז מועל אין אים. אויב מען עסט אזא קרבן האָט מען מועל 
געווען. מחמת דער קרבן עולה איז דאָך הייליק; געהערט צום מזבח, און קיין זאך 
האָט דאָך אים ניט ארויסגענומען פון דער מעילה-הייליקייט. ר' יהושע זאָגט, אז מען 
איז ניט מועל אין אים. ר' יהושע האלט, אז ווייל ער האָט דעם עוף (כאָטש ער איז 
א עולה) געמאכט אונטן, וואו מען מאכט א קרבן חטאת, און ער האָט אים געמאכט 
אזוי װי מען דארף מאכן א קרבן חטאת, און ער האָט עס געטאָן אין נאָמען פון א קרבן 
חטאת, איז דער עוף געװאָרן װי א קרבן חטאת, און װי מיר האָבן פריער (צום סוף 
משנח ג') געלערנט, איז א קרבן חטאת פון א עוף נאָכדעם וי מען האָט אים מולק 
געווען און אויסגעקוועטשט דאָס בלוט, ארויס פון דער מעילה-הייליקייט. אָמך ר' 
אליעזר, האָט ר' אליעזר געזאָגט: מה דאָך א קרבן חטאת, װאָס מען איז אין אים ניט 
מער מועל אב מען האָט אים מקריב געווען אין זיין נאָמען וועגן (פאר א חטאת) 
פונדעסטוועגן איז מען מועל אין אים אב מען האָט אים געענדערט דעם נאָמען 
(אויב מען האָט מולק געווען א חטאת עוף פאר א עולת עוף, ווייל ער איז דאָך גע- 
װאָרן פסול), מכל שכן א קרבן עולה (פון א עוף) װאָס אױב מען איז מקריב אין זיין 
נאָמען (פאר א עולה) איז מען דאָך מועל אין דעס (ווארום א עולה איז דאָך ניט מותר 
פאר די כהנים צום עסן, דארף דאָך אודאי זיין אז אב מען האָט אים (דעם קרבן 
עולה) געענדערט זיין נאָמען (מען האָט מקריב געווען אין נאָמען פון א קרבן חטאת) 
זאָל מען מועל זיין אין אים! ר' אליעזר לערנט דאָ א קל וחומר, אז מען דארף יאָ מועל 
זיין ביי א קרבן חטאת פון א עוף װאָס מען האָט אים געמאכט אונטן װי א חטאת אין 
נאָמען פון א חטאת. ,אינו דיןי', איז דער טייטש ,צו איז עס דען ניט קיין קל 
וחומר ::* דאָס װאָרט ,,דין" איז א ,,קל וחומר", דאָס אפּלערנען א האַרבערע זאך 
פון א גרינגערער זאך. אָמר לו, האָט צו אים (צו ר' אליעזר) געזאָגט ר' יהושע : ניט 
אזוי, אויב מיר זאָגן ביי א קרבן חטאת (פון א עוף) װאָס ער האָט געענדערט זיין נאָ- 
מען פאר א עולה (אז מען איז מועל אין אים, איז עס דערפאר) וױיל ער האָט געענ- 
דערט זיין נאָמען צו (דעם נאָמען פון) א זאך װאָס איז פאראן דאביי (שטענדיק) מעילה 
אין א קרבן עולה איז מען דאָך מועל שטענדיק, וייל די כהנים טאָרן דאָך ניט עסן 
קיינמאָל א קרבן עולה); צי זאָל מען זשע דאָסזעלביקע זאָגן (אז מען איז מועל) בי 
א קרבן עולה װאָס מען האָט געענדערט זיין נאָמען (מולק געווען אָדער אויסגע- 
קוועטשט דאָס בלוט) צום נאָמען פון א קרבן חטאת, װאָס דאָ האָט ער דאָך געענ- 
דערט זיין (דעס קרבן עולה'ס נאָמען) צו א זאך װאָס האָט ניט קיין מעילה. מחמת א 
קרבן חטאת נאָכדעם װי מען האָט מולק געווען און אויסגעקוועטשט דאָס בלוט, מעגן 
דאָך די כהנים עסן דאָס פלייש, און אפילו א ישראל איז מער ניט מועל אין דעם. 
אָמר לו ר' אליעזר, האָט צו אים (צו ר' יהושע) געזאָגט ר' אליעזר: לאָמיר נעמען 
פאר א באוייז (דעם דין פון) די גאָר הייליקע קרבנות (קדשי קדשים, וי למשל 
א אשם א בהמה, װאָס מען דארף שעכטן נור אין דער צפון זייט אין בית המקדש" 
הויף) אוב מען האָט זיי געשאָכטן אין דער דרום זייט (אין בית המקדש- הױף, און 
מען האָט אינזינען געהאט) אין נאַמען פון גרינגערע קרבנות (קדשים קליס, למעל 
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אֶת שֶׁמֶן לְדֶבֶר שֶׁאֵין בּוֹ מְעֵילָה, | שֶׁשְׁחָטֶן בְַּּרוֹם, וּשְׁחֶשֶן לְשֵׁם 
וּמוְעֲלִים בֶּהְָ. אַף אַתֶּה אַל תִּתְמַהּ | קָרָשִׁים קלִים, שִׁכֵּן שִׁנָּה אֶת שְׁמָן 
עַל הָעוֹלָה שָׁאֵם על פִּי שֶׁשָׁנָה | לָדָבֶר שִׁיֶשׁ בּוֹ אָפּוּר וְהָתֵּר. תֹּאמַר 
אֶת שְׁמָהּ לָדֶבֶר שָׁאִין בּו מְעֵילָה | בְּעוֹלָה, שָׁשִׁנּה אֶת שְׁמָהּ בְּרֶָר 
שִׁימְעֵלוּ בָהּ, אָמַר לו רַבִּי יְהושֶׁע | שְֶּׁלוֹ הָתֵּרוּ - מְלֵק בַּשְׂמאל, או 
לֹא, אִם אֶמרְתְ בְקרְשִׁי קִדְשִׁים | כלֹילָה. שָׁחֵט חֶלִין בְִּנִי, וְָדָשִׁים 


פאר שלמים); און כאָטש מען האָט דאָך געענדערט זייער נאָמען צום נאָמען פון א זאך 
(פון קדשיס קליס) ביי וועלכער עס איז ניט פאראן קיין מעילה (ווען מען עסט פליישש 
פון שלמיס-קרבן איז מען ניט מועל, מען איז מועל נאָר ווען מען האָט הנאה 
פון די אמורים פון די פעט-טיילן װאָס מען דארף מקריב זיין אויפן מזבח), פונדעסט- 
וועגן איז מען מועל אין זיי (אין די קדשי-קדשיס-קרבנות װאָס מען האָט געשאָכטן 
אין דער דרום-זייט אין נאָמען פון קדשיס-קלים-קרבנות). אזוי דארפסטו (ר' יהושוע) 
זיך אויך ניט וואונרערן אױף דעס קרבן עולה (פון א עוף ואָס מען האָט געמאכט 
אונטן וי מען מאכט א חטאת און אין נאָמען פון א חטאת-עוף) ואָס כאָטש מען האָט 
געענדערט איר נאָמען צו א זאך װאָס האָט ניט קיין מעילה, פונדעסטועגן איז מען 
'מועל אין אים (אין דעס קרבן עולה). קדשי קדשים-קרבנות, וי א אשם, װאָס מען 
האָט געשאָכטן אין דרום-זייט, זענען פּסול, מחמת מען דארף זיי שעכטן אין צפון" 
זייט, און דאריבער איז מען מועל אין זיי, ווייל דאָס שפּריצן זייער בלוט אויפן מזבח 
מאכט ניט אז דער קרבן זאָל װוערן מותר צום עסן און מען זאָל אויפהערן מועל צו 
זיין אין זיי. אָמר לו ר' יהושע, האָט צו אים (צו ר' אליעזר) געזאָגט ר' יהושע: ניט 
אזוי, אב מיר זאָגן ביי קדשי-קדשיס-קרבנות (למשל א אשם), ועלכע מען 
האָט געשאָכטן אין דרום אין נאָמען פון קדשיס-קלים-קרבנות (אז מען איז מועל אין 
זיי) איז עס דערפאר וייל מען האָט געענדערט זייער נאָמען צו א זאך (צום נאָמען 
פון קדשיס קלים, פון שלמים) װאָס האָט אין זיך סיי איסור (טיילן אין וועלכע מען 
איז יאָ מועל, די אימוריס) און סיי היתר (טיילן אין וועלכע מען איז ניט מועל, דאָס 
פלייש); צי קאָן מען דאָס זעלביקע זאָגן ביי דעס קרבן עולה (פון א עוף) װאָס מען האָט 
געענדערט זיין נאָמען צו א זאך (צו א חטאת פון א עוף) װאָס איזן בלױיז היתר. 
פון א חטאת עוף איז מען גאָרניט מקריב אויפן מזבח, און דאָס גאנצע פלייש און פעט 
עסן די כהנים, און דאריבער איז מען ניט מועל דאביי נאָכן אויסקוועטשן דאָס בלוט 
אויפן מזבח. אָבער ביי קדשים-קלים, זענען פאראן די אימורים וועלכע מען דארף 
מקריב זיין אויפן מזבח, און אין זיי איז מען יאָ מועל (נאָכן שפּריצן דאָס בלוט). דארי- 
בער איז הארבער ווען מען האָט אינזינען אין נאָמען פוך שלמים. 


ה מלק, אױב מען האָט מולק געוען (א עוף קרבן) מיט דער לינקער האנט 
(מיט דעס נאָגל פון דער לינקער האנט) אָדער מען האָט אים מולק געווען ביינאכט, 
אָדער מען האָט געשאָכטן (מיט א מעסער א כשרע שחיטה) א געוױינטליכן עוף 
(חולין, ניט קיין קרב) אינוױיניק (אין בית המקדש- הױף), אָדער (מען האָט גע- 
שאָכטן מיט א מעסער) א (עוף) קרבן (קדשים) אין דריסן (אויסער דעם בית- 
המקדש-הויף, -- זענען זי ניט מטמא בים אראָפּשלינגן יי (בבית הבליעה) 
כאָטש דורך מולק זיין מיט דער לינקער האנט אָדער ביינאכט איז דער עוף קרבן 
פּטול, אָבער ווייל די מליקה אליין איז דאָך א גוטע און דער עוף קרבן איז דאָך 
געווען כשר, נאָר ער האָט עס געטאָן מיט דער ניט:ריכטיקער האנט אָדער אין דער 
ניט-ריכטיקער צייט, העלפט די מליקה אז אויב דער עוף איז ארויפגעקומען אויפן 
מזבח, איז מען אים יאָ מקריב, (אם עלו לא ירדו) און דאריבער הייסט ניט דער עוף 
קיין נבלת עוף טהור, און דאריבער איז עס ניט מטמא אין דער בית הבליעה. דאָס- 
זעלביקע הייסט ניט קיין נבלה אויב מען האָט געשאַָכטן א געוויינטליכן חולין-עוף 








41 זבחים ז מא 
בַּחוּץ, אִינָן מְטמּאי בְּבִית הַבְּלִיעָה. ‏ לה מִטִמָּאֶה בְּבֵית הַבְּלִיְעָה. זֶה 
מְלֵק בְּסַכִּיץ,. מֶלק חֶלִין ְפָנִים, | הַכְּלֶה. כֶּל שָׁהְיָה פְסוּלה בִֹּּרֶשׁ 
וְהֲדְשִׁים בַּחוּץ, , תּוֹרִים שֶׁלֹּא הנִּיע | אֵינָה מִטַמְאֶה בְּבִית הַבְּלִיעָה, לא 
זמ וְִּייֹנָ שׁעֲבַר זְמנ, שִיֵשׁ | הָיָה פְסוּלָהבַּקְֶשׁי מְטמְּאֶה בְּבִי 
נִפָּה, וְשׁנּסְמִית עֵינֶה, וְשֶׁנּקְטְעָה | הַבְּליעָה . וְכֶל הַפְּסוּלִים שָׁמְּלָקוּ 


אין בית המקדש-הויף, אָדער א קרבן-עוף אין דרויסן, ווייל די שחיטה איז דאָך א 
גוטע שחיטה, נאָר מען טאָרניט עסן די צוויי עופות. מלק בסכין, אוב ער האָט מולק 
געווען איבערגעשניטן דעס נאקן פון א עוף-קרבן) מיט א מעסער (און דאָס איז ניט 
קיין מליקה, מחחמת מליקה דארף דאָך זיין מיט דעם נאָגל, און ניט קיין שחיטה, וייל 
שעכטן דארף מען דאָך ביים האלדח, אָדער ער האָט מולק געװוען (מיטץ נאָגס) א 
געודיינטליכן עוף (חולין, ניט קיין קרבף) איוױיניק (אין בית המקדש הױף); אָדער 
(ער האָט מולק געווען) א קרבן-עוף (קדשים) אין דרויסן (אויסער דעם בית-המקדש- 
הויף) אָדער (ער האָט מולק געווען אפילו אינוױיניק, אין בית המקדש-הויף אזעלכע 
טויבן װואָס זענען פּסול פאר א קרבן, ווי) טערקל-טויבן (תורים) װאָס עס איז נאָכניט 
געקומען זייער צייט (שלא הגיע זמנן, ווען זייערע פעדערן זענען נאָך ניט געװאָרן 
גאָלד-פארביק), אָדער יינגע טױבן (בני יונה) װאָס זייער צייט אין שױן אריבער 
װוען מען רייסט ארױיס א פעדער פו זיי גײט ניט קיין בלוט), אָדער (א טױב) װאָס 
איר פליגל אַיז פארטרוקנט (שׂיבש גפה, און דאָס הייסט אז עס פעלט בי איר אן 
אבר און זי איז פּסול פאר א קרבן; אָדער (א טויב װאָס איר אויג איז בלינד (ששנסמית 
עינה, דאָס אויג איז אויסגעהאקט) אָדער איר פוס איז אָפּגעהאקט, -- איז ער (דער 
דאָזיקער עוף) מטמא ביים אראָפּשלינגן. ער הייסט א נבלת עוף טהור. דער טעם איז 
ווייל מולק זיין א חולין-עוף הייסט ניט געשאָכטן און ביי חולין איז ניט שייך קיין 
מליקה, נאָר שחיטה. אויך מולק-זיין א קרבן-עוף אין דרויסן הייסט ניט קיין מליקה, 

ווייל עס איז פאָרגעקומען אויסער דעם בית המקדש היף, און אפילו מען האָט 
ארויפגענומען אזא עוף-קרבן אויפן מזבח, טאָר מען אים ניט מקריב זיין (אם עֲלו 
יודו). דאָס זעלביקע איז אויך מיט די טערקל טויבן (תורים) װאָס זייער צייט איז 
נאָכניט געקומען און יינגע טויבן (בני יונה) װאָס זייער צייט איז שוין אריבער; 
זי זיינען בכלל טול פאר א קרבן. און אזוי זיינען אויך פּסול פאר א קרבן טויבן 
װאָס עס פעלט ביי זיי אן אבר (מחוסו אבר); כאָטש סתם א מום, א פעלער פּסלט 
גיט א עוף פאר א קרבן, אָבער דאָס פעלן פון אן אבר פּסלט יאָ. ביי די אלע פאלן 
אין דער דין, אז אפילו מען האָט אזא עוף ארויפגענומען אויפן מזבח, דארף מען אים 
צוריק אראָפּנעמען (אם עלו ירדו), און מען טאָר ניט מקריב זיין, דאריבער הייסט 
עס אז זיי זענען ניט געשאָכטן געװאָרן און ניט מולק-געװאָרן, נאָר זיי זענען נבלות, 
א ננלת עוף טחור, און זיי זענען מטמא ביים אראָפּשלינגן זי בבית הבליעה. 
זח הכלל, דאָס איז דער כלל, יעדער (עוף-קרב) װאָס איז פּסול געװאָרן אין 
דער הייליקייט (פסולה בקודש, װי מען האָט געטאָן זיין עבודה אין בית המקדש- 
הויף) איז ער ניט מטמא ביים אראָפּשלינגן. למשל ווען מען האָט מולק געווען א עוף- 
קרבן מיט דער לינקער האנט, כאָטש ער איז פּסול, אָבער די מליקה איז דאָך געטאָן 
געװאַרז ריכטיק, און ביז דער מליקה איז ער דאָך געווען כשר, דאריבער הייסט 
ער ניט קיין נבלה. לא היה, אוב ער איז פּסול געװואָרן ניט אין הייליקייט (לֹא היה 
פסולה בקודש), איז ער מטמא ביים אראָפּשלינגן. למשל ווען דעם עוף פעלט אן אבר, 
הייסט ער (אויב מען איז אים מולק אין בית המקדש הויף) א נבלה, ווייל דער פסול 
איז דאָך אין עוף אליין. וכל הפּסולים, און אלע פּסולע מענטשן (וועלכע ווערן אויס- 
גערעכנט פריער אין פֿרק ב' משנה אי און די דאָזיקע פסולע מענטשן טאָרן ניט 
מױלק זיי) אױב זיי האָבן מולק געווען, איז זייער מליקה פסול, אָבער זיי (די עוף- 





82/ 
מְלִיקָתָ פְּסוָּה, וְִינןמְשמְּאוֹת בְּבֵית 
הַבְּלִיִעָה: | מֶלֵק וְנִמְצָא מְרֵפֶּה 
רַבִּי מָאִיר אוֹמָר, אֵינָה מְטַמָּאֶה 
בָּבֵית הַבְּלַיָעָה. דַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, 
מְטַמְּאֶה בְּבֵית הַבְּליעָה. אֶמַר רַבִּ 
מֵאִיר, מָה אִם נִבְלַת בְּהֵמָה, שָׁהִיא 
מְטַמְּאֶה בְּמַנֶּע וּכְמִשָּׂא. שְׁהִיטְתָה 
מְהָרֶת אֶת מְרִפְתָהּ מִטֶּמְאָתָהּ, 
נִבְלֹת הָעוֹף, שָׁאֵינָה מִמַמְּאָה בְּמַגֶע 


זבחים זיח 


מב 
בְמַשָׂא. אִינו דֵין שִָּׁהֵא שְׁחִיטָתָה 
מְטַהֶרֶת אֶת מְרַפְּתָהּ מִטְּמְאָתָה' 
מַה מְצִינוּ כִשְׁחִיטְתָהּ שָׁהִיא 
מכִשַׁרְתָּהּ בַּאֲכִילָה, וּמְשַהֶרֶת אֶת 


מָרפָתָהּ מִטִּמְאָתָהּ, אַף מְלִיקָתָה 


שָׁהִיא מַכְשַׁרתָהּ בַּאֲכִילָה, תְּשֵהֶר 
אֶת מְרְפָּתָהּ מִטִּמְאָתָהּ. רַבִּי יוֹסי 
אוֹמֵר, דַּיִה ְּנִבְלַת בְּהָמָה, שְׁחִיטְתָהּ 
מְטַהַרְתָּה, אֶבֶל לא מְלִיקָתָה 


קרבנות װאָס זיי האָבן מולק געווען) זענען ניט מטמא ביים אראָפּשלינגן וייל אויך 
דאביי איז דאָך דאָס פּסול ווערן געװאָרן ביי דער עבודה, און דער דין איז, דאריבער 
אז די דאָזיקע עופות-קרבנות הייסן ניט קיין נבלת עוף טהור. 

וו מלק, אױב מען האָט מולק געװוען (א עוף-קרבן) און (דערנאָך) האָט מען 
געפינען אז ער איז געווען טריפה (למשל מען האָט געפינען א לעכל אין די קיש- 
קעלעך, און א טריפה-עוף איז פסול פאר א קרבן, זאָגט ר' מאיר, אז ער איז ניט 
מטמא ביים אראָפּשלינגן. ווייל ער האלט אז די מליקה מאכט דעם עוף פאר אס 
נבלה, פונקט וי מען שעכט סתם א עוף (א חולין-עוף) און מען געפינט אז ער איז 
טריפה, כאָטש מען טאָר אים ניט עסן, פונדעסטוועגן העלפט די שחיטה אז ער זאָל 
ניט זיין קיין נבלה. ר' יהודה זאָגט, אז ער איז מטמא ביים אראָפּשלינגן ר' יהודה 
האלט, אז אויך ביי א חולין-עוף מאכט ניט די שחיטה אז ער זאָל ניט זיין קיין נבלה, 
אויב מען האָט געפינען אז ער איז א טריפה, און דאריבער מאכט אויך ניט די מליקה 
ביי א טריפה קרבן-עוף אז ער זאָל ניט זיין קיין נבלה. אָמר, האָט ר' מאיר געזאָגט : 
מה דאָך א בהמה (ניט א קרב) װאָס אויב זי ווערט א נבלה (נבלת בהמה), איז זי מטמא 
דורך אָנרירן אָדער דורך טראָגן (במגע ובמשא, וי מיר האָבן פריער דערקלערט אין 
מעונה ג') פונדעסטוועגן (אויב מען שעכט זי און מען געפינט אז זי איז א טריפה) איז 
די שחיטה מטהר די טריפה אז זי זאָל ניט זיין קייך נבלה (און זי זאָל ניט מטמא זיין, 
מכל שכן בי א עוף װאָס ווען זי איז א נבלה (נבלת עוף) איז זי ניט מטמא דורך אָנ" 
רירן אָדער דורך טראָגן (נאָר דורך אראָפּשלינגן וי מיר האָבן דערקלערט פריער אין 
משנה ג'), דארף דאָך אודאי זיין, אז זיין שחיטה (אױיב מען שעכט א געוױינטליכן 
עוף, חולין) זאָל מטהר זיין איר טריפה (אויב דער עוף איז געפינען געװאָרן טריפה) 
אז זי זאָל ניט זיין קיין נבלה. אזוי ארום לערנט אָפּ ר' מאיר דעם ערשטן דין, אז 
ווען מען שעכט א חולין-עוף און ער איז געפינען געװאָרן א טריפה, איז די שחיטה 
אים מטהר אז ער זאָל ניט הייסן קיין נבלה. איצט לערנט ר' מאיר ווייטער : מה מצינו, 
אזוי װוי מיר געפינען (מיר האָבן נור-װאָס אָפּגעלערנט) אז זיין שחיטה (דאָס שעכטן 
א חולין-עוף) װאָס איז אים מתיר אז מען זאָל אים מעגן עסן, איז מטהר זיין טריפה 
(אויב נאָכן שעכטן איז געפונען געװאָרן אז דער עוף איז א טריפה) אז ער זאָל ניט 
הייסן קיין נבלה, אזוי איז אויך זיין מליקה (דאָס מולק זיין א קרבן-עוף אין בית- 
המקדשש-הויף) װאָס איז מתיר אים (דעס קרבן-עוף) אז מען זאָל אים מעגן עסן, מטהר 
זיין טריפה (אויב מען האָט נאָכן מולק זיין געפינען אז דער קרבן עוף איז א טריפה) 
אז ער זאָל ניט הייסן קיין נבלה. דאָס איז דער צווייטער דין װאָס ר' מאיר לערנט אָם, 
אז מליקה ביי א קרבן'עוף איז אזוי וי שחיטה ביי א חולין"עוף, און זי איז מטהר 
א טריפה אז זי זאָל ניט זיין קיין נבלה. ר' יוסי זאָגט, אז ער (דער עוף) איז (דיה, עס 
אין גענוג אז זי זאָל זיין) אזוי װוי די נבלה פון א בהמה (דאָס הייסט אז נור) זיין 
שחיטה איז איסם מטהר (נור אױב מען שעכט א עוף, און מען געפינט דערנאָך אז 


53 
- א כָּל הְִּבְחִים שׁנַּתְעֲרְבוּ כְחַטָּאוֹת | 
הַמָּתוֹת, אוֹ כְשׁוֹר הַנְּקֵל, אֲפּילו 
אַחַת בְּרִבּוֹא יָמוּתוּ כִלֶּם. נִתְעָרְבו 
בשׁוֹר שֶׁנָעָכְדָה כוֹ עֹבָרָה, אוֹ שָׁהֲמִית 


פרק ח 





מג 


אֵת הָאָרֶם עַל פִּי עד אֶחֶר, אוֹ 
על פִּי הַבְּעְלִים, בְּרוֹבֵעַ, וּבְנִרְבָּע, 
ּכְמוּקֵצָה, וּבְנָעֲכֶד, וּכְאֶתְנָן, וּבִמָחִיר, 
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ּכְכִלְאִים, וּבִטְרִפָּה. וּבְיוֹצָא דוֹפָן, 


ער איז א טריפה, הייסט ער ניט קיין נבלה), אָבער ניט זיין מולק זייןן דאָ זענען פא" 

ראן דריי דיעות, ר' מאיר האלט, אז סיי די שחיטה און טיי מליקה פון א טריפה עוף 

איז מטהר פון נבלה. ר' יהודה האלט, אז ניט שחיטה און ניט מליקה זענען 

מטהר. ר' יוסי האלט, אז נור שחיטה איז מטהר, אָבער מליקה איז ניט מטהר, 
פרק ח. 

א. כל הזבחים, אלע קרבנות (לעבעדיקע בהמות- קרבנות, זבחים) וועלכע 
האָבן זיך אויסגעמישט מיט קרבנות-חטאת, װאָס מען דארף הרגענען (חטאות המתות, 
מען דארף זיי הרגענען און מען טאַרניט פון זיי קיין הנאה האָב) אָדער מיט אן אָקס 
װאָס מען דארף אים פארששטיינען (שור הנסקל, אן אָקס װאָס האָט געהרגעט א מענטש 
און דאָס בית דין האָט געפסקנט אים צו הרגענען דורך פארשטיינען אים און מען 
טאָר פון אים קיין הנאה ניט האָבן), אפילו (עס האָט זיך אויסגעמישט) איינער (איין 
קרבן-חטאת װאָס מען דארף הרגענען אָדער איין שור הנסקל) אין צען טױזענט 
(כשרע קרבנות), זאָל מען אלע הרגענען. כאָטש דער דין איז דאָך אז אויב אן אסור- 
זאך מישט זיך אויס מיט א סך מותריזאכן װערט די אסור:זאך בטל אין רוב, אין 
דעם סך מותר-זאכן, פונדעסטוועגן ווערט דאָ די חטאת-המתה צי דער שור הנסקל 
ניט בטל אין די צען טויזנט כשרע קרבנות, ווייל א לעבעדיקע זאך, א בעל חי, איז 
א חשובע זאך און װוערט ניט ,בטל ברוב'. מען מוז דאריבער הרגענען און בא" 
גראָבן אלע אָקסן. ,.חטאות המתות'', קרבנות חטאת װאָס מען מוז הרגענען זענען 
פאראן פינף: ,ולד חטאת",. אוב א בהמה א קרבן חטאת האָט געהאט א קינד, 
,תמורת חטאת'', אויב מען האָט געזאָגט אויף א בהמה אז זי זאָל זיין די ,,תמורה", 
דער אויסטויש פון א קרבן חטאת. , מתו בעליה, אויב ראובן האָט אָפּגעשײדט א 
בהמה פאר א קרבן חטאת, און ראובן איז געשטאָרבן. ,,נתכפּרו בעליה'', אויב ראובן 
האָט דערווייל געבראכט אן אנדערע בהמה פאר א קרבן חטאת. ,,עברה שנתה", אויב 
א שעפּטל פאר א קרבן חטאת איז געװאָרן עלטער פון א יאָר. זע די פּרטים אין 
מסכתא תמורה פּרק ד' משנה א'-- נתערבו, אויב זיי (א כשרער לעבעדיקער בהמות- 
קרבן האָבן זיך אויסגעמישט מיט אַן אָקס, װאָס מען האָט געטאָן מיט אים אַן עברה, 
(דהיינו) ער (דער אָקס) האָט געהרגעט א מענטש און נור איין עדות האָט עס געזען 
אָדער דער בעל הבית אליין האָט עס געזען (אזא אָקס קומט ניט צו פארשטיינען און 
מען מעג הנאה האָבן פון אים, אָבער פאר א קרבן טאָר מען אים ניט ברענגן; אָדער 
מיט א רובע (א בהמה, װאָס א פרוי האָט מיט איר געלעבט געשלעכטליך) אָדער מיט 
א נרבע, װואָס א מאנספערזאָן האָט מיט דער בהמה געלעבט, און עס איז דאָ נור 
איין עדות און עס קומט דער בהמה ניט קיין טױיט-שטראָף, אָבער פאר א קרבן איז זי 
פסול; אָדער מיט א מוקצה (אן אָקס װאָס מען האָט אים אָפּגעשײידט פאר א קרבן 
צו דער עבודה זרה); אָדער מיט א נעבד (א בהמה, צו וועלכער מען האָט געדינט וי 
צו א עבודה זרה); אָדער מיט א אתגן (א בהמה, װאָס מען האָט געגעבן א מתנה 
צו א זונה פאר מזנה זיין מיט איר); אָדער מיט א אױסטיש פאר א הונט (מחיר 
כלב, א בהמה װאָס מען האָט גענומען אלס אויסטויש פאר א הונט); אָדער מיט כלאים 
(א בהמה װאָס איר פאָטער איז פון איין מין און איר מוטער פון אן אנדערן מין); 
אָדער מיט א טריפה (האָט עפּיס װאָס מאכט זי טריפה און מען דערקענט ניט מער 
דעם טריפה-סימן); אָדער מיט א יוצא דופן (געבױירן דורך דער וואנט, דורך דעס 
בויך, מען האָט אויפגעשניטן דער מוטערס בך און ארויסגענומען דאָס קינד) -- 
(אין יעדן פון די אלע פאלן) זאָלן זי (די אלע אויסגעמישטע, די קרבן-בהמה צחא- 


44 זגבחים ח | מד 
ירְעוּ עד שִׁיִסְתָּאֵבוּ, ויִמָכְרוּ, ְיָבִיא | בְּקדִשִׁים מִין בְּמֵינוּ. זֶה יִקְרֵב לְשֵׁם 
בִדְמֵי הַיֵפָּה שֶׁבָּהָן, מָאוֹתוֹ הַמִּין. | מִי שָׁהוּא, וְזָה יִקְרַב לְשֵׁם מִי שָׁהוּא, 
ִתֶעֶרֵב בִּחְלִין תְּמִימִים,יִמְּכְרוּ ַחְלין| קֲדָשִׁים בּמֲדָשִׁים מִין בִּשָׁאינוֹ מִינ 
לְצֶרְכֵי אוֹתוֹ הִפִּין: ב הֲדָשִׁים| ירְעוּ עַר שִׁיסְתּאֲכ, ויִמֶכְרוּי וְיָבִיא 


מען מיט דער אויסגעמישטע בהמה, װאָס הנאה האָבן מעג מען פון איר, נאָר פאר א 
קרבן איז זי פּסול) זיך פּאשן ביז זי װועלן באקומען פעלערס (יסתאבו, ווערּן בעלי 
מומי) און מען פארקויפט זיי ווייל מענטשן מעגן דאָך נוצן די בהמות, פארקויפט 
מען זיי, ווען זי זענען בעלי. מומין, און זיי ווערן אויס הקדש. דאָס װאָרט ,,או'" ביי 
,שהמית את האדםיי טייטשט רשי (װי מיר האָבן דאָ געעגבן) ניט ,אָדער", נאָר 
, דהיינויי. איצט װועט די משנה לערנען װאָס מען טוט מיט דעם געלט: ויביא, און מען 
דארף ברענגן (מען דארף קויפן א בהמה פאר א קרבן פון דעם געלט) פאר אזוי פיל 
געלט וויפיל עס באטרעפט די בעסטע צוישן די בהמות, און (דער קרבן זאָל זיין 
פון זעלביקן מין װואָס האָט זיך אויסגעמישט). דער טייטש דערפון איז אזוי, אויב 
למשל א בהמה א קרבן עולה האָט זיך אויסגעמישט מיט עטליכע בהמות פּסולט, 
ווארט מעז ביז זיי קריגן אלע פעלערן, און מען פארקויפט זיי. לאָמיר זאָגן אז צווישן 
די בהמות איז פאראן איינע גאָר א טייערע פאר 200 גילדן, און די אנדערע זענען 
ביליקערע, נאָר צו 100 גילדן. נעמט מען אראָטּ פון דעם געלט 200 גולדן (דמי הימה 
שבהן) און מען קויפט פאר די 200 גילדן א בהמה און מען איז זי מקריב פאר א קרבן 
פון זעלביקן מין, דאָס הייסט, פאר א עולה. אויב דער אויסגעמישטער קרבן איז 
געווען א חטאת, איז מען מקריב די געקויפטע בהמה פאר א חטאת. נתערב בחולין, 
אױב ער (דער בהמה-קרב) האָט זיך אויסגעמישט מיט (בהמות װאָס זענען) חולין 
ניט קרבנות) גאנצע (תמימים, זי האָבן ניט קיין פעלערן און זיי זענען כשר או 
מען זאָל זיי מקדיש זיין און זיי מקריב זיין פאר קרבנות), זאָל מען פארקויפן די חולין- 
בהמות צוס געברויכן פאר (קרבנות פון) זעלביקן מין. למשל אויב א שעפּס א עולה 
האָט זיך אויסגעמישט מיט 10 חולין-שעפּסן, זאָל מען געפינען 10 מענטשן פון 
וועלכע יעדער דארף ברענגן א קרבן עולה, און מען זאָל זיי פארקויפן 10 שעמטן 
פון די אויסגעמישטע, און ממילא קאָן מען מקריב זיין אלע 11 שעפּסן פאר קרבנוז" 
עולה; = נאָר מען איז זיי מקריב סתם, מען טראכט ניט פאר װעמען יעדער שעפס 
איז דער קרבן עולה, און דאָס איז כשר, / | 

ב קדשים, (אױב עס האָבן זיך אויסגעמישט לעבעדיקע) קרבנות (-בהמות) 
מיט קרבנות (-בהמות װאָס געהערן צו פארשידענע מענטשף איין מין מיט דעמ- 
זעלביקן מין (קרבנות חטאת מיט קרבנות חטאת, אָדער קרבנות עולה מיט קרבנות 
עולה) זאָל מען דעם (בהמה-קרב) מקריב זיין פאר וועמען עס איז, און דעם (בהמה- 
קרב) זאָל מען מקריב זיין פאר וועמען עס איז. מען זאָל זיי מקריב זיין סתם, און 
ממילא װעט מען פאר יעדן מענטש האָבן מקריב געווען זיין קרבן. די גמרא זאָגט 
אז דאָס איז נור ביי קרבנות פון פרויען מחמת זיי דארפן ניט ארויפלייגן די הענט 
אויף דעם קרבן (סמיכה) פארן שעכטן. אָבער ביי קרבנות פון מענער, וועלכע דארפן 
יעדער סומך זיין די הענט אויף זיין קרבן, טויג עס ניט. קדשים, אוב עס האָבן זיך 
אויסגעמישט קרבנות (דבהמות) מיט קרבנות (-בהמות) ניט פון זעלביקן מין (למשל 
א קרבן חטאת מיט א קרבן עולה, װאָס א חטאת דארף מען שפריצן דאָס בלוט פיר 
שפּריצן און פון א עולה נאָר צוויי, און א חטאת עסט מען דאָס פלייש און א עולה 
איז מען אינגאנצן מקריב אויף דעס מזבח), זאָלן זיי זיך פאשן ביז זיי וועלן באקומען 
פעלערן (יסתאבח און מען זאָל זיי פארקויפן, און מען זאָל פאר דעס געלט פון דעם 
בעסטן פון זיי (וויפיל מען האָט באקומען פאר דער בעסטער בהמה פון די אויסגע- 
מישטע) ברענגן (קויפן א בהמה פאר א קרבן) פון דעם מין (פאר א חטאת) און פאר 
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בדְמַי הַיּפֶה שֶׁבָּהֶם מִמִּיןזָה, וּכדְמֵ 
ִיּפֶּה שַׁבְּהֶם מִמִּין זָה, וַיִפְסִיר 
הַמּוֹתֵר מִבֵּיתוֹ, נִתְעֲרְבוּ בִּבְכּור 
וּבְמַעשֵׂר יְָעוּ ער שִׁיסְתָּאכוּוְַאֶכְלו 
כִבְכוֹר וּבְמַעשָׂר. הַכֹּל יְכוֹלִין 
לְהַתֶערֵב. חוּץ מִן הַחַטָּאת וְהָאָשם: 





{ אֶשָׁם שִׁנּהְעָרֵב בִּשְׁלָמִים, (יֹרְעוּ 
עַד שֶׁיִּסְתָּאֵכוּ). רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, 
שָׁניהֶםיִשְׁחֲטוּ בַצְּפוֹןוְיְאָכְלוּכַּחמוּר 
שְֶׁהָן. אֶמְרוּ לו, אִין מְכִיאִין ָדָשִׁים 
לְבֵית הַפְּסוּל. נִתְעֲרְבוּ חֲתִיכוֹת 
בַּחֲתִיכוֹת, קִדְשִׁי קָרָשִׁים בְקְרָשִים 


דעם געלט פון דעס בעסטן פון זיי וויפיל מען האָט באקומען פאר דער בעסטער 
בהמה פון די אויסגעמישטש זאָל מען ברענגן (קױיפן א בהמה פאר א קרבן פון 
דעם אנדערן מין (פאר א עולה), און דאָס איבריקע (געלט) זאָל ער (דער בעל הבית, 
צי די בעלי בתים פון די קרבנות) היזק האָבן פון זייער הויז (צולייגן פון זייער קע- 
שענע). למשל, אויב מען האָט פאר די 2 בהמות באקומען פאר איינער 200 גילדן און 
פאר דער אנדערער 100 גילדן, דארף מען פֿאר 200 גילדן קויפן א בהמה פאר א 
חטאת און פאר 200 גילדן קױיפן א בהמה פאר אַ עולה, אֵיי עס איז דאָך מער ניט פא" 
ראן װי 200 גילדן, פעלט דאָך 100 גילדן? זאָלן די בעלי בתים די 100 גילדן צולייגן 
פון זייער אייגן געלט. נתערבו, אוב עם האָבן זיך אויסגעמישט (אנדערע קרבנות) 
מיט די קרבנות בכור און מעשר (בהמה) זאָלן זיי זיך פאשן ביז זיי וועלן באקומען 
א מום (יסתאבו, און מען זאָל די קרבנות איסלייזן פאר געלט), און זיי (די בהמות 
וועלכע זענען שױן איצט איסגעלייזט פאר געלם) זאָל מען עסן אזוי װי עס איז 
א מצוה צו עסן בכור און מעשר. ,,בכור" און מעשר בהמה (זע פריער פּרק ה' משנה 
ח') קאָן מען ניט אויסלייזן, און אפילו זיי האָבען א פעלער מוז מען זיי עסן מיט 
קדושה (זע בכורות פּרק ה' משנה א'). דאריבער זאָל מען אלע עסן וי מען עסט 
בכור און מעשר. פאר דעם געלט פון די אויסגעלייזטע קרבנות דארף מען קויפן 
אנדערע קרבנות. הכ?, אלע קאָנען זיך אויסמישן א חוץ א קרבן חטאת מיט א קרבן 
אעם. ווייל אן אשם איז אָדער אן איל (א באראן, א ווידער) אָדער א שעפּסל א זכר, 
דאקייגן א קרבן חטאת איז אָדער אַ נקבה אָדער אַ ציגנבאָק א זכר (דער שעיר נשיא), 
און דאריבער ווען א חטאת מישט זיך אוי'ס מיט אן אשם קאָן מען גלייך דערקענען. 

אשם, אוב א (לעבעדיקער) קרבן אשם האַט זיך אויסגעמישט מיט א קרבן 
שלמים, זאָלן זיי זיך פּאשן ביז זיי וועלן באקומען א פעלער. און מען זאָל זיי פאר" 
קױפן, און פאר דעם געלט קויפן דעם אשם און דעם קרבן שלמים. ר' שמעון זאָגט אז 
(ווייל זי זענען ביידע גלייך אין שפּריצן דאָס בלוט, מען גיט צוויי ששפּריצן וועלכע 
זענען פיר, וי מיר האָבן געלערנט פריער פרק ה' משנה הי און משנה ז/, און אויך 
זייערע ביידנס אימורים איז מען מקריב אויפן מזבח) זאָל מען ביידע שעכטן אין צפון 
(רזייט פון דער עזרה, מחמת א קרבן אשם דארף מען ששעכטן נור אין צפון זייף, וי 
מיר האָבן געלערנט פריער פרק ה' משנה ה) און מען זאָל זיי (ביידנס פלייש) עסן 
װי מען עסט דעם הײליקסטן (כחמור, וי דעם הארבסטן) פון זיי. דאָס פלייש פון 
ביידע קרבנות זאָלן עסן נור זכרים כהנים און נור אין דער עזרה און ניט מער וי 
א טאָג און א נאכט, אזוי װוי מען עסט אשם-פלייש, וי מיר האָבן געלערנט פריער 
פּרק ה' משנה ה'. אָבער מען זאָל עס ניט עסן װוי שלמים-פלייש, װאָס עס מעג עסן 
יעדער ייד אין גאנץ ירושלים, און צוויי טעג מיט א נאכט. אָמרו, האָבן זיי (די חכמים) 
געזאָגט צו אים (צו ר' שמעון), מען טאָרניט דערפירן קרבנות צום פּסול ווערן (לבית 
הפּסול) מחמת מען פארקלענערט ביי שלמים-פלייש סיי די מענטשן און סיי די צייט 
פון עסן, און דאָס שלמים פלייש קאָן דאדורך וערן פּסול אויב עס װעט בלייבן נאָך 
דעם טאָג און דער גאכט. -- נתערבו, אױב עס האָבן זיך אויסגעמישט שטיקער 
פלייש פון גאָר הייליקע קרבנות מיט קדשים קליס (מיט שטיקער פלייש פון גריןו- 


26 
קלִּים, הנּאֲכָלִין ָיֹם אֶחֶד בְּנָאֲכָלִים 
לִשׁנִיזָמִים, יָאֶכְלוּ כַּחְמוּר שֶׁבְּהָן 
ר אַבְרִי חַטָּאת שִׁנתֶעְרְבוּ בְאַבְִי 
עוֹלָה, בבִּי אָלִיעֲזר אוֹמֵר, יִתֵּן 
למֶעלְן וְרוֹאָה אֲנִ אֶת בְּשַׂר הֲחַטָּאת 
מִלְמַעלָן כְּאֵלוּ הוּא עֵצִים, וַחֲכָמִים 
אוֹמָרִים, תֶּעבֵּר צוּרְתְן וְיֵצָא לָבִית 


זבחים ח 





מו 
הַשְׂרֵפֶּח : רן אַבְרִין בָּאַבְרִי בעֲלי 


-מוּמִין, רַבִּי אָלַיעזֶר אוֹמֵר, אִם קָרֵב 


ראש אֶחֶר מֵהֶן, יקְרְבוּ כֶל הָרֶאשִׁין, 
ַּרְעוֹ שֶׁל אֶחָד מֵהָן. יִקְרְבוּ כֶל 
ַכְְּעַיִם. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, אֲפָלו 
קרְנוּ כִלֶּם חיץ מֵאֶחֶר מֵהֵן יֵצֵא 
לְכִית הַשְׂרֵפָּה!: | דָּם שֶׁנְֶעֶרֵב 


גערע קרבנות), די (שטיקער פלייש פון קרבנות) װאָס ווערן געגעסן איין טאָג (און 
איין נאכט) מיט די (שטיקער פלייש פון קרבנות) װאָס ווערן געגעסן צוױי טעג (און 
א נאכט), זאָל מען זי עסן וי (מען עסט) דאָס הײיליקסטע (דאָס הארבסטע) פון זיי, 
למשל ביי קדשי קדשים מיט קדשים קלים זאָל מען עסן װי קדשי קדשים, נור אין 
דער עזרה און נור דורך כהנים זכרים; ביי קרבנות פון איין טאָג און א נאכט מיט 
קרבנות פון 2 טעג מיט א נאכט זאָל מען עסן נור איין טאָג און א נאכט. 

ד. אברי, (אױיב עס האָבן זיך אויסגעמישט) גלידער (אברים, שטיקער פון דער 
בהמה) פון א קרבן חטאת מיט גלידער (שטיקער) פון א קרבן עולה (און פון קרבן 
חטאת ווערן די שטיקער געגעסן דורך כהנים, און פון קרבן עולה איז מען מקריב, 
מען פארברענט אויפן מזבח), -- זאָגט ר' אליעזר אז מען זאָל זי געבן (מען זאָל זי 
אלע מקריב זיין) אין דער הויך (אויפן מזבח, אויפן פייער פון מזבח), און מיר זען 
(מיר באטראכטן) דאָס פלייש (די שטיקער) פון קרבן חטאת װי עס איז ברען האָלץ. 
כאָטש דער דין איז, אז די שיריים פון א קרבן, דאָס װאָס בלייבט איבער צום עסן, 
טאָר מען ניט מקריב זיין אויפן מזבח (כל שממנו לאשים הרי הוא בבל תקטירו), פונ" 
דעסטוועגן האלט ר' אליעזר, אז ווייל מען האָט דאביי אינזינען אז מען איז די שטי" 
קער פלייש פון חטאת ניט מקריב נאָר מען פארברענט זיי וי ברען-האָלץ, מעג מען. ‏ 
וזכמיס, און די חכמים זאָגן, אז מען זאָל (אלע שטיקער) לאָזן איבערווארטן זייער 
צייט און זיי ארויספירן צום פארברענען (לבית השריפה) ,תעובר צורתן', זייער 
צורה זאָל אריבער, עס זאָל אריבערגיין די צייט, ווען מען מעג זיי מקריב זיין, 
ממילא הייסן זיי נותר, איבערגעבליבן נאָך דער צייט, און מען פאברענט זיי ניט אויפן 
מזבח, נאָר אין דעם אש-אָרט (בית הדשן) אין דער עזרהי 

הה אברין (אױב עס האָבן זיך אויסגעמישט עטליכע שטיקער (פון א כערן 
קרבן עולה, װאָס מען דארף מקריב זיין אויפן מזבח) מיט (איי) שטיק פון א בעל 
מום (א קרבן עולה, װאָס האָט געהאט א פעלעריאון מען טאָר אים ניט מקריב זיין 
אויפן מזבח), זאָגט ר' אליעזר אז אויב מען האָט מקריב געווען איין קאָפּ פון זיי (עס 
האָבן זיך געמישט עטליכע קעפּ, און איינעם פון זי האָט א כהן ניט וויסנדיק, בשוגג 
אים מקריב געווען אויפן מזבח) מעג מען שין מקריב זייך אלע איבריקע קעפ. 
ווייל מען נעמט אָן אז דער קאָפּ, װאָס דער כהן האָט בשוגג מקריב געווען, איז גע- 
ווען פון בעל מום, און די איבריקע זענען שוין פון די כשרע. כרעו, (אויב מען האָט 
מקריב געווען איין קני פון זי (אױב די אויסגעמישטע זענען געווען קניען, פיס) זאָל 
מען מקריב זיין די איבריקע קניען דאָס אלץ זאָגט ר' אליעזר. די גמרא זאָגט, אז 
אויך ר' אליעזר האלט אז מען מעג מקריב זיין נור צוויי (צוויי קעפּ צי צוויי פיס) 
צוזאמען, ווייל איינער צווישן זיי איז דאָך זיכער כשר. וחכמים, און די חכמים זאָגן, 
אז אפילו מען האָט (א כהן האָט בעשוגג) מקריב געווען אלע (אלע קעפ צי אלע קניען) 
א חוץ איינעם פון זיי (און נור איינער איז געבליבן זאָל ער ארויסגעפירט ווערן צום 
פארברענען. און מען טאָר אים ניט מקריב זיין, די גמרא טייטשט ,,חוץ מאחד", איין 
פּאָר*, ווארום ביי איין קאָפּ, צי איין קני, איז דאָך אויך ר' אליעזר מודה אז מעןי 
טאָרניט, װי מיר האָבן פריער געלערנט, 
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בְּמַיִם, אִם יֵשׁ בּוֹ מַרְאָה דָם, כָּשֶׁר. | רַבִּ יְהוּדָה אוֹמָר, אִין דָּם מְבַטָּל דָּם: 
נִתְעֶרֵב בי רוֹאין אוֹתוֹ כָּאֵלּוּ הוּא | { נִתֶעֶרֵב בָּדַם פְּסוּלִין, יִשְַּׁ לָאַמָּה, 
מַים, נִחֶעֶרֵב בְּדֵם בְּהֵמָה. אוֹ כְדֵם | בָּדֵם תַּמְצִית, יִשֶׁפַךְ לָאֵמָּה. רַבִּי 
חַיָּה, רוֹאִין אוֹתוֹ כְּאֵלוּ הוּא מַיִם, | אַלִיעֲזֶר מַכְשִׁיר. אִם לֹא נִמְלֵךְונְתֵן 


1 דם, אויב בלוט (פון א קרבן, װאָס מען דארף שפּריצן אויפן מזבח) האָט זיך 
אויסגעמישט מיט וואסער, איז אויב ס'איז פאַראַן אין אים (אין דעם אויסגעמיש) דער / 
אויסזעןפון בלוט (מראה דם, עס זעט אױיס װי בלוט) איז עס כשר. מעג מען 
עס שפּריצן אויפן מזבח. די גמרא זאָגט, אז דאָס איז נור ווען דאָס װאַסער איז אַרײג- 
געפאלן אין דעם בלוט; אָבער אויב דאָס בלוט אין אריינגעפאלן אין וואסער, טאָר 
מען ניט שפּריצן דאָס בלוט, ווייל מען זאָגט , קמא קמא בטליי, יעדער טראָפּן בלוט 
װאָס איז דער ערשטער און אוי כסדר אריין אין וואסער,. איז בטל געװואָרן 
אין וואסער. נתערב, אב דאָס (בלוט פון קרבן) האָט זיך אויסגעמישט מיט (רױיטן 
וויין און מען קען דאָך ניט דערקענען צי עס זעט אס וי בלוט, מחמת אױיך דער 
ויין איז רױט), באטראכט מען אים (דעם ויין)) װי ער װאָלט געווען וואסער. 
און מען שאצט אָפּ, צי ווען דער וויין װאָלט געווען וואסער, װאָלט דאָס אויסגעמי" 
שעכץ אויסגעזען װי בלוט, צי ניט. נתערב, אױב דאָס (בלוט פון קרבן) האָט זיך 
אויסגעמישט מיט דעםס בלוט פון א בהמה (ניט קיין קרב נאָר סתם בלוט) אָדער מיט 
דעם בלוט פון א חיה (ואָס קאָן דאָך בכלל ניט זיין קיין קרבן), באטראכט מען עס 
(דאָס בלוט פון דער בהמה צי דער חיה) וי עס װאָלט געװען וואסער. מען שאצט אָפּ 
אז אויב עס װאָלט געווען וואסער װאָלט דאָס געמישעכץ געהאט דעם אויסזען פון 
בלוט, מעג מען עס שפּריצן. ר' יהודה זאָגט אז בלוט קאָן נישט מבטל זיין 
בלוט. עס ווערט ניט בטל ווייל עס איז דערזעלביקער מין, מין במינו, ביי א פַלִי- 
סיקע זאך, ביי לח) אפילו ווען דאָס געוויינטליכע בלוט איז 1000 מאָל אזוי פיל, און 
מען מעג דאריבער שפּריצן דאָס אויסגעמישטע בלוט. אָבער ביי בלוט מיט וואסער 
(מין בשאינו מינו) האלט אויך ר' יהודה אז עס קאָן בטל וערן 

נתערב, אױב דאָס (בלוט פון א כשרן קרבן) האָט זיך איסגעמישט מיט 
בלוט פון פסולע קרבנות (ואָס מען טאָרניט שופריצן אויפן מזבח), זאָל מען דאָס 
(גאנצע אויסגעמישעכץ) אויסגיסן אין קאנאל. אין בית:המקדש-הויף איז געווען א 
וואסער-קאנאל (אמה) װאָס איז ארויסגעגאנגן אויסער דעם הויף. דאָ זאָגט מען ניט, 
אז מען זאָל באטראכטן װי עס איז וואסער און צי עס װאָלט געהאט דעם אויסזען פון 
בלוט (װוי פריער אין משנה ה' ו'), ווייל מען האָט מורא טאָמער װעט מען זיך מתיר 
מאכן צו שפּריצן פּסולע בלוט סתם, ניט אויסגעמישטע. בדס תמצית, אױב (דאָס 
בלוט פון א קרבן װאָס מען דארף שפריצן אויפן מזבח) האָט זיך אויסגעמישט מיט 
דעט אויסקוועטש-בלוט (דאָס התמצית, װואָס גייט ניט ארויס אליין נאָר מען דארף עס 
ארויסקוועטשן פון האלדז פון דער בהמה, און דאָס טאָר מען ניט שפריצן אויפן 
מזבח) זאָל מען עס (דאָס גאנצע געמיששעכץ) אויסגיסן אין קאנאל. און מען טאָר עס 
ניט שפּריצן צוליב דערזעלביקער מורא, טאָמער װעט מען שפּריצן סתם דם התמצית. 
ר' אליעזר איז מכשיר (ביי דם התמצית). ער האלט, אז ווייל דאָס בלוט דם התמצית 
איז אין א בהמה פאראן ווײיניק, איז ניטאָ װאָס מורא צו האָבן, ווייל שטענדיק װעט 
עס זיין אויסגעמישט מיט א סך כשר בלוט. אָבער פּסולע בלוט טרעפט זיך א. טך, 
דאריבער איז יאָ פאראן מורא צו האָבן ‏ אם, אב ער (דער כהן) האָט זיך ניט גע- 
פרעגט (לֹא נמלך, ניט זיך באראטן ניט געפרעגט קיין שאלה וועגן דעם כשׂרן בלוט 
װאָס האָט זיך אויסגעמישט מיט די פסולע בלוטן אָדער מיט דעם בלוט דם התמצית) 
און ער האָט געגעבן (ער האָט עס געשפריצט אויפן מזבח) איז עס כשר. הייסט עס 
גוט געשפּריצט, און דער קרבן ווערט דאדורך כשר, וייל דער גאנצער איסור איז 
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נּשֵׁר: דן דַּם תָּמִימִים בְּדֵם בַּעלִי | אַליזֶר אוֹמֵה, יִתֵּן לְמַעלָה. וְרוֹאָה 
מוּמִים, יִשָׁמַךְ לָאַמָּה. כּוֹם בְּכוֹסוֹת, | אֲָנִי אֶת הַתַּחְתּונִים לְמַעָלָה כַּאֵלּוּ הֵן 
רַבִּי אַלְיזֶר אוֹמֵר. אִם קְרַב כּוֹס | מַים, וְיַחֲזוֹר וְיִתּן לְמַמָּ. וַחֲכָמִים 
אֶחֶד יִקְרְבוּ כֶל הַכּוֹסוֹת, וַחֲכָמִים | אוֹמְרִים, יִשֶׁפְכוּ לָאַמָּה וְאם לא 
אוֹמְרִים אלו קרְבוּ כֶפֶּם חוּץ מֵאֶחָד | נִמֶלך וְנָן. כְּשֶׁר : י הַנִּתְִּין מִתְּנָה 
מֵהָ יִשָׁפֵךְ לְאִמֶּה: מן הַנִּתְּנִי לְמַטֶּה אַחַת שֶׁנְּתֶערְבוּ בְּנַתָּנִין מִתְּנֶה אַחַת, 
שׁנּתערְבוּ בְִּתּנִין לְמַעֲלָה. רַבִּי |יִנָתְנוּ ְּמַתּנָה אֶחֶת. מִתַּן ארְבַּע בְּמֵַן 


דאָך נור א גזירה, צוליב דער מורא, װי מיר האָבן פריער געלערנט, דאריבער איז 
עס בדיעבד כשר. 

ח. דם, (אױב עס האָט ויך אויסגעמישט) בלוט פון גאנצע קרבנות (תמימים, 
וועלכע האָבן ניט קיין פעלער, און זענען כשר) מיט בלוט פון בעלי מומין (קרבנות 
וועלכע האָבן א פעלער), זאָל מען דאָס (גאנצע געמישעכץ) אויסגיסן אין קאנאל, 
דאָ קאָן שוין ניט זיין קיין שום היתר, וייל די תורה זאָגט א באזונדערן איסור 
(ויקרא כי"ב) ,,כל אשר מום בו לא תקריבו, יעדער קרבן װאָס האָט א מום טאָר 
מען אים ניט מקריב זיין". כוס, (אויב עס האָט זיך אויסגעמישט) איין כוס, (איין גלאָז 
מיט בלוט פון א פסולן קרבן) מיט עטליכט כוסות (בלוט פון א כשרן קרב ניט די 
בלוטן האָבן זיך אויסגעמישט, נאָר די כוסוח האָבן זיך פארמישט, און מען וייסט ניט 
וועלכער כוס איז מיט כשׂר בלוט און וועלכער איז מיט פּסולן בלוט), זאָגט ר' אליעזר, 
אז אױב מען האָט (א כהן האָט בשוגג) מקריב געעווען (געששפּריצט דאָס בלוט פון) 
איין כום, מעג מען שוין מקריב זיין (שפריצן דאָס בלוט) פון אלע אנדערע כוסות; 
און די חכמים זאָגן, אז אפילו מען האָט (א כהן האָט בשגג) מקריב געווען (גע- 
שפריצט דאָס בלוט) פון אלע כוסות א חוץ איינעם פון זיי (איינער איז איבערגע- 
בליבן) זאָל מען אים אויסגיסן אין קאנאל. עס איז דיזעלביקע מחלוקה און דיזעלביקעץ 
טעמים װאָס פריער אין משנה ה' ביי די שטיקער (אברים) 

ט. הניתנין, (אױב עס האָט זיך אויסגעמישט בלוט פון א חטאת-קרבן װאָס 
מען דארף שפריצן אין דער הויך (אױף דער אױבערשטער העלפט פון מזבח) מיט 
בלוט (פון אלע אנדערע קרבנות) װאָס מען דארף עופריצן אונטן (אױף דער אונטער- 
שטער העלפט פון מזבח), זאָגט ר' אליעזר אז מען זאָל עס (צוערעסט) שפריצן אין דער 
הויך (װוי מען שפריצט דאָס בלוט פון א חטאת), און מען באטראכט דאָס אונטער- 
שטע (דאָס צוגעמישטע בלוט װאָס מען דארף שפריצן אונט) וי עס װאָלט געווען 
וואסער (און ממילא טוט מען ניט קיין עבירה, ווייל מ'שפּריצט עס אין דער הויך ניט 
אלס בלוט נאָר אלס וואסער), און דערנאָך זאָל מען (פון דעמזעלביקן געמישעכץ) 
שפּריצן אונטן. דאָס װאָס עס איז פאראן אין דעם געמישעכץ בלוט פון קרבן חטאת, 
באטראכט מען װי עס איז שיריים, איבערגעבליבן בלוט פון חטאת, װאָס מען גיסט 
סיי װי ארויס אונטן, אויף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח. וחכמיס, און די 
חכמים זאָגן, אז מען זאָל דאָס (גאנצע געמישעכץ) אױיסגיסן אין קאנאל; און אױב. 
ער (דער כהן) האָט זיך ניט געפרעגט (קײין שאלה, לא גמלך), און ער האָט גע- 
שפריצט (דאָס בלוט אין דער הויך) איז עס כשר. און ער זאָל פון דעם איבערגעבלי- 
בענעם געמישטן בלוט שפּריצן אונטן אזוי זאָגט די ברייתא אין דער גמרא, 

י. הניתנין, (אױב עס האָט זיך אויסגעמישט בלוט פון קרבנות) װאָס מען גיט 
פון זי איין שפריץ מיט בלוט (פון קרבנות) װאָס מען גיט פון זי איין שפּריץ, זאָל 
מען געבן איין שפּריץ. די גמרא טייטשט אז עס האָבן זיך אויסגעמישט כוסות בלוט, 
און מען זאָל געבן פון יעדן כוס איין שפּריץ. פריער אין פּרק ה' װערט געלערנט 
אז פון בכור און מעשר גיט מען איין שפּריץ (מתנה אחת, מתן ארבע, (אױב עס 
האָט זיך אויסגעמישט בלוט פון קרבנות) װאָס מען גיט פון זיי פיר שופריצן (צַי 
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אַרְבַּע, יִנָתְנוּ בְּמַתֵּן אַרְבַּע. מִפֵּן 
אַרְבַּע בְּמַתְּנָה אַחַת, רַבִּי אַליֲזֶר 
אוֹמָר, יִנּתְנו בְּמַתֵּן אַרְבַּע. רַבִּ יְהוֹשֶׁע 
אוֹמָר, יִנּתְנוּ בְּמַתֵּנָה אֶחֶת. אָמַר לו 
רַבִּי אֲלַיעֲז וַהֲרִי חוּא עוֹבֵר על בֵּל 

תִּנְרֶע ? אָמַר לוּ רַבִּי יְהוֹשֶׁעַ, וַהֶר 
הוּא עוֹבֵר עַל בַּל תּוֹסִיף" ! אָמַר לו 
ַבּיאָלעזָ. לא נָאֲמַר בל תֹּסִיף 


שפריצן װאָס זענען פיר, ור 


זבחים ח 





עולה, 
פריער אין פרק ה) מיט בלוט פון (קרבנות) װאָס מען גיט פון זי 
וװאָס זענען פיר) זאָל מען געבן פיר (צויי וואָס זענען פיר) עופריצן 


מט 
אֶלָּא כִשְׁהוּא בְעֲצְמוֹ. אָמַר לו רַבִּ 
יְהוֹשָׁע, לא נְאָמַר בַּל תִּנָרֵע, אֶלָא 
כִשׁהוּא בְעַצְמוֹ. וְעוֹד אָמַר רַבִּ 
ְהוֹשֶע ּשחִַיברְתָ עַל בַּל תּוֹסִיף, 

מַעֲשָׂה בְיָדֶךּ. וּכְשָׁלֹא נָתַתָּ 
| עֲַרְתָּ על בַּל תִּנָרַע, וְלֹא עֲשִׂית 
מַעֹשֶׂה בְיָדֶךְ! יאָן הַנִתָּנִים בִּפָנִים 
שֶׁנּתְעְרְבוּ בְּנַתָּנִין בַּחוּץ. יִשְׁפָכוּ 
װי מיר לערנען. 


פיר שפּריצן (צוױיי 
למשל, עס האָט 


אשם, שלמים, 


זיך אויסגעמישט בלוט פון א עולה מיט בלוט פון שלמים. מתן ארבע, (אויב עס האָט 
זיך אויסגעמישט בלוט פון קרבנות, װאָס מען גיט פון זיי פיר (צוױי װואָס זענען פיר) 
שפּריצן מיט (בלוט פון קרבנות) װאָס מען גיט פון זי נור איין שפּריץ (למשל בלוט 
פון א עולה מיט בלוט פון א בכור) זאָגט ר' אליעזר אז מען זאָל געבן (דערפון) פיר 
(צוויי װאָס זענען פיר) שפריצן ר' יהושע זאָגט אז מען זאָל געבן (דערפון איין 
שפּריץ. װי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ד' משנה א', איז בדיעבד דער קרבן 
כִּשר אויב מען האָט געגעבן פון איט איין שפּריץ. אָמר, האָט צו אים (צו ר' יהושע) 
געזאָגט ר' אליעזר: סטייטשש ;ער דער כהן װאָס גיט איין שפּריץ, און עס אין דאָך 
דאָ פאראן אויך בלוט פון וועלכן מען דארף געבן פיר שפּריצ) אין דאָך עובר 
(טוט א עבירה פון) ,לא תגרעיי (זאָלסט ניט געבן װינציקער). ווארים פון דעם עולה" 
בלוט דארף מען דאָך געבן די צוויי שפּריצן װאָס זענען פיר. אָמר לו ר' יהושע, האָט 
רי יהושע געזאָגט צו אים צו ר' אליעזר, סטייטש, ער איזן דאָך עובר אױף בל תוסיף 
װאָלסט ניט געבן מער), אויב מען װעט געבן צוויי װאָס זענען פיר שפּריצן, און דאָ 
איז דאָך פאראן בכור"בלוט, פון וועלכן מען דארף געבן נור איין שפּריץ, טוט מען 
דאָך די עבירה פון ,,בל תוסיףי', ניט געבן מער. אָמר לו ר' אליעזר, האָט צו אים (צו 
רי יהושע) אָפּגעענטפערט ר' אליעזר, עס איז ניט געזאָגט געװאָרן (דער איסור פון) 
בל תוסיף (ניט צו געבן מער) סיידן ווען עס איז אליין. אָבער ווייל דאָ איז דאָך דאָט 
בכור-דבלוט אויסגעמישט מיט עולה-בלוט, פון וועלכן מען דארף יאָ געבן מער, איז 
ניט פאראן די עבירה פון ,בל תוסיף"". אָמר לו ר' יהושע, האָט צו אים (צו ר' אליעזר) 
געזאָגט ר' יהושע, עס איז ניט געזאָגט געװאָרן (דער איסור פון) בל תגרע (ניט 
צו געבן װױינציקער) סיידן ווען עס איז אליין. און ווייל דאָ איז אזיסגעמישט אויך 
בכוריבלוט, פון וועלכן מען גיט נור איין שפריץ, דאריבער איז ניט פאראן דער ,לא 
תגרע" אויב מען גיט נור איינעם. ועוד, און נאָך האָט געזאָגט ר' יהושע: ווען מען 
גיט (מער פון איין שפּריץ) האָט מען עובר געווען איף בל תוסיף* און מען האָט 
געטאָן א מעשה מיט דער האנט, אָבער אױב מען האָט ניט געגעבן (מער וי אין 
שפּריץ) האָט מען עובר געווען אויף ,בל תגרעיי און מען האָט געטאָן א מעשה מיט 
דער האנט. עס איז גלייכער עובר צו זיין אויף א איסור און מען טוט נישט 
דאביי קיין מעשה, איידער עובר צו זיין אויף אן איסור און מען טוט דאביי א מעשה: 
צו זיין א ,,שב ואל תעשה" איז א קלענערע עבירה. | 
יא. הניתנין, (אױב עס האָט זיך אויסגעמישט בלוט װאָס ווערן געגעבן אינוויי- 
ניק (ניתנים בפנים, אין היכל אָדער אין קודש קדשׂים) מיט (בלוט) װאָס ווערן 
געגעבן אין דרויסן (זייער בלוט שפריצט מען אױף דעם מזבח אין דער עזרה, אין 
בית-המקדש-הויף) זאָל מען (דאָס גאנצע געמישעכץ) ארױיסגיסן אין קאנאל. 
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לָאֵמָּה. נָתֵן בַּחוּץ וְחַָר וְנתֵןבְִּנִים 
כּשֵׁ. בִּפְנִים וְחֵָר וְנָתֵן בַּחוּץ, רִבִּ 
עַקֵיבָא פּוֹסֵל, וַחֲכָמִים מַכְשִׁירִין 
שְַׁיָה רַבִּי עקִיבֶא אוֹמָר, כָּל הַדָּמִים 
שִׁנְִּנְטוּ לָכַפֵרבְּהֵיכֶל פּסוּל, וַחֲכְמִים 
אוֹמְרִים, חַטָּאת בְּלָבָד. רַבִּי אַלְיֶעזַי 





זנחים ח נ 


אוֹמָר, אַף האָשָׁם, שֶׁנָאֲמַר כַּחִטָּאת 
כְּאשְׁם: יב הַטָּאת שָׁקֵּּל דָּמָה 
בִּשְׁנִי כוֹסוֹת, יֵצָא אֶחָד מֵהֶן לַחוּץ 
הַפְּנִימִ כְּשָׁר. נִכְנֵם אֶחָד מָהֶן לִפָנִים, 
רַבִּי יוֹסִי הַגְלִילִי מַכְשִׁיר בַּחִיצוֹן 
וַחֲכָמִים פּוּסְלין. אָמַר רַבִּי יֹסֵי 


פריער אין פרק ה' משנה א' ווערט געלערנט אז עס זענען פאראן טייל קרבנות (דער 
אָקס און דער ציגנבאָק פון יום כיפּור, און דער אָקס פון ,,העלם דבר של ציביר" און 
פון כהן גדול) װאָס זייער בלוט שפּריצט מען אינװוייניק. אָבער אלע אנדערע קרבנות 
שפּריצט מען אויף דעם דרויסנדיקן מזבח, אין דער עזרה. נתן, אויב מ'האָט צוערעסט 
געשפּריצט (פון דעם אויסגעמישטן בלוט) אין דרויסן און דערנאָך האָט מען װידער 
געשפּריצט (פון אויסגעמישטן בלוט) אינוױיניק, איז כשר. לכתחילה טאָר מען עס 
ניט טאָן, אָבער בדיעבד איז כשר. בפנים, (אױב מען האָט צוערשט געשפּריצט פון 
אויסגעמישטן בלוט) אינוױיניק, און דערנאָך האָט מען געשפריצט (דערפו) אין 
דרויסן, זאָגט ר' עקיבא אז עס איז פּסול, און די חכמים זאָגן אז עס איז כשר, וייל 
ר' עקיבא זאָגט אז דאָס בלוט פון אלע (קרבנות װאָס מען דארף זיי שפּריצן אין 
דרויסן) אױב מען האָט עס אריינגעטראָגן אינוייניק אין היכל (אין דער בית המקדעש 
געביידע) כדי צו שפּריצן זיי (לכפר) זענען זיי פסול. אין חומש ויקרא ו' ווערט גע 
זאָגט ,וכל חטאת אשר יובא מדמה אל אהל מועד לכפּר בקודש לא תאכל כאש תשרף, 
יעדער קרבן חטאת װאָס מען װעט פון איר בלוט אריינטראָגן אין אוהל מועד (אין 
היכל) כדי צו שפּריצן עס אין הייליקייט, זאָל עס (דער קרבן חטאת) ניט וערן גע- 
געסן, (ער װערט פסול) און מען זאָל עס פארברענען אין פייער". ר' עקיבא האלט, 
אז אויך יעדעס בלוט פון די דרויסנדיקע קרבנות אויב מען ברענגט עס אריין אין 
היכל װוערט עס פסול. דאריבער ווייל מען האָט דאָס געמישטע בלוט פריער ארייג" 
געבראכט אין היכל איז עס פּסול געװאָרן. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אוז נור (דאָס 
בלוט פון א קרבן) חטאת אליין. נאָר חטאת-בלוט ווערט פּסול אויב מען ברענגט עס 
אריין אין היכל, ר' אליעזר זאָגט, אז אויך (דאָס בלוט פון קרבן) אשם (אױב מען 
ברענגט עס אריין אין היכל ווערט עס פסול), ווארום עס װערט געזאָגט (ריקרא 
ו) ,כחטאת כאשס, אזוי װי דער חטאת אזי איז דער אשם'. דער קרבן אשם האָט 
דעמזעלביקן דין וי דער קרבן חטאת. די הלכה איז וי דִי חכמים, אז נור ביי א קרבן 
הטאת. 

יב חטאת, א קרבן חטאת, װאָס מען האָט גענומען זיין בלוט אין צוױי כוסות, 
און איינער פון זיי אין ארױסגעטראָגן געװאָרן אין דרױיסן (פון בית המקדש הױף 
און איז פסול געװואָרן צוליב , יוצאי', וייל עס איז ארויס אין דרויס) איז דער אין- 
ווייניקסטער (ואָס געפינט זיך אין בית המקדשש הויף) כשר. און מען מעג דאָס בלוט 
פון דעם איגװייניקסטן כוס שפּריצן. 121ם, אױב איינער פון די צוױי כוסוז 
בלוט איז אריינגעטראָגן געװאָרן אינווייניק (אין היכל, און ער אין געװאָרן פסול, 
וי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה י"א) זאָגט ר' יוסי הגלילי אז דער דריסן- 
דיקער (כוס מיט בלוט, וועלכער איז געבליבן אין בית המקדש-הױף, אין דער עזרה) 
איז כשר; און די חכמים זאָגן, אז (אויך) ער איז פסול. די חכמים טייטשן אז דער פּסוק 
ויקרא ו' (װאָס מיר האָבן געבראכט פריער אין משגה י"א) ,,מדמה, פון איר בלוט" 
מיינט ,,אפילו מקצת דמהי', אפילו מען ברענגט אריין אין היכל נור אביסל בלוט 
פון קרבן חטאת, ווערט שוין פסול דאָס גאנצע בלוט פון קרבן חטאת, אפילו דאָס 
װאָס איז געבליבן אין דער עזרה. אָמר, האָט ר'. יוסי הגלילי געזאָגט: מה דאָך אין אף 
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הַגְּלִילִי. מָה אַם בַּמָּקוֹם שְׁהַמּחֲשָׁבָה 
פוֹסָלֶת. בַּחוּץ. לֹאעשְׂהאֶת הַמְשׁוּאָר 


ַּיוֹצֵא, מָקוֹם שָׁאִין הַמַּחֲשָׁבֶה פוֹסָלֶת, ‏ 


ִּפָנִים, אֵינוֹ דין שָׁלֹּא גַעֲשֶׂה אֶת 
הַמְשׁוּאָר כּנָּנֶם ? נִכְנֵם לְכַפֵּר. אַף 
עַל פִּי שֶׁלֹּא כִפָּר, פָּסוּל, דּכְרִי רַבּ 


פרק ט 





אֲלִיעֲזֶר, רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר. עד 
שִׁיכַפָּר, רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, אִם נִכָנֵם 
שׁוֹנָג. כָּשֶׁר. כֶּל הַדָּמִים הַמִּסוּלִין 
שֶׁנַּתֵנוּ על נַּבֵּי הַמִּזְבַּחַ. לא הִרְצָה 
הַצִיץ, אֶלָּא על הַטָּמֵא. שָׁהַצִיץ 
מְרֵצָה על הַטָּמֵא, וְאֵינוּ מְרֵצָה על 
הַיוֹצָא : 


א הַמִזְבֶּח קוש אֶת הָרְאוּי לו, 


אָרט, וואו די בלויזע מחששבה (דאָס טראכטן ביים שעכטן א קרבן, אז מען זאָל שפּריצן 
דאָס בלוט אין דאָזיקן ארט) פסלט (די מחשבה דעם קרבן, דהיינו אין דרויסן (בחוץ, 
אינגאנצן אין דרויסן פון בית המקדש הױף, חוץ למקומו), פונדעסטוועגן האָט מען 
דאביי ניט געמאכט דאָס איבערגעבליבענע וי זאָס ארױסגעטראָגענע (אױב מען 
האָט ארויסגענומען אביסל בלוט אין דרױסן, איז דאָס בלוט װאָס איז געבליבן 
אין דער עזרה כשר), -- מכל שכן אין אן אָרט וואו מחשבה וועגן שפריצן אין דעט 
אָרט) פסלט ניט, דהיינו אין אינוױיניק אין היכל װױ מיר האָבן געלערנט פריער 
פרק ג' משנה ר, אז ווען מען טראכט צו שופריצן בלוט אין היכל ווערט דער קרבן 
ניט פּסול), דארף דאָך אודאי זיין, אז דאָס איבערגעבליבענע זאָל ניט זיין וי דאָס 
אריינגעטראָגענע. און דער כוס בלוט װאָס איז געבליבן אין דער עזרה זאָל ניט גע" 
פסלט ווערן צוליב דעם װאָס דער אנדערער כוס בלוט פון זעלביקן קרבן חטאת איז 
ארינגעטראָגן געװאָרן אין היכל. -- נכנס, אויב מען האָט אריינגעטראָגן (דאָס בלוט 
אין היכל) כדי עס דאָרט צו שפריצן כאָטש מען האָט עס ניט געשפּריצט, איז עס 
פסול, אזוי זאָגט ר' אליעזר; ר' שמעון זאָגט, אז (עס װוערט ניט פסול) סיידן מען 
שפריצט עס (אין היכל). ר' שמעון טייטשט דאָס װאָרט ,, לכפרי' (אין דערמאָנטן פטוק) 
אז דאָס מיינט אז מען האָט עס געשפּריצט (אזוי זאָגט די גמרא). ר' יהודה זאָגט, אז 
אוב מען האָט עס אריינגעבראכט בעווגג (מען האָט ניט געוואוסט, אז דאָס איז בלוט 
ואָס מען טאָרניט אריינברענגן אין היכל) איז עס כשר. די גמרא זאָגט, אז אפילו 
מען האָט עס געשפּריצט. כ?, אלע פּסולע בלוטן (פון קרבנות) װאָס מען האָט גע- 
שפּריצט אויפן מזבח, האָט דער ציץ (די גאָלדענע בלעך װאָס דער כהן גדול טראָגט 
אויפן שטערן) ניט כשר געמאכט. לא הרצה, ניט ,מרצה'-געווען, ניט געמאכט, אז 
| גאָט זאָל אָננעמען דעם קרבן ,,לרצון", פאר באוויליקט, פאר גוט. אלא, נאָר (דער ציץ, 
פון כהן גדול איז מרצה, מאכט אז בדיעבד אויב מען האָט געששפריצט פסול בלוט אויף 
דעם מזבח, איז דער קרבן אָנגענומען, נאָר ווען דאָס בלוט איז פּסול געװאָרן) צוליב 
טומאה (אויב דאָס פלייש און דאָס פעט פון קרבן זענען טמא געװאָר), ווארום דער 
ציץ איז , מרצהיי (מאכט גוט) ביי טומאה אָבער ער איז ניט מרצה (מאכט ניט גוט) 
בי יוצא. אויב דאָס בלוט פון א קרבן איז ארױיסגעטראָגן געװאָרן אין דרויסן פון דער 
עזרה און עס איז פּסול געװאָרן צוליב ,יוצאי' (ארויסגעגאנגן), און מען האָט עס 
צוריק אריינגענומען און מען האָט עס געשפּריצט אויפן מזבח, איז דער ציץ ניט מרצה, 
און דער קרבן װערט ניט אָנגענומען. און מען דארף ברענגן אן אנדערן קרבן 
אָבער אויב דאָס פלייש און די פעט זענען טמא געװאָרן (בלוט פון קרבנות קאָן ניט 
טמא ווערן) און מען האָט געשפּריצט דאָס בלוט איז דער זכות פון ציץ יאָ מרצה, 
און מען דארף ניט ברענגן אן אנדערן קרב 


פרק ט. 
א. המזבח, דער מזבח הײליקט (איז מקדש) דאָס װאָס געהערט צו אים. 
די משנה לערנט דאָ דעם דין, אז כאָטש א קרבן איז געװאָרן פּסול און מען טאָר 
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רַבִּייְהוֹשֶׁע אוֹמֵר, כָּל הָרְאוּי לָאֲשִׁים, 
אִם עֲלֶה לא יָרֶד, שֶׁנָאֲמֵר. דוא 


הָעוֹלָה עַל מוֹקְדָה על הַמְִָּחַ מָח 


עוֹלָה שְׁהִיא ראה לְאֶשִׁים, אִם 
עֲלְתָה לֹא תָרֶד, אַף כָּל דָּבֶר שְׁהוּא 
רְאוּי לְאֲשִׁים, אִם עֲלֶה לֹא יָרָד, 


ַבְּוגּמְלִיאֶלאוֹמָר כָּלהֶרְאוּי לִמְִּבָּחִי 


אִם עָלֶה לֹא יֵרֶר, שֶׁנּאֲמַר הָוא 


אים ניט מקריב זיין, פונדעסטוועגן אוים 


זבחים ט 
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הָעוֹלָה על מוֹקְדֶה על הַמִּוְבַּחֵ. מֶה 


65 : 1 


* {4 * 


עֲלְתָה לא תֵרֵה, אַף ָל בָר שְהוּא 
רָאוּי לַמְְִּחַ. אִם עָלָה לא יָרֵר. אִין 
בֵּין דִּבְרִי רִבֶּן גִמְליאֵל לָדַבְרִי רַבִּ 
יְהוֹשֶׁע, אֶלָא הַדֶּם וְהִנָסָכִים. שָׁרבְּ 
נַמליאָל אוֹמָר, לֹא יָרְדוּוְרַבִּייְהוֹשֶׁע 
אוֹמָר, יָרְדוּ רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַר, 


מען האָט אים יאָ ארויפגעבראכט אויפן 


מזבח, , הײיליקטי! אים דער מזבח, און מען איז אים מקריב. דאָס איז דער דין פון 
;אם עלה לא ירד", אוב דער פּסולער קרבן איז ארויף אויפן מזבח, זאָל מען אים 
ניט אראָפּגעטראָגן צוריק, נאָר מען איז אים מקריב. װאָס מיינט מען , ראוי לי", 
,;װאָס געהערט צו אים, און ביי וועלכע פּסולע קרבנות איז גוט דער דאָזיקער 
דין פון ,.אם עלה לא ירד'', װעט די משנה לערגען אין דאָזיקן פּרק. -- ר' יהושע 
זאָגט אז אלץ װאָס געהערט צו די פייערן פון מזבח וו דאָס פעט פון אלע קרבנות, 
אָדער דער גאנצער קערפּער פון א קרבן עולה) אוב (עס איז געװאָרן פּסול און 
עס אין ארויף (אויפץ מזבח) זאָל מען עס ניט אראָפּנעמען (און מען איז עס מקריב) 
ווארום עס ווערט געזאָגט ויקרא ו) ,היא העולה על מוקדה על המזבח, דאָס אין די 
עולה אויפן ברען-פייער אויפן מזבח"', אזוי װי א קרבן עולה, וועלכל געהערט צו 
די מזבח-פייערן (ווארום א קרבן עולה איז מען דאָך אינגאנצן מקריב איפן מזבח) 
אוב (ער איז פּסול געװאָרן און) מען האָט אים ארויפגענומען זאָל ער ניט אראָפּ- 
גענומען ווערן, אזוי איז אויך יעדע זאך (פון א קרבף װאָס געהערט צו די מזבח- 
פייערן (און איז פסול געװואָרן) אב מען האָט עס ארויפגענומען זאָל מען עס ניט 
אראָפּנעמען. די משנה װעט ווייטער לערנען אז לויט ר' יהושע אויב בלוט איז פּסול 
געװאָרן אָדער וויין פון נסכים איז פּסול געװאָרן, אפילו מען האָט זיי ארויפגענומען 
אויפן מזבח, זאָל מען זיי צוריק אראָפּנעמען, ווייל בלוט און וויין פארברענט מען 
ניט אויף די פייערן פון מזבח נאָר מען שפּריצט און מען גיסט. די גמרא זאָגט 
אז ביי א קרבן עולה לערנט מען אָפּ דעם דין אז אויב ער איז פּסול געװאָרן און מען 
האָט אים ארויפגענומען זאָל מען אים ניט אראָפּנעמען (אם עלה לֹא ירד) פון װאָרט 
,היאיי, און עס הייסט ,,בהוויתו יהא', ער זאָל זיין אזוי וי ער איז, און אויב ער 
איז שוין אויפן מזבח זאָל ער שוין בלייבן. רבן גמליאל זאָגט, אז אלץ װאָס געהערט 
צום מזבח (און עס איז פּסול געװאָרן) אױב מען האָט עס ארויפגענומען זאָל עס 
ניט אראָפּגענומען ווער, ווארים עס װערט געזאָגט ויקרא ו) היא העולה על 
מוקדה על המזבח'', אזוי װי א קרבן עולה וועלכע געהערט צום מזבח (און אב 
ער איז פּסול געװאָרן און) ער אין ארױף זאָל מען אים נישט אראָפּנעמען, 
אזוי איז יעדע זאך (פון א קרבן) װאָס געהערט צום מזבח (און עס אין פסול גע- 
װאָר) אב עס אין ארױף זאָל מען עס ניט אראָפּנעמען די משנה גיט באלד צו 
דערקלערן דעם אונטערשיד צװישן ר' יהושע און רבן גמליאל. אין בי עס איז 
ניט פאראן (קיין אנדערע זאך) אן אונטערשיד צוישן די ווערטער פון רבן גמליאל 
און די ווערטער פון ר' יהושע, נאָר בלוט און נסכים װמוין); װאָס רבן גמליאל זאָגט, 
אז (אויב זי זענען פסול און זי זענען ארויף אויפן מזבח) זאָלן זי ניט אראָפּגענו- 
מען ווערן (און מען שפריצט דאָס בלוט און מען גיסט דעס ווין), און ר' יהוששע 
זאָגט, אז מען זאָל זי יאָ אראָפּנעמען. ווייל ר' יהושע האלט, אז עס מוז זיין נור א 
זאך װאָס מען איז מקריב אויפן מזבח"פייער. אָבער רבן גמליאל האלט אז יעדע 
זאך װאָס געהערט צום מזבח (ניט דוקא אויפן פייער), און אויך בלוט און ווין 
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הַזֶּבֵח כָּשָׁר וְהַנְּסָכִים פּסוּלִין,הַנּסָכִים 
כִּשְׁרִין, וְהִזּבַח פָּסוּל, אֲפִילוּ זֶה וזה 
פִסוּלִין, הְַבַח לא יֵרֵד וְהַנִּסְכִים 
יָרְדוּ: ב וְאֵלוּ אִם עֲלוּ לא יָרְרוּ 
הֵפֶ וְהַטָּמָא, וְהַיּוֹצֵא, וְהַנִשְׁחֶט חוּץ 

לְמַנווְחיילְלִמְקוֹמוֹ וְשֶׁקּבְלו פְּסוּלִים 
וְָרְקוּ אֶת דְָּמוֹ. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָה 


שפּריצט מען און מען גיסט אויפן מזבח. 


זבחיס ט 


נג 
שִָּׁשְׁחֵטָה בַלֵּילָה, וְשָנשְׁפֵךְּ דָּמָהּ, 
וְשִּׁצָא רָמָהּ חוץ לַקִּלְעִים, אִם 
עִלָתָה תָרֵר. רַבִּי שִׁמְעֹן אוֹמָר. לֹא 
תָרֵר. שֶׁהְיָה רַבִּי שִׁמָעוֹן אוֹמֵר. כָּל 
שֶׁפּסוּלו בַֹרֶשׁ הַקֹּרֶשׁ מְקַבְּלו לא 
הָיָה פְסוּלוֹ בקֵרֶשׁ, אֵין הַקַּרֶשׁ 





מְקִבְּלו: { אלו לֹא הָיָה פְּסוּלן 


ר' שמעון זאָגט, אז אוב דער קרבן (מיט 


וועלכן מען דארף ברענגן די נסכים, דעם וויין און די אנדערע נסכים) איז כשר, 
נאָר די נסכים זענען פּסול געװאָרן, אָדער די נסכים זענען כשר נאָר דער קרבן איז 
פּסול, אָדער אפילו זיי ביידע (דער קרבן און די נסכים) זענען פסול, איז דער קרבן 
(אױב ער איז ארױף אויפן מזבח) נעמט מען אים ניט אראָפּ (נאָר מען איז איס 
מקריב), און די נסכים (אוב זיי זענען ארויף) נעמט מען יאָ אראָפּ. ווייל ר' שמעון 
האלט, אז דער מזבח הייליקט (פּסולע זאכן) נאָר װי א קרבן עולה, װאָס קומט פאַר 
זיך אליין, אָבער ניט נסכים, װאָס קומען צוליב דעם קרבן. דאריבער ביי פּסול 
בלוט האלט ר' שמעון װי רבן גמליאל, אז אויב עס איז ארויף אויפן מזבח שפּריצט 
מען עס. אויך אויב מען ברענגט נסכים זיי אליין, אפילו זיי זענען פּסולע, אויב. זֵיי 
זענען ארויף אויפן מזבח, נעמט מען זיי ניט אראָפּ | | 

ב. ואלו, און דאָס זענען (די פסולע קרבנות) װאָס אױב זיי זענען ארויף 
(אויפן מזבח) נעמט מען זי ניט אראָפּ: אױב זי האָבן איבערגענעכטיקט (הלן 
בלוט אָדער די אימורים, װאָס מען דארף מקריב זיין אויפן מזבח, און עס איז ארי 
בער די ערשטע נאכט און זיי זענען פסול) אָדער טמא-געװאָרענע (אימורים, מחמת 
קוברבלוט קאָן ניט װערן טמא), אָדער ארויסגעגאנגענע (יוצא, בלוט אָדער אי- 
מורים װאָס זענען ארויס אין דריסן פון בית המקדש הױף, פון דער עזרה), אָדער 
א קרבן) װאָס איז געשאָכטן געװאָרן (מיט דער פ9סולער מחשבה צו עסן אים אָדער 
אים מקריב צו זיין) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנ) צי אויסער זיין אָרט (חוץ למקומח, 
אָדער (א קרב) װאָס פּסולע מענטשן האָבן גענומען דאָס בלוט (נאָכן שעכטן) אָדער 
זי האָבן געשפריצט דאָס בלוט (און וי מיר האָבן געלערנט פריער פרק ג' משנה 
אי איז עס פּסול). די אלע דאָזיקע קרבנות, כאָטש זיי זענען פּסול, פונדעסטװעגן 
אויב זיי זענען ארויף אויפן מזבח, נעמט מען זיי ניט אראָפּ נאָר מען איז זי מקריב. 
ר' יהודה זאָגט, אז (א קרבף װאָס מען האָט געשאָכטן ביינאכט (און ביינאכט טאָר 
מען א קרבן ניט שעכטן און ער װערט דאדורך פ9סו?), אָדער (א קרב) װאָס זיין 
(גאנץ) בלוט איז אױיסגעגאָסן געוואָרן (און עס איז ניטאָ קיין בלוט צו שפּריצן אז 
מען זאָל דערנאָך מעגן דעםס קרבן מקריב זיין איפן מזבח) אָדער (א קרבן) װאָס 
זיין גאנץ בלוט איז ארויסגעגאנגן איסער די פאָרהאנגן (חזוץ לקלעים, ארויס פון 
בית המקדש-הױף, און עס איז פ9סול געװאָר), אפילו ער (דער קרבן) איז ארױיף 
(אויפן מזבח) זאָל מען אים אראָפּנעמען. און מען טאָר אים ניט מקריב זיין. די 
גמרא לערנט עס אָפּ פון פּסוק (ויקרא ו) ,זאת היא העולה, דאָס איז דער קרבן 
עולה'', אז מיט די דריי װוערטער לערנט דער פּסוק אז די דאָזיקע דריי קרבנות 
אויב זיי זענען ארויף, דארף מען זיי אראָפּנעמען. ר' שמעון זאָגט אז מען זאָל זי 
(די דאָזיקע דריי פּסולע קרבנות) ניט אראָפּנעמען, וייל ר' שמעון האָט געזאָגט, אז 
יעדער קרבן װאָס איז פסול געװאָרן אין הייליקייט (אין דער עזרה, ביים שועכטן 
אָדער נאָכן שעכטן אים) נעמט אים אױף די הייליקייט (פון מזבח, אז אױב ער איז 
ארויף זאָל מען אים ניט אראָפּנעמען, און אױב ער (דער קרבן איז פסול געװאָרן 
ניט אין הייליקייט (פארן שעכטן אים), נעמט אים ניט אויף די הייליקייט (פון מזבח) 
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בַּקֹּרֶשׁ, הָרוֹבֵע, וְרִנִּרְבָּע, וְהַמּוּקְצָה, 
ְהנָעֲכְד. וְהָאֶתְנָן ְהִמְּחִיר.וְהַכִּלָאִים, 

וְהַטְּרֵפָה וְהִיּוֹצֵא דוֹפְ ובְעלֵי מוּמִין, 
רַבִּי עֲקֵיבָא מַכְשִׁיר בְּבַעלִי מוּמִין. 
רַבִּי חֲנִינֶא סֶנֵן הכֹּהֲנִים אוֹמָר, דוֹחָה 


זבחים ט 





נד 
הָיָה אַבָּא אֶת בַּעֵלִי מוּמִין מעל 
גִכִּי הַמִּוְכֵַּ: - כִּשֵׂם שָׁאֶם עֲלוּ 
לֹא יָרְדוּ כַּדּ אִם יָרְדוּ לא יַעלוּ, 
וכִפֶן שָׁעֲלוּ חַיִים לְרֹאשׁ הַמִּבָּה 


יְִרּ, טוֹלָה שֶׁעֲלְתֶה חִיָּה לְרֹאשׁ 


און נור אזא קרבן, וועלכער איז פּסול געװאָרן איידער מען האָט איםיגעשאָכטן 
אפילו ער איז ארויף אויפן מזבח, נעמט מען אים אראָפּ. 

גג אלו דאָס זענען (די קרבנות) װאָס זענען פסול געװאָרן ניט אין הײיליקייט. 
און אפילו זיי זענען ארויף אויפן מזבח, נעמט מען זיי אראָפּ. און דאָס זענען זי : 
הרובע, א בהמה, מיט וועלכער א פרױי האָט געלעבט געשלעכטלעך, אָדער א בהמה, 
מיט וועלכער א מאנספערזאַן האָט געלעבט (נרבע), אָדער א בהמה באַשטימט 
צו דינען מיט איר צו א עבודה זרה (מוקצה), אָדער א בהמה װאָס מען האָט געדינט 
צו איר וי צו א עבודה ורה (נעבד), אָדער א בהמה װאָס מען האָט געגעבן צו אַ 
זונה פאר מזנה זיין מיט איר (אתנן), און א בהמה װאָס מען האָט אױסגעטישט 
אויף א הונט (מחיר, מחיר כלב), און א בהמה װאָס איז געבוירן געװאָרן פון א פאָ- 
טער פון איין מין און פון א מוטער פון אן אנדערן מין (כלאים), און א בהמה װאָס 
איז געווען טריפה (למשל, א דורכגעלעכערטע לונג) און א בהמה װאָס איז געבוירן 
געװאָרן דורכן בויך יוצא דופ), און בהמות װאָס האָבן א מום (א פעלער) 
גבעלי מומין). מיר האָבן שוין פריער אין פּרק ח' משנה א' געגעבן די דערקלע- 
רונגן וועגן יעדער פון די דאָזיקע פּסולע בהמות. די משנה לערנט דאָ, אז ווייל זי 
זענען געווען שוין פסול אלס קרבן נאָך איידער מען האָט זיי געשאָכטן, דאריבער 
אויב מען האָט זיי געשאָכטן און ארויפגענומען אויפן מזבח, דארף מען זיי צוריק 
אראָפּנעמען, ר' עקיבא איז מכשיר ביי (געשאַכטענע קרבנות) װאָס האָבן א מום 
(בעלי מומין). און אויב זיי זענען ארויפגעבראכט געװאָרן אויפן מזבח נעמט מען 
זיי ניט אראָפּ. די גמרא זאָגט, אז מען מיינט דאָ נור אזא מום, װי אין די ברעמען 
פון אויג (בדוקין שבעין), ווייל ביי עופות איז כשר מיט אזא סאָרט מום: אָבער 
ניט ביי א ,,מחוסר אבר אויב עס פעלט א גליד, למשל עס פעלט א פוס, ווייל ביי 
א מחוסר אבר איז פילו א עוף אויך פּסול. ר' חנינא סגן הכהנים (דער געהילף פון 
כהן גדול) זאָגט: מיין פאָטער 3ּלעגט אראָפּשטױסן (דוחה היה) בהמות װאָס האָבן גע" 
האט א פעלער, פון מזבח. דער טייטש איז אד ער פלעגט זײ ניט אראָפּפירן פון 
מזבח אראָפּ מיט בזיון, נאָר אזוי אז מען זאָל עס ניט באמערקן אין טייל משניות 
איז פאראן די גירסא ,,ר' חנינא בן אנטיגנוסי', וועלכער איז אויך געווען א כהן. 

ד. כשם, אזזוי װי (עס אין דער דין אז) אב זיי (די פ9סולע קרבנות פון 
פריער משנה ב') זענען ארויף אויפן מזבח, זאָל מען זי ניט אראָפּנעמען (נאָר מען 
זאָל זיי מקריב זיין), אזוי איז אויך (דער דין אז) אױב מען האָט זיי יא אראָפּגענו- 
מען, זאָל מען זיי ניט צוריק ארויפברענגן (אויפן מזבח). נאָר ווען זיי זענען אויפן 
מזבח איז מען זיי מקריב, אָבער צוריק ארויפברענגן זיי טאָר מען ניט. וכולן, און 
זי אלע (די אלע בהמות בעלי מומין, וועגן וועלכע ר' עקיבא האָט פריער אין משונה 
גי געזאָגט, אז אב מען האָט זיי געשאָכטענע ארויפגעבראכט אויפן מזבח זאָל מען 
זי ניט אראָפּנעמען, נאָר מען זאָל זיי מקריב זיין), אױב אָבער זי זענען ארויף אױף 
דעס מזבח לעבעדיקערהייט, זאָל מען זיי אראָפּנעמען. מען שעכט זײ ניט דאַרט 
און מען איז זיי ניט מקריב, ווייל וועגן לעבעדיקע בעלי מומין איז אויך ר' עקיבא 
מודה אז דער מזבח הײיליקט זיי ניט. עולה, (א בהמה א קרבן) עולה (א כשרע) וועלכע 
אין ארויף אין דער הויך אױיפן מזבח לעבעדיקערהייט, זאָל מען זי אראָפּנעמען 
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המִזְבֵּח, תֵּרֵד. שְׁחָמָהּ בְּרֹאשׁ הַמְִּכֵּח | כְבָשִׂים, וְהַשַׂער שָׁבּזֶקן הַּיִשִׁיט, 
יַמְשִׁיט וִינִתֵּחַ בִּמְקוֹמָהּ: ה וְאֵלּוּן וְהַעֲצְמוֹת , וְהַגִּידִים , וְהַמּונַיִם , 

אִם עָלוּ יָרְרוּ, בְּשַׂר קדְשִׁי קַדְשִׁים, ְהַטְּלָפים בִּזְמֵן שָׁהֵן מְחִבְרִי על 
ּכְשַׂר קְרָשִׁים קַלִּים, וּמוֹמֵר הָעוֹמֶר, | שְׁנָאֲמַר וְהִקֹשִׁיר הַכֹּהְן אֶת הִכֹּל 
ּשְׁתּי הַלְחֶם, וְלָחָם הַפָנִים, וּשירִי| הַמּונַּחָה. פָּרְשׁוּ לא יַעֲלי, שִׁנאֲמַר 
המְּנָחוֹת, וְהַקּשֹרֶת. הַצמֶר שְִּׁרֶאשִׁי | וְעֲשִׂיתָ עוֹלוֹתִיף הַכְּשֶׂר וְהַדֶּם ! 





כאָטש לויט דעם דין פון דער תורה מעג מען שעכטן א קרבן אויפן מזבח (זע פריער 
פּרק וי משנה א'), אָבער די חכמים האָבן עס געאסרט. דאָס איז גיט דוקא ועגן 
א קרבן עולה נאָר אויך וועגן אלע קרבנות, און די משנה זאָגט דֹאָ עולה ה"יל זי 
זויל באלד לערנען די הלכה וועגן אָפּשינדן און צעשניידן װאָס דאָס איז גור יי 6 
קרבן עולה. שחטה, אב מען האָט די לעבעדיקע עולה יאָ געשאַכטן אין דער הוױך 
אויפן מזבח, זאָל מען אפשינדן פון איר די פעל (יפשיט), און מען זאָל זי צעשנידן 
אױף די שטקיער איפן ארט (אויפן מזבח). מיר האָבן פריער פרק ה' משנה +' 
געלערנט, אז א קרבן עולה דארף האָבן הפשט אָפּשינדן די פעל) און ניתו -- צו- 
שניידן דאָס פלייש אויף שטיקער, און די שטיקער איז מען מקריף אוימן מובח. 
ה. ואלה או די דאָזיקע (קרבנות זאכן) אוב זי זענען ארויף אויפן מזבח, זאָל 
מען זיי אראָפּנעמען. און מען טאָר זיי ניט מקריב זיין. דער טעם איז ווייל דל אלט 
זאכן װאָס די משנה װעט דאָ אויסרעכענען, זענען ניט ,ראוי", זל גשהערן גיט פהם 
מזבח, מען איז זיי בכלל ניט מקריב, אפילו זי זענען כשר, און סיר האָכן פריער אין 
משנה אי געלערנט, אז דער מזבח הייליקט נור ,,הראוי לוי, װאָס געהשרט צו אים, 
אָבער ניט זאכן, וועלכע געהערן ניט צו אים, די זאכן זעגעף בשר, פלייש פון קרי 
קדשים (גאָר הייליקע קרבנות, פון א חטאת צי אן אשם, װאָס מ'עסט סיפלייש, מ'איז 
עס ניט מקריב) און פון קדשים קלים (פון גרינגערע קרבנות, וי ששלמים, װאָם מען 
עסט דאָס פלייש), און די איבערגעבליבענע (מעק) פון עומריקרבן (אים 16טן טאג 
אין ניס) די צוױי ברױטן (שׂתִי הלחס, װאָס מען ברענגט אים שהועות, און טען 
עסט זיי), און דעס לחם הפנים (די צוועלף חלות, וװואָס מען ברענגט יעזן שבה, און 
מען עסט זיי), און די איבערגעבליבענע מעל פון די מעל קרבנות (מנחות, און דאָס 
איבערגעבליבענע, די שיריים, עסט מען, און די קטורת בשמים, די קטורת איז מען 
מקטיר, מען ווארפט אויפן פייער אויפן אינװייגניקסטן מובח. אין ה"פל, אן 
מען איז זיי קיינמאָל ניט מקטיר אויפן דרויסגדיקן מזבה, אין רער טורת, און זי 
די קטורת געהערן גיט צום דרויסנדיקן מזבח, אוי דאריכער אב מֿען השָט 7 
ארויפגענומען אויף דעם דרויסנדיקן מזבח איז מען זיי דאָרט גיט מקטיר נור מען 
נעמט זי אראָפּ. הצמר, װאָל װאָס איז אויף די קעפּ פון די שעפסן (פון עולח-קרבנות), 
און די האָר װאָס איז אין דער באָרד פון ציגנבאקן (תיישין, פון עולה-קרבנות), און 
די ביינער און די אדערן און די הערנער, און די קלאָען, אוב זיי זענען צו באהאפטן 
(צום פלייש פון דעס קרבן עולה, און א קרבן עולה איז מען דאָך מקריב אוין דאָס 
פלייש), זאָל מען זי ארױפּנעמען (אױפן מזבח און מקריב זיין מיט דעם פלייש). 
מען זאָגט ניט, אז מען זאָל זיי צוערשט אפּטײלן; ווייל דעם קָטָּט שיגדט מטן גיט 
אָפּ נאָר מען איז אלץ מקריב. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא א') ,וחקמיר 
הכהן את הכל המזבחה, און דער כהן זאָל מקטיר זיין אלץ אױפן מזבח ארױיף'. 
דערפון איז געדרינגן אז מען איז אלץ מקריב. פרשו, אויב מען האָט זי אָפּגעטילטּ 
(פון פלייש, און זיי, די װאָל, די האָר די ביינער, די אָדערן, די הערנער, די קלאָען 
זענען באזונדער) זאָל מען זיי ניט ארויפנעמען (אויפן מחבח מקריב צו זיין) ווארוט 
עס ווערט געזאָגט (דברים י"ב) אועשית את עולותיך הבנשר והדם, און זאָלסט 
מאכן דיינע עולות דאָס פלייש און דאָס בלוט', דערפון איז געדרינגן אז 7 


6 זבחיסם ט 1 


ן וְכֶלֶּם שֶׁפָּקעוּ מֵעַל גַבִּיהַמְִּבָחֵי 


לֹא יַחֲזִיר. וְכֵן גַּחֶלֶת שָׁפְָּעָה מעל 


ַבֵּי הִמִזְבָּחַ. אִבְרִים שָׁפֶּקְעוּ מעל 
נִבִּי הַמִזבָּחִי קוֹדָם לַחֲצוֹת, יַחֲזִי, 
וּמועלִין בָּהִן, לְאַחַר חֲצוֹת לֹא 
יֲַויר. וְאִין מוֶעלִין בֶּהָן: ן כְּשֵם 
שַָׁמזְבּחַ מְקַדֶּשׁ אֶת הָרְאוּי לו, כּךְ 





הַכָּבֶשׁ מְקַדֵּשׁ. כְּשֵׁם שָׁהַמִּוְבַּח 
וְהַָּבֶשׁ מְקַדּשִׁין אֶת הָרְאוּי לָהֶן, כּךְ 
הַכּלִים מִקףשִׁין. כְּלִי הלח מְקְּשִׁין 
אֶת הַלַּח, וּמִּוֹת הַיבֵשׁ מְקדְּשׁוֹת 
אֶת הַיָבֶשׁ. אִין כְּלֵי הַלַּח מְוְּשִׁין 
אֶת הַיבֵשׁ. וְלֹא מִדּוֹת הַיּבֶשׁמְִדִּשׁוֹת 
אֶת הַלַּח. כְּלִי הַקֹּדֶשׁ שָׁנקֵבוּ אִם 


אלע דערמאָנטע זאכן, וועלכע זענען דאָך ניט פלייש און ניט בלוט, אויב זיי זעגען 
אָפּגעטײלט זאָל מען זיי ניט מקריב זיין. 

! וכולם, און זי אלע (סיי די פסולע קרבנות, וועגן וועלכע מען האָט פריער 
משנה בי געלערנט, אז אויב זיי זענען ארויף זאָל מען זיי ניט אראָפּנעמען, און טיי די 
ביינער און די אָדערן און די אנדערע זאכן פון פריער משנה ה' װאָס מען האָט 
ארויפגענומען אויפן מזבח צובאהאפטן צום פליש) אױב זי זענען אראפגע-" 
שפרינגן (שפקעו, זי זענען דורכן פייער געװאָרן אראָפּגעװאָרפן) פון מזבח, זאָל מען 
זײי ניט צוריק ארויפברענגן און אזוי איז אױך (דער דין) א קױל װאָס איז אראָפ- 
געשפרינגן פון מזבח. אויך די קויל דארף מען ניט צוריק ארויפלייגן. אברים, גלידער 
עשטיקער פלייש פון א קרבן עולה, וועלכע ברענען זיך אויפן פייער פון מובח, און 
זיי זיינען נור פון דער הויך אָפּגעברענט אָבער אינוױיניק נאָכניט) װואָס זיי זענען אראָפּ- 
געשפרינגן פון מזבח, אויב דאָס אין געווען פאר האלבער נאכט זאָל מען זיי צוריק- 
לייגן (אויפן מזבח), און מען איז מועל אין זיי. ווער עס האָט הגאה פון זיי האָט מועל 
געווען און ער דארף באצאָלן צום בית המקדש און ברענגן א קרבן מעילה (זע פריער 
פרק ה' משנה ה'), ווייל די דאָזיקע אברים געהערן נאָך צום מזבח. לָאזזר, (אויב זי 
זענען אראָפּגעשפּרינג) נאָך האלבער נאכט, זאָל מען זיי ניט צוריקלייגן (אויפן 
נזבח) און (אױיב איינער האָט הנאה געהאט פון י') האָט ער ניט מועל געווען 
ווייל קוים איז דער דין אז מען לייגט זיי ניט מער צוריק אויפן מובח, הייסט עס אז 
מיט זיי איז שוין אָפּגעטאָן געװאָרן זייער מצוה פון מקריב זיין (נעשית מצותן) און 
ביי א זאך װאָס מען האָט שוין אָפּגעטאָן די מצוה פון מקריב זיין איז מען ניט מועל, 
ווייל עס געהערט שוין ניט צום מזבח. -- ,פַּקעו', פון ,פּקע'י װאָס איז אזוי וי 
.בקע" אָפּשפּאלטן זיך, אפּרײסן זיך, אָפַּשפּרינגן, און מיר געפינען דאָס װאָרט 
אָפט אין דער גמרא (װי , אפקעינהו רבנן לקידושין מיניה', די חכמים האָנן אפ" 
געריסן פון אים די קידושין, אין גטין ל''ג און אנדערע ערטער). 

ז: כשם, אזוי וי דער מזבח הײיליקט אלץ װאָס געהערט צו אים, אזוי הייליקט דער 
מזבח-טרעפ (כבש), און אויב א פּסולער קרבן איז ארויף אפילו ניט אויפ'ן מזבח 
נאָר אויף דעם 22-לאנגן מזבח-טרעפּ, דעם כבש (וועלכער פירט ארויף צום מזבח, 
זע פריער פּרק ב' משנה א'), זאָל מען אים שוין ארויפפירן אויפן מזבח און אים מקריב 
זיין. כשם, אזוי וי דער מזבח און דער מזבח-טרעפ היליקן װאָס געהערט צו זיי, אזוי 
היײיליקן אויך די כלים. מיט כלים מיינט מען דאָ די הייליקע כלים פון בית המקדש, 
די כלי שרת. אויב מען לייגט אריין אין די דאָזיקע כלים א זאַך װאָס געהערט צו 
זיי, ווערט זי הייליק. כלי הלח, די כליס ואָס זענען פאר פליסיקע זאכן (הלח, פאר 
בלוט, וויין, אייל) הײיליקן די פליסיקע זאכן, און די מאסן-כלים (מידות) ואָס זענען 
פאר טרוקענע זאכן (היבש, װוי מעל) הײליקן טרוקענע זאכן די כליס פאר פליסיקע 
זאכן הײיליקן ניט טרוקענע זאכן (ואָס מען האָט אריינגעלייגט אין זיי) און כלים 
פאר טרוקענע זאכן הייליקן ניט פליסיקע זאכן (ואָס מען האָט אריינגעטאָן אין זיי). 
די משנה באנוצט זיך ביי די כלים פאר פליסיקע זאכן מיטן װאָרט כלים, און ביי די 
כלים פאר טרוקענע זאכן מיטן װאָרט ,,מידות", מאסן. וייל צװישן פליסיקע 


57 זבחיט י נז 
עוֹשִׂים הֵם מֵעין מְלַאכְתְּן שֶׁהָיו | לָאו, אֵין מְקַדְּשִׁים, וְכֶלֶן אִין מִקדשִׁין 
עוֹשִׂין וְהַם שְׁלָמִים, מְקדְּשִׁין, וְאִם | אֶלָא בַקֹּדֶשׁ: 


פרק י 
א כַּל הַתָּדִיר מַחֲכֵרוֹ, קוֹדֵם אֶת חדשׁ מוּסְפִי ראש חֹדֶשׁ קוֹדְמִין 


חֲכְרוֹ. הַתְּמִידִים קוֹדְמִין לפוּמָפִין, | לְמוּסְפִי ראש הַשָּׁנָה, שִׁנָּאָמַרמִלְּבַד 
מוּסְפַּי שִׁבֶּת קוֹדְמִין לְמוּסְפִי ראש | עוֹלַת הַבֹּקַר אֲשֶׁר לעולוז הַתָּמִיד 


זאכן איז פאראן אויך בלוט, װאָס מע'האָט גיט גענומען מיט קיין מאָט; אָבער די טרו" 
קענע זאכן (מעל, קטורת-בשמים) האָט מען גענומען נור מיט א באשמימטער מאָט. 
כלי הקודש, די הייליקע כלִים (פון בית המקדש) אויב זיי זענען געװואָרן געלעכערט (עס 
האָט זיך געמאכט א לֹאָך) איז אױב מ'קאָן זי נאָך נוצן צו אזא זטייגער ארבעט 
װאָס מען האָט מיט זײ געטאָן ווען זיי זענען געווען גאנט, הײליקן זי נאָך (די זאכן 
ואָט מען לייגט אין זיי אריין), און אוב ניט (מען קאָן זי ניט מער באנוצן צו דער 
ארבייט, װאָס מען האָט מיט זיי געמאָן ווען זיי זענען געווען גאנץ) הײליקן זיי ניט 
מער (די זאכן װאָס מען לייגט אין זֵיי אריין). די גמרא זאָגט, אז הייליקע כלים װאָס 
זענען געװאָרען געלעכערט, אָדער א מעטער װאָט האָט געקראָגן א פּגימה, פארריכט 
מען זי ניט, ווייל עס איז ניט דער כבוד פארן בית המקדש צו באנוצן זיך מיט פאף" 
ראכטענש זאכּן. וכולן, און זיי אלע (די אלע כלים פון בית המקדע, די גאנצע) הייליקן 
(מאכן פאר הייליק די זאכן װאָס מען לייגט אין זי אריין נאָר ווען זיי זענען אין 
הייליקייט (אין הויף פון בית המקדש). אָבער אויב א הייליקע כלי געפיגט זיך אין 
דרויסן פֿוֹן בית-המקדש"הויף, און מען האָט אין איר אריינגעליינט א זאך װערט 
די זאך גיט הייליק, פרק י 


א. כל, יעדע זאך וועלכע איז (קומט- פאָר) אפטער פון אן אנדערער זאך, דארף 
מען מי טאָ) פריער פון דער אנדערער זאך. זי משנה װעט דאָ באלד מיט ביישמילן 
דערקלערן װאָס מען מיינט דערמיט. ,תדיר" איז דער טייטש אָפַט, כסדר, שטענדיק, 
און מיר האָבן דאָס װאָרט אין אראמעאישן טייל אין דניאל ו', יייז און כייא (,,אלהך 
די אנת פּלח ליה בתדירא, דיין גאָט װאָס דו דינסט אים כסדר"). התמידים, די קרבנות 
תמיד זענען פריער (דארף מען מקריב זיין פריער) פאר די קרבנות- מוסף. דעם קרבן 
תמיד איז מען מקריב יעדן טאָג, און דעם קרבן מוסף איז מען מקריב אים שבת, 
ימים טובים, ראש חודש. זאָגט די משנה, אז למשל שבת זאָל מען מקויב זיין פריער 
דעם קרבן תמיד (וועלכן מען ברענגט דאָך אָפּטער, יעדן טאָג) און דערנאָך דעם קרבן 
מוסף. מוספי ששבת, די קרבנות מוסף פון שבת זענען פריער פאר די קרבנות מוסף 
פון ראש חודש. אויב ראש חודש פאלט אויס איט שבת, זאָל מען צוערשט מקריב זיין 
דעם שבת'דיקן קרבן מוסף (וועלכער איז דאָך אפטער, מען ברענגט דאָך אים יעדן 
שבת) און דערנאָך דעם ראש-חודש"מוסף. מוספי ראש חודש, די קרבנות מוסף פון 
ראש חודש זענען פריער פאר די קרבנות-מוסף פון ראש השנה. דער אינציקער 
פאל ווען יום טוב פאלט אויס אים ראש חודש איז ראש השנה (דער ערשטער טאָג 
אין תשרי). מען איז מקריב דאמאָלס דעם ראש-חודש-מוסף פאר דעם קרבן-מוסף 
פון ראש השנה. שנאמר, (דעס דין אז די זאך װאָס איז אפטער, דארף מען טאָן פריער 
לערנט מען אָפּ דערפון) וואריס עס ווערט געזאָגט (במדבר כ'יח) ,מלבד עולת הבוקר 
אשר לעולת התמיד תעשו את אלה", א חוץ די עולה פון אין דער פרי װאָס איז די 
עולה פון תמיד זאָלט איר מאכן די דאָזיקע (די קרבנות-מוסף)''. די ווערטער , אשר 
לעולת התמיד'', -- וועלכע זענען דאָך איבריק, ווייל מען ווייסט דאָך אז די , עולת 
הבוקר" איז די עולה פון תמיד, וויזן אז דער פּסוק האָט דערמיט געלערנט, 
אז דאריבער מאכט מען די ,עולת הבוקר'' פריער פאר די קרבנות-מוסף, ווייל זי 
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תַעֲשׂוּ אֶת אִלָּה: ב וְכֶל הַמְקדְּשׁ 
מַחֲבַרוֹ, קודם אֶת חֲבְרוֹ. דַּם חַטָּאת 
קוֹדִם לְדַט עוֹלָה, מִפְּנִי שָׁהוּא מְרֵצָה. 
אֲבָרִי עילָה קוֹדְמִין לְאֲמוּרִי חִטָּאת, 
מִמְנִי שָׁהֵן כְּלִיל לְאֲשִׁים. חַטָּאת 
רמת לְאֲשָׁם מִפְּנִי שָׁדְּמְהנַתֶּן על 
אַרְבַּע קרנות וֶעל היסור, אֶשָׁם 








קוֹדַם לְתוֹדָה וּלְאִיל נִיר מִמְּנֵי שָׁהוּא 
קָרְשִׁי קְדְשִׁים. הַתּוֹדֶה וְאִיל מִיר 
קוֹדְמין לִשְׁלָמִים, מִפְּנִי שָׁהֵן נאָכְלִין 
לְיוֹם אֶחָד, וּשְעוּנִים לָחָם. שְׁלָמִים 
קוֹדְמִין לִבְכוֹר, מִפְּנֵי שָׁהֵן טְעוּנים 
מַתֵּן אַרְבַּע, וּסְמִיכָה, וּנְסָכִים, וּתְנוּפַת 
חִזֶּה וָשׁוֹק: { הַבְּכוֹר קוֹרַם למַּעֲשַׂר, 


איז ,,תמידיי, אפטער, שטענדיקער. און דערפון לערנט מען אָפּ, אז ביי אלע זאכן 
זאָל מען טאָן די אפטערע זאך פריער. | 

ב. וכל, און יעדע זאך װאָס איז הייליקער פון דער אנדערער זאך, איז זאָל מען 
טאָ) פריער פאר דער אנדערער זאך. און די משנה גיט דאָ באלד די בײישפּילן דערצו; 
דס, (אױב א כהן האָט צו שפּריצן אױפן מזבח בלוח פון א קרבן חטאת און בלוט 
פון א קרבן עולה} איז דאָס בלוט פון חטאת פריער פאר דעס בלוט פון דער עולה, 
וייל ער (דאָס בלוט פון חטאת) איז מכפר (מרצה) א קרבן חטאת ברענגט מען וען 
מען האָט געטאָן בשוגג א שווערע עבירה, פאר וועלכער עס קומט (במזיד) כרת, און 
דאָס שפּריצן דאָס בלוט מאכט אז די עבירח זאָל װערן פארגעבן. איברי, גלידער 
(שטיקער פלייש) פון א קרבן עולה זענען פריער מאָל מען מקריב זיין) פאָר די 
אימורים (די פעט-טייל) פון קרבן חטאת, וױיל }יי (די עולה) פארברענט מען אינ- 
גאנצן אויף די (מזבח-) פייערן. זי עולה פארברענט מען אינגאנצן, אָבער פון א קרבן 
חטאת פארברענט מען אויפן מזבח נור די פעט-טיילן דאריבער הייסן די אברים 
פון דער עולה הייליקער פון די פעט-טיילן פון חטאת"קרבן. חטאת, דער קרבן חטאת 
איז פריער װאָל מען פריער מקריב זיי) פאר דעס קרבן אשם, וייל זיין (דעם חטאת'ם) 
בלוט שפריצט אױף די פיר וינקלן (פון מזבח) און (איר איבערגעבליבן בלוט גיסט 
מען אױס) אױף דעם יסוד (דעם פונדאמענט פון מזבח). אָבער דאָס בלוט פון אשם 
שפּריצט מען נור אויף צוויי ווינקלן. די גמרא זאָגט, אז אויך דאָס איבערגעבליבענע 
גלוט פון אשם גיסט מען אויס אויפן יסוד, אָבער בפירוש אין פּסוק װערט עס געזאָגט 
גור וועגן חטאת. אשם, דער קרבן אשם איז פריער (מען אין מקריב פריער) פאַר די 
קרבנוז תודה און דעט ווידער (איל) פון א נזיר, וייל ער (דער קרבן אשם) איז קדשי 
קדשים (גאָר הייליקע קרבנות). דעם קרבן אשם עסן נור כהנים און נור אין בית 
המקדש הויף! אָבער די תודה און דעם איל נזיר עסן אלע מענטשן, און אין גאנץ ירו" 
שליט (זע פריער פֿרק ה' משנה ו'). התודה, דער קרבן תודה און דער קרבן איל נזיךר 
זענען פריער (צו מקריב זיין זיי) פאר דעם קרבן שלמים, וייל זיי (די תודה און דער 
איל נזיר) ווערן געגעסן (נור) איין טאָג (און א נאכט) און מען ברענגט מיט זיי מיט 
ברויט. מיט דעם קרבן תודה ברענגט מען מיט 40 ברויטן (לחמי תודה) און מיט דעם 
איל גזיר ברענגט מען מיט 20 ברויטן (חלות און רקיקי נזיר). אָבער קרבן שלמים 
ווערּן געגעסן 2 טעג און א נאכט, און מען ברענגט ניט מיט אים קיין ברויט. שלמים, 
דער קרבן שלמים איז פריער פאר דעם קרבן בכור, ווייל ער (דער קרבן שלמים) דארף 
האָבן (מען דארף שפּריצן פון זיין בלוט) פיר (צוויי שפּריצן וועלכע זענען פיר), און 
מען דארף אויף אים זיך אָנלענען (איידער מען שעכט אים, סמיכה), און מען ברענגט 
מיט אים נסכים װױין און מעל), און מען הויבט אויף פון אים (תנופה) די ברוסט און 
דאָט שענקל (דעם חזה ושוק, װאָס מען גיט אוועק צום כהן). אָבער ביים בכור זענען 
די אלע זאכן ניט פאראן, און פון זיין בלוט גיט מען נור איין שפּויץ אויפן מזבח (זע 
פריער פּרק ה' משגה זי און ח'). 

ג. הבכור, דער קרבן בכור איז פריער פאר דעס קרבן פון מעשר בהמה, וייל 
ער (דער בכור) איז הייליק פון זינט ער איז געבוירן. מרחם, פון זיגט ער גייט ארויס 
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מִמּנֵי שְִּׁדִשְׁתוֹ מֶרֶחֶם , וְנְאֶכֶל 
לכּהֲנִים. הַמַּעֲשֵׂר קוֹדָם לְעוֹמוֹתי 
מִפְּנִי שָׁהוּא זָבַח, וְיֵשׁ בּוֹ קָרְשִׁי 
קדָשִׁים, דְּמוֹ וְאֲמוּרָיו: {= הָעוֹפוֹת 
קוֹדְמִין לַמְּנָחוֹת. מִפְּנִי שָׁהֵן מִינִי 
דָמִים, מִנְחַת חוֹטֵא קוֹרָמָת לְמִנְחַת 





נְרָבֶה, מִפְּנִי שָׁהִיא בָאֶה על חַטָא, 
חַטֵאת הָעוֹף קדְמָת לְעוֹלַת הָעוֹף. 
וְכֵן בְּהָקרַּשָׁה: 

ה כֹּל הַהַטָאוֹת 
שַָּׁתּוֹרָה. קוֹדְמוֹת לָאֲשְׁמוֹת, חוּץ 
מַאֲשֵׁם מְצוֹרֶע, מִפְּנִי שָׁהוּא בָא 


פון זיין מוטערס בויך, אָבער מעשר בהמה דארף מען ערשט מקדיש זיין שפּעטער. 
וואכל, און ער (דער בכור) ווערט געגעסן (נור) דורך כהנים. אָבער מעשר בהמה 
עסן אלע, אויך ישראלים, וועגן בכור און מעשר בהמה זע פריער פּרק ה' משנה ה"י 
המעשר, דער קרבן מעשר בהמה איז פריער פאר עופות-קרבנות. אויג דער כהן האָט 
צו שעכטן א קױבן מעשר בהמה און מולק צו זיין קרבנות טויבן, עופות, זאָל ער צו" 
ערשט שעכטן די בהמה פון מעשר"קרבן, מפני, ווייל ער (דער מעשר קרבן פון דער 
בהמה) איז א שעכט-קרבן זבח, מען דארף אים שעכטן, או א עוף-קרבן שעכט 
מען ניט, נאָר מען איז מולק, זע פריער פרק ‏ משנה ד) או אין אים (אין דעם 
נהמה-מעשר-קרבן) איז פאראן גאָר חייליקע טיילן (װאָס מען איו מקריב אויפן מזבח. 
דהיינט) זיין גלוט און זיינע אימורים דאָס בלוט פון בהמה-מעשר שפּריצט מען אויפן 
מזבח, און די פעט-טיילן (די אימורים) פון דעם גהמה-מעשר איז מען מקריב אויפן 
מזבח, אָבער פון א קרבן חטאת פון א עוף שפּריצט מען נוו דאָס בלוט אויפן מזבח, 
און דאָס גאנצע פלייש װערט געגעסן. און כאָטש א עולה פון א עוף איו מען יאָ 
מקריב דאָס גאנצע פלייש אויפן מזבח, פונדעסטוועגן ווייל דער בהמהימעשר איו 
פריער פאר א חטאת עוף, איז ער שוין פריער פאר א עולה פון א עוף, ווארוט אפילו 
דער חטאת עוף אליין איז אויך פריער פאר דער עולת עוף, וי מיר װעלן לערגען 
זוייטער אין משנה ד'. 

ד. העופות, עופות קרבנות זענען פריער פאר מנחות (פאר מעל קרבנות) 
ווייל זי (די עופות-קרבנות) זענען מינים פון בלוט. מען שפּריצט זייער בלוט אויפ'ן 
מזבח, און בלוט איז שטארק מכפר אויף די עבירות פון מענטש. מנחת חוטא, די מנחה 
ודער מעל-קרבן) פון א זינדיקן װואָס איינער ברענגט וייל ער האָט געטאָן א עבירה) 
איז פריער (דארף דער כהן פריער מקריב זיין) פאר דער מנחה פון א נדבה (א מעל- 
קרבן, װאָס איינער האָט מנדב געווען צו ברענג), וייל זי (די מנחה פון א זינדיקן) 
ברענגט מען (כדי מכפר צו זיין) אויף א עבירה. וועגן די פארשידענע מנחות, מעל- 
קרבנות, זע אין דער הקדמה צו מסכתא מגחות. חטאת עוף, דער חטאת פון א עוף איז 
פריער פאר דער עולה פון א עוף. אויב דער כהן האָט פאר זיך צוויי קרבנות-טויבן, 
איינע פאר א חטאת און איינע פאר א עולה, זאָל ער צוערשט מולק זיין דעם חטאת 
און דערנאָך די עולה. וכן, און אזוי איז אויך ביים מקדיש זיין. דער דִין איז אז ווען 
איינער ברענגט צוליב א עבירה (אָדער צוליב אן אנדערע זאך) א פּאָר טויבן איינע 
פאר א חטאת און איינע פאר עולה, זאָל ער צוערשט מקדיש זיין די טויב פאַרן חטאת, 
זאָגן .די טױב בין איך מקדיש פאר א חטאת", און דערנאָך זאָל ער מקדיש זיין די 
טויב פאר דער עולה. 

ה. כל, אלע קרבנות חטאת אין דער תורה (װאָס די תורה הייסט זיי ברענגן) 
זענען פריער פאר די קרבנות-אשס. אב דער כהן האָט פאר זיך בידע איז ער 
מקריב צוערשט דעם חטאת און דערגאָך דעם אשם. חוץ, א חוץ דעם אשם װאָס עס 
ברענגט א מצורע, וייל ער מאכט כשר (דעם געוועזענעס מצורע, אז ער זאָל מעגן 
אריינקומען אין בית המקדש און עסן קרבנות-פלייש)). ווען איינער קריגט א קרעצי" 
קייט, א צרעת, און ער ווערט א מצורע, איז ער טמא. ווען ער װערט אויסגעהיילט 
דארף ער ברענגן א קרבן אשם (אשם מצורע) און ערשט נאָכן מקריב זיין אים מעג ער 
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לְהַכְשִׁיר. כָּל הָאֲשָׁמוֹת שָׁבַֹּּרה 
בָאִיןבְּנֵ שתַיִ,וּכאִי בְָּסֶף שְׁקָלִים 
חוּץ מַאֲשֵׁם זיר וַאֲשֵׁם מְצוֹרֶע, שֵָׁן 
בְּאֵין בּנֵישָׁנָתָן. וְאִינֶן בָּאין בְכסֵף 
שָׁקָלִים ! | כְּשֵׁם שָׁהֵן קוֹרמִין 
בְּהְַרָכָתְ, כּךּ הֵן קוֹדְמִין בַּאֲכִילֶתְן 


זבחיס י | ס 


שָׁל אָמֶשׁ קודְמִין, שְׁלָמִים שָׁל אָמֶשׁ 
ְחַטָּאת וְאֶשֶׁם שָׁל הַיוֹם. שֶׁל אָמֶשׁ 
קוֹדְמִין, דִּבְרֵי רַבִּי מֵאִיר. וַחֲכְמִים 
אוֹמְרִים הַחַטָאתקוֹדָמָת, מִפְּנִי שׁהִיא 
קִדְשִׁי קָרְשִׁים: } וּבְכְלֶּם הַכֹּהֲנִים 
רִשְׁאִין לְשׁנוֹת בּאֲכִילָתְן,. לְאֶכְלְן 





שְׁלָמִים שָׁל אֶמָשׁוּשְׁלָמִים שֶׁל חַיוֹם | צְלוּיִן, שְׁלוּקִין, וִּכְשָלִין. וְלָחַת 


אריינקומען אין בית המקדש און עסן קרבנות-פלייש. דאריבער איז דער דאָזיקער 
אשם חשובער פון א חטאת. כל האשמות, אלע קרבנות אשם פון דער תורה (ואָס די 
תורה הייסט ברענגן) דארף מען ברענגן נור צוױי-יעריקע (א ווידער, א איל, א שעפס, 
א זכר, וועלכער איז שוין אין צוױיטן יאָר, איז אלט לפחות אײן יאָר מיט דרייסיק 
טעג), און זיי דארפן קאָסטן צוויי שקלים (כסף שקלים, צויי סלעים-מטבעות), א חוץ 
דער אשם פון א נזיר (ואָס עס ברענגט א נזיר אוב ער איז געװואָרן טמא און דער- 
נאָך צוריק ריין) און אן אשם פון א מצורע וועלכער איז געװאָרן ריין) וועלכע מען 
ברענגט איין-יעריקע (א שעפס, װאָס איז ניט עלטער פון איין יאָר) און זיי דארפן 
ניט דוקא קאָסטן צוויי שקלים. אפילו דער שעפּס קאָסט ווינציקער איז ער אויך כשר, 
וועגן די פארשידענע קרבנות אשם זע פריער פרק ה' משנה ה' 

ונ כשס, אזי װי זײ (די אלע װאָס די משנה האָט פריער אויסגערעכנט) זענען 
פריער (פאר די אנדערע) ביים מקריב זיין זיי, אזוי זיינען זיי אויך פריער ביים עסן זיי, 
למשל, די משנה האָט פריער געזאָגט, אז א חטאת איז פריער פאר אן אשם, מיינט 
מען, אז מען איז פריער מקריב דעם חטאת און דערנאָך דעם אשם, און אױך 
עסט מען פריער דאָס פלייש פון חטאת און דערנאָך דאָס פלייש פון אשם. און אזוי 
איז אויך עסט מען אן אשם פאר א תודה, און א תודה פאר שלמים, און אזוי כסדר, 
שלמים, (אױב עס איז פאַראַן צו עסן פלייש פון קרב) שלמיס פון נעכטן ואָס 
מען האָט געשאַכטן נעכטן) און (פלייש פון) קרבן שלמים פון היינט וואָס מען האָט 
געשאָכטן היינט), איז (דאָס שלמים-פלייש) פון נעכטן פריער, ווייל שלמים-פלייש מעג 
מען עסן א טאָג און א נאכט דערנאָך און צומאָרגנס, דאריבער דארף מען דאָס נעכ" 
טיקע עסן פריער, ווייל היינט איז פאר דעם דאָזיקן פלייש דער לעצטער טאָג, און דאָס 
היינטיקע קאָן מען דאָך עסן אויך צומאָרגנס. שלמים של אמש, (אויב מען האָט פלייע) 
פון) שלמיס פון נעכטן און פלייש (פון) חטאת אָדער פון אשם פון היינט (ואָס מען 
האָט היינט געשאָכטן, און חטאת און אשם מעג מען עסן נאָר היינטיקן טאָג און די 
נאכט דערנאָך) איז דאָס שלמיס (-פלייש) פון נעכטן פריער, אזוי זאָגט ר' מאיר, 
כאָטש חטאת און אשם זענען הייליקער פון שלמים, אָבער ווייל דאָס חטאת-און אשם- 
פלייש קאָן מען עסן אויך די נאכט דערנאָך, און דאָס שלמים-פלייש איז היינט דער 
לעצטער טאָג, דאריבער מוז מען עס אויפעסן פריער. וחכמים, און די חכמים זאָגן, 
אז (דאָס פלייש פון) חטאת (פון היינט) איז פריער (פאר דעם שלמיס-פלייש פון נעכטן) 
װיײיל ער (דער קרבן חטאת) איז קדשי קדשים. דער קרבן חטאת, וי די משנה האָט 
געלערנט פריער אין פּרק ה', איז קדשי קדשים, און שלמים איז נור קדשים קלים, 
גרינגערע קרבנות. דאָס זעלביקע האלטן די חכמים, אז אויך דער אשם פון היינט 
איז פריער פאר שלמים פון נעכטן, מחמת אויך אשם איז קדשי קדשים. 


ז. ובכולם, און בי זי אלע (ביי אלע קרבנות, װאָס די כהניס עסן זייעך פלייע) 
מעגן די כהנים מאכן (אלע) ענדערונגן אין זייער עסן (זיי מעגן עס עסן וי זיי ווילן, 
דהיינו), עסן געבראָטן (צלויין) אָדער שטארק געקאָכט (שלוקין), אָדער געוויינטליך 
געקאָכט (מבושלין), און אריינטאָן אין זיי (אין דעם פלייש) געווירצן (תבלין, פארבראָ- 
קעכץ) פון חולין. דאָ מיינט מען מיט ..חולין" סתם געווירצן, װאָס יעדער מעג צסן 
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לְתוֹכֶן מְּכָלִין חֶלִין וְתַבְלִי תְרוּמָה 
דּבְרֵי רַבִּי שִׁמְעוֹן. רַבִּי מָאִיר אוֹמָר, 
לֹא יִתֵּן לְתוֹכֶן תִּבְלִי תְרוּמָה, שֶׁלֹא 
יָבִיא אֶת הַתְּרוּמָה לִידִי פְּסוּל: 
ח אָמַי ַבִּי שִׁמְעוֹן, אַם רָאִיתָ שָׁמן 
שָׁהוּא מִתְחַלֶּק בְּעַזְרָה, אִין אַתֶּה 
צָרִיךְּ לִשְׁאוֹל מָה הוא? אֶלָּא מוֹתַר 





סא 
רְקיקֵי מִנְחוֹת יִשְׂרָאֵל, וְלוֹנ שָׁמָן 
שָׁל מְצוֹרֶע. אִם רָאִיתָ שָׁמָן שְׁהוּא 
נְתוּן עַל גַּבֵּי הָאִשִׁים, אִין אַתֶּה 
צָרִיךְּ לִשְׁאוֹל מָה חוּא? אִלָּא מוֹתַר 
רְקֵיקִי ‏ מִנְחוֹת כֹּהֲנִים וּמִנְחַת כֹּמִן 
הִמְּשִׁיחַ, שָׁאִין מִתְַדְּבִים שָׁמָן. רַבִּ 
טִרְפוֹן אוֹמַר, מִתְנַדְּבִים שָׁמָן: 


אויך ניט א כהן. ותבלי תרומה, און (זיי מעגן אריינטאָן ביים קאָכן די קרבנות פלייע)) 
געווירצן (תבלין, פארבראָקעכץ) תרומה, אזוי זאָגט ר' שמעו; ר' מאיר זאָגט, אז 
מען טאָר ניט אריינטאָן קיין געווירצן פון תרומה, כדי מען זאָל ניט דערפירן תרומה 
צום פסול ווערן (לבית הפּסול). תרומה הייסן די תבואה און פרוכטן און ירקות װאָס 
מען שיידט אָפּ און מען גיט צו די כהנים, און זיי זענען הייליק, און מען דארף אכ" 
טונג געבן אז זיי זאָלן ניט קאליע וערן. זאָגט ר' מאיר אז דאָ איז פאראן מורא 
צו האָבן, אז טאָמער װעט איבערבלייבן אויף צומאָרגנס אָדער איבערמאָרגן (ביי 
שלמים-פלייש) פון די מיטגעקאָכטע תרומה- געווירצן, און אזוי וי זיי האָבן זאָך 
איינגעזאפּט אין זיך דעם טעם פון זי קרבנות-טלייש און עס איז שוין נאָך דער צייט 
און מען טאָר שוין דאָס פלייש ניט עסן, װעט מען דאָך אויך די תרומח-געווירצן ניט 
טאָרן עסן, און דאָס הייסט קאליע געמאכט תרומה, דאריבער זאָל מען קדשים-פלייש 
ניט קאָכן מיט תרומה-געווירצן. 

ח. אָמר, ר' שמעון האָט געזאָגט: אוב דו האָסט געזען (אויב איינער האָט גע- 
זע) אין דער עזרה (אין בית -המקדש הויף) אז מען צעטילט אייל (צווישן די כהנים, 
אז זי זאָלן דעם אייל? עסן), דארפסטו ניט פרעגן װאָס ער (דער אייל) אין, נאָר (דאָס 
איז) דער איבערגעבליבענער (איי) פון די קוכנס (רקיקי) פון א מנחח (א קוכנט- 
קרב) װאָס עס האָט געברענגט א ישראל, אָדער (דאָס איבערגעבליבעגע אייל) פון 
דעם קװאָרט אייל פון א מצורע. מנחות, מעל-קרבנות, זענען פֿאראן פארשידענע. 
איינער פון זיי איז ,,מנחת מאפה'', געבאקענע קוכנס (רקיקים), און פון דעם אייל 
װאָס מען ברענגט מיט זיי שמירט מען אָן איבער די קוכנס אזוי וי דער גריכישער 
בוכשטאב כי * (אזוי זאָגט ר' שמעון אין מסכתא מנחות ע"ה) און דאָס איבערגע- 
בליבענע אֵייל טיילט מען צװישן די כהנים צום עסן (די משנה זאָגט ,,פון א ישראל"", 
ווייל א כהנ'ס א מנחה און זיין אייל פארברענט מען אויפן מזבח). ווען א מצורע ווערט 
אויסגעהיילט ברענגש ער א קװאָרט אייל, און דער כהן באשמירט מיט אביסל אייל 
דערפון דעם געוועזענעם מצורע'ס פינגער און אויער, און דאָס איבריקע אייל עסן 
די כהנים. אם ראית, (וױיטער זאָגט ר' שמער) אױב דו האָסט געזען אייל װאָס מען 
האָט ארויפגעלייגט אױף די פייערן (פון מזבח צו פארברענען אים), דארפסטו ניט 
פרעגן װאָס ער (דער אייל) איז, נאָר דאָס אין דאָס איבערגעבליבענע אייל פץ די 
קוכנס פון א מנחה פון כהנים װואָס א כהן ברענגט) אָדער די מנחה פון כהן גדול (כהן 
המשיח, דער געזאלבטער כהן, דער כהן גדול, װאָס ער האָט געבראכט יעדן טאָג, 
די ,חביתי כהן גדול", און ער האָט מיטגעבראכט א סך אײיל און עס איז געבליבן 
איי?). דעם דאָזיקן אייל האָט מען פארברענט אויפן מזבח, ווייל דער דין איז, אז א 
מנחה פון כהנים װוערט ניט געגעסן נאָר פארברענט אויפן מזבח (זע מסכתא מנחות 
פּרק ו' משנה ב'). שאין, (אָגט וייטער ר' שמעון), ווארום מען קאָן ניט ברענגן 
פאר א נדבה (אין בית המקדע)) אייל (אליין). מען קאָן ניט מנדב זיין א מנחה װאָס 
זאָל זיין פון אייל אליין, און דאריבער ווען מען זעט אין בית המקדש-הויף אז אייל 
ווערט געגעסן אָדער פארברענט אויפן מזבח, איז עס אדער איבערגעבליבן פון א 
ישראל'ס א מנחה אָדער פון א כהנ'ס א מנחה. ר' טרפון זאָגט, אז מען קאָן יאָ מנדב 
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א דֹּם חַטָּאת שָׁנתֵּו על הַבָּנָד 

הֲרֵי זח טָעוּן כַּבּיס. אַף עַל פִּי שֶׁאֵין 
הַלָּתוּב מְרַבֵּר אֶלָּא בַנָאֲכָלוֹת , 
שֶׂנָּאֲמֵר בִּמָקוֹם קדוֹש תַּאֲכָל, אָחָד 
הנָאָכָלֶת וְאֶחֶר הַפְִּימִית טְעוּנוֹת 


פרק יא 


סב 


כָּבּוּם, שִׁנָּאֲמַר תּוֹרַת הַחַטָּאת, תּוֹרָה 
אַחַת לְכֶל הַהַטָּאוֹת: 4 הַטָּאת 
פְסוּלָה ‏ אִין דָּמָהּ טָעוּן כִבּיס, בִּין 
שֶׁהְיֶה לָהּ שְׁעַת הַכּוֹשָׁר, בִּין שָׁלֹּא 





הָיָה לָהּ שָׁעַת הַכּוֹשֶׁר. אִיזֹ הִיא 


זיין אייל (אליין). דאריבער קאָן זיין אז דער אייל װאָס ווערט געגעסן איז װאָס א 
ישראל האָט מנדב געווען אייל אליין (ניט װינציקער פון א קװאָרט, א לוג), און דער 
אייל װאָס ווערט פארברענט אויפן מובח איז פון א כהן. אזוי ווייזט אויס דער טייטש 
פון דער משנה לויט שמואל אין דער גמרא, אז מען נעמט אראָפּ פון ישראל'ס אייל 
א קומץ (א פולע האנט) און מען איז אים מקטיר אויפץן מזבח, און דאָס איבריקע 
אייל עסן די כהנים. פרק יא 


א. דם, (אויב) בלוט פון א קרבן חטאת האָט זיך ארויפגעשפריצט אויף א קלייד, 
דארף מען דאָס (קלייד) וואשן דאָס איז דער פסוק אין ויקרא ו', י"ח -- ב', ‏ זאת 
תורת החטאת -- ואשר יזה מדמה על הבגד -- תכבס במקום קדוש, דאָס איז דער 
דין פון קרבן חטאת -- און אוֹיב עס װעט זיך ארויפשפּריצן פון איר בלוט אויף 
א קלייד ---זאָל מען עס אויסוואשן אין א הײיליק אָרט". מ'וואשט מיט 7 וואש-מא- 
טעריאלן נור דעם בלוט-פלעק. אף על פי, כאָטש די תורה (הכתוב, דער פּסוק) זאָגט 
נור וועגן (אזעלכע קרבנות חטאת) װאָס װערן געגעסן (ואָס זייער פלייש עסן די 
כהנים) ווארום (דאָרט אין ויקרא וי ביים זעלביקן ענין) ווערט דאָך געזאָגט ,במקום 
קדוש יאכל, עס זאָל ווערן געגעסן אין א הייליק אָרט*י, פונדעסטוועגן איז (דער דין 
א) סײי (דאָס בלוט אי) פון (א קרבן חטאת) וועלכן מען עסט, און סיי פון (א 
קרבן חטאת) װאָס װיין בלוט שפריצט מען) אינוויניג (אין היכל, און אזא קרבן 
חטאת ווערט ניט געגעסן נאָר פאַרברענט) דארף מען דאָס (קלייך, אויף וועלכן זייער 
בלוט איז ארויף) וואשן. מיר האָבן פריער פּרק ה' משנה א' געלערנט, אז עס זענען 
פֿאראן קרבנות װאָס מען שפּריצט זייער בלוט ניט אויפן מזבח אין דער עזרה, נאָר 
אויפן גאָלדענעם מזבח אין חיכלן זיי הייסן , פנימיות", אינװוייניקסטע, און זייערע 
קערפּערס ווערן פארברענט, ניט געגעסן. צווישן זיי איז אויך פאראן א קרבן חטאת 
(למשל דער שעיר פון יום כיפּור און אנדערע). זאָגט די משנה, אז אויב אביטל 
בלוט פון אַזאַ חטאת װאָס ווערט ניט געגעסן איז ארויף אויף א קלייד, דאַרף מען 
דאָס קלייד וואשן. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא ו') ,תורת החטאת, דער 
דין פון חטאת", (און מען לערנט דערפון אז) עס איז איין דין פאר אלע קרבנות חטאת. 
עס איז ניט קיין אונטערשיד. די גמרא זאָגט, אַז אן אויסנאם איז דאָס בלוט פון אַ 
חטאת פון א עוף, װאָס אויב דאָס פאַלט אויף א קלייד דארף מען עס ניט וואשן, ווייל 
אין פּסוק דאָרט ווערט געזאָגט , תשחט החטאת'', און מען מיינט דאריבער נור א 
בהמה, וועלכע מען שעכט, אָבער ניט א עוף-קרבן, װאָס מען שעכט ניט נאָר מען 
איז מולק (זע פריער פּרק ו' משנה ד'). 

ב חטאת, א קרבן חטאת װאָס איז פסול געװאָרן, דארף זיין בלוט (אױב עס 
איז געפאלן אויף א קלייך) ניט ווערן געוואשן, אלץ איינס, צי ער (דער קרבן האָט 
געהאט א צייט ווען ער איןז געווען כשר און ער איז פּסול געװאָרן ערשט א ציט 
נאָכן נעמען דאָס בלוט צום שפריצן אויפן מזבח) צי ער (דער קרבן האָט ניט גע- 
האָט א צייט וװען ער איז געווען כשר (ער איז פסול געװאָרן פארן נעמען 
דאָס בלוט צום שפריצן אויפן מזבח). מיט , שעת חכושר' מיינט דאָ די משנה א 
צייט ווען דער קרבן איז געווען כשר אז מען זאָל דאָס בלוט קאָנען שפּריצן אויפן 
מזבח. און די משנה גיט ביישפּילן דערצו, איזו, וועלכער הייסט אז ער (דער קרבן) 
האָט געהאט א צייט ווען ער איז געווען כשר? אוב (נאָכן נעמען דאָס בלוט) האָט ער 


63 
שֶׁהְיָה לָהּ שָׁעַת הַכּוֹשֶׁר ' שֶׁלנָה 
שִּׁטְמְאֶה, וְשׁצְתָה. וְאִיֹ הֵיא 
שֶׁלֹּא הָיָה לַהּ שְׁעַת הַכּוֹשֶׁר ‏ 
שׁנִשְחָטָה חוּץ לְמַנָּהּ , וְוּץ 
לִמְקוֹמָהּ, וְשְִִּּׁלוּ פְסוִּין וְורְקוּ אֶת 
דְּמָה: { נִתַּו מֵן הַצַוָּאר עַל הַבָּנָד 





זבחים יא סג 


אֵינוֹ טָעוּן כַּבּוִם. מִן הִקֶרְן וּמִן 
הַיְּסוֹר, אֵינוֹ טָעוּן כַּבּוּם. נִשְׁפַּךּ עַל 
הָרְצְמָּה וַאֲסָפוֹ, אֵינוֹ טָעוּן כִּבּוּם, 
אִין מָעוּן כִּבּים אֶלָּא הַדָּם שַׁנּתֲקְֵּ 
בִּכְלִי, וְרָאוּי לְהוְיָה. נִתַּו עַל הָעוֹר 
עַד שָׁלֹא הוּפְשֵׁט, אֵינוֹ טָעוּן כַּבֹּם, 


(ודער קרבן) איבערגענעכטיקט (בִיז צומאָרגנס, און ער אין געװאָרן 9סול) אָדער ער 
(דאָס קרבן פלייש) אין טמא געװאָרן, אָדער ער אין ארױס (אין דרױסן פון בית- 
המקדש-הויף, און ער איז פּסול געװאָרן). אָבער איידער דאָס איז געשען איז דער 
קרבן געווען כשר. ואיזו, און וועלכער הייסט, אז ער האָט ניט געהאט א צייט ווען ער 
איז געווען כשר? אויב מען האָט אים (דעם קרבן געשאָכטן (און מען האָט אינזינען 
געהאט די 9סולער מחשבה צו עסן פון אים) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנו, צו- 
מאָרגנס, ווען מען טאָר אים שױן ניט עסן) אָדער אויסער זיין אָרט (חוץ למקומה 
אין דרױיסן פון בית המקדש הױף, ואו מען טאָר אים ניט עסן, אָדער אױב פּסולע 
מענטשן האָבן גענומען און געששפריצט זיין בלוט. וועגן דער פּסולער מחשבה פון חוץ 
לזמנו און חוץ למקומו אז דער קרכן װערט דאדורך פסול האָבן מיר געלערגט 
פריער פּרק ב' משנה ב', וועגן פּסולע מענטשן האָבן מיר געלערנט פּרק ב' משנה 
אי. טייל זעגען ניט גורס דאָ דאָס װאָרט ,וזרקו" , און זיי (די פּסולע מענטשן) האָבן 
געשפּריצט??, ווייל דער דין איז אז אפילו ביי א כשרן קרבן חטאת, אויב עס איז 
ארויף אביסל בלוט אויף א קלייד נאָכדעם וי מען האָט שוין געשפּריצט דאָס בלוט 
פון קרבן חטאת אויפן מזבח, דארף מען דאָס קלייד גיט וואשן 

גג ניתז, אוב עס איז ארויף (אביסל בלוט) פון האלדז (פון קרבן חטאת) אויף 
א קלייך, דארף מען עס ניט וואעון. מחמת וואשן דאָס קלייד דארף מען נור ווען דארויף 
איז ארויף אזא בלוט, װאָס אויב מען האָט געװאָלט האָט מען עס געקאָנט שמפּריצן 
אויפן מזבח, און דאריבער מוז מען עס צוערשט האָבן אריינגענומען אין א כלי שרת, 
אין א הייליקער כלי, ווייל גור פון דער הײיליקער כלי מעג מען שפּריצן אויפן מזבח, 
מן הקרן אויב עס איז ארויף אויף א קליידך בלוט) פון דעם ווינקל פון מזבח (עס איז 
שוין געשפּריצט געװאָרן אויף דעם מזבח ווינקל), אָדער (דאָס איבערגעבליבענע בלוט 
גאָכדעם וי מען האָט שוין א טייל דערפון געשפּריצט אויפן מזבח, און דאָס איבריקע 
בלוט, די שיריים, דארף מען אויסגיסן אויפ) יסוד (מזבח-פונדאמענט), דארף מען 
דאָס (קלייד) ניט וואשן אזוי טייטשט די גמרא די װערטער ,ומן היסוד' אז ניט 
דוקא ווען מען האָט שוין די בלוט-:שיריים אױיסגעגאָסן אויפן יסוד, נאָר אויך איי- 
דער מען האָט זיי אױיסגעגאָסן. נשפך, אויב (פון קרבנ'ס האלדז) האָט זיך אױיסגעגאָסן 
(בלוט) אוױף דער ערד (רצפה, דעם באָדן פון בית המקדש-הױף) און מען האָט עס 
צונויפגעזאמלט (און דערנאָך איז עס ארױף אױף א קללייד) דארף מען דאָס (קלייד) 
ניט וואשן וייל דאָס דאָזיקע בלוט טאָר מען ניט שפּריצן אויפן מזבח, וי מיר 
האָבן געלערנט פריער פּרק ב' משנה א. אינו, מען דארף ואשן נור אזא 
בלוט װאָס מען האָט עס (גלייך פון האלדז פון געשאָכטענעס קרבן חטאת) אריינגע- 
נומען אין א (היײיליקער) כלי, און דאָס בלוט איז גוט צום (ראי, מען מעג עס) שפּריצן 
(אויפן מזבח). די גמרא זאָגט, אז עס מוז זיין גענוג בלוט צום שפּריצן אויפן מזבח 
(כדי הזאה), און אויב מען האָט אין דער כלי גענומען ניט גענוג בלוט, און אויך אין אן 
אנדערער כלי גיט גענוג בלוט, כאָטש דערנאָך האָט מען זיי ביידע אויסגעמישט, 
און עס איז געווען גענוג פלוט צום שפּריצן, טויג שוין ניט. ניתז, אוב עס איז ארױיף 
(בלוט פון קרבן חטאת) אױף א פעל אײידער מען האָט זי (די פעל) אָפּגעשונדן (פון 
דער בהמה) דארף מען עס ניט וואשן. די משנה לערנט וייטער אין משנה ד' אז ניט 


4 זבחים יא סַד 
מִשְׁהוּפְשֵׁט, שָעוּן כִּנּּס, דִּבְרִי רַבִּי | לְכִבּוֹם : | אֶחֶד הַכָּנָד, וְאָחָר 
יְהוּדָה. וַבִּי אַליעֲזֶר אוֹמֵר, אַף | הַשֵׂק, וְאֶחָד הָעוֹר, מְעוּנִין כִּבּוּס 
מִשׁהוּפְשֵׁט אֵינוֹ מָעוּן כִּבּום. אִינוֹן בִּמָקוֹם קָדוֹש, וּשְׁבִירַת כְּלִי חָרֶם 
מְעוּן כּבּים אֶלָּא מְקוֹם הַדֶּם, וְדָכֶר | בְּמָקוֹם קָרוֹשׁ, וּמְרִיקָה וּשְׁטִיפָה 
שְׁהוּא רָאוּי לְסִבָּל טוּמְאָה, וְרָאוּי | בִּכְלִי ְחשֶׁת בִּמָקוֹם קָדוֹשׁ, זָה חוֹמָר 


נור ווען דאָס בלוט פאלט ארויף אויף א קלייד (פון װאָל צי פלאקס) נור אויך אויף 
לעדער (עוֹר, פעל) צי אויף א זאך (געמאַכט פון האָר) דארף מען עס אוֹיךְ וואשן, ווייל 
זי זיינען גלייך צו א בגד, צו א קלייד ; זיי זענען ,דברים המקבלים טומאה"! 
זי (די פעל, צי דער זאַק) אויב זיי רירן אָ א טמא זאך ווערן זיי טמא, און דאָס הייסט 
קאָנען טמא ווערן. זאָגט די משנה, אז ווייל איידער מען שינדט אָפּ די פעל קאָן זי ניט 
טמא וֹערֹן, דאריבער אוֹיב בלוט פאלט דארויף דארף מען עס ניט וואשן, ווייל עס 
הייסט נאָכניט קיין בגד. משהופשט, (אויב דאָס בלוט איז ארויף אויף דער פעל) נאָכ- 
דעם וי מען האָט זי אָפּגעשינדן, דארף מען עס וואשן, אזוי זאָגט ר' יהודה; ר' אליעזֹר 
זֹאָגט, אז אויך (אויב דאָס בלוט איז ארויף) נאָכדעם וי מען האָט זי אָפּעגשינדן דארף 
מען ניט וואשן. דער דין איז, אז (אויך נאָכדעם זוי מען האָט די פעל אָפּגעשינדן קאָן 
זי טמא ווערן נור אויב מען האָט געטראכט צו באנוצן זיך מיט איר אזוי װוי זי איז, 
און ניט מען זאָל זי צוערשט אויסארבייטן. זאָגט ר' יהודה אז ווייל עס פעלט דאָך 

(צום קאָנען טמא װוערן) ניט מער װי טראכטן (מחשבה) הייסט עס שוין װי א בגד, 
און מען דארף וואשן, ר' אליעזר אָבער האלט, אז ווייל עס פעלט דאָך די מחשבה 
הייסט עס נאָכניט װי א בגד, און מען דארף גיט וואשן. -- אינו, מען דארף וואען 
ניט מער וי דאָס אָרט פון בלוט. מיר האָבן דעם דין געגעבן פריער באלד אין אָנהױב 
שון פֿרק, אז מען דארף ניט וואשן דאָס גאנצע קלייד, נאָר דעם בלוט-פלעק, דאָס 
אָרט אויף וועלכן דאָס בלוט איז געפאלן. ודבר, און (מען דארף ניט וואשן קיין אנדערע 
זאך, אויף וועלכן עס איז ארויף בלוט) סיידן די זאך קאָן טמא ווערן. דאָס האָבן מיר 
דערקלערט פריער אין דער דאָזיקער משנה ביי ,,פעל איידער מען האָט זי אָפּגץ- 
שיגדן!י. וראוי, און מען דארף ניט וואשן סיידן א זאך װאָס איזן גוט צום וואשן (ראוי 
לכיבום, מען קאָן עס וואשן). למשל אוב דאָס בלוט איז ארויף אויף א הילצערנער 
כלי, כאָטש א הילצערנע כלי קאָן טמא װוערן, פונדעסטוועגן דארף מען ניט וואשן, 
ווייל א הילצערנע זאך קאָן מען ניט וואשן, נאָר מען מוֹז עס קראצן. 

ד. אחד, סיי א קלייד (ב12, פון װאָל צי פון פלאקס, צי פון אנדערע שטאָפּן, 
און סיי' א זאק (שק, װאָס ווערט געמאכט פון האָר) און סיי פעל (אױיב עס איז אױף 
זי ארויף בלוט פון א קרבן חטאת) דארף מען עס וואשן אין א הײיליק אָרט. די משנה 
לערנט דאָ אז דאָס קלייד טאָר מען ניט ארויסנעמען אין דרויטן פֿון בית-המקדש- 
הויף; נאָר מען מוז עס וואשן אין בית'המקדש-הויף אין הייליקן אָרט. ושבירת, און 
דאָס צעברעכן ערדענע כלים (אין וועלכע מען האָט געקאָכט קרבנות-פלייש) דארף 
פאָרקומען אין הייליקן אָרט (אין הויף פון בית המקדע). דער פּסוֹק ויקרא ו', כ"א 
זאָגט ,וכלי חרש אשר תבושל בו ישבר, ואם בכלי גחושת בשלה ומורק ושוטף במים, 
און די ערדענע כלי אין וועלכע מען האָט זי (דעם קרבן חטאת) געקאָכט זאָל מען 
צעברעכן, און אויב מען האָט זי געקאָכט אין א קופּערנער כלי זאָל מען זי אויס- 
שייערן און אויסשווענקן מיט וואסער". זאָגט די משנה אז צעברעכן די ערדענע כלי 
דארף זיין אין בית:המקדש-הויף. רשי זאָגט אז דאָס מיינט מען ניט דוקא ביי קרבן 
חטאת נאָר אויך ביי אנדערע קרבנות. דער רמבם זאָגט אז נור ביי קרבן חטאת. 
ומריקה, און דאָס אויסשייערן און אויסשווענקן פון קופערנע כלים (אין וועלכע מען 
האָט געקאָכט דאָס קרב-פלייש) דארף פּאָרקומען אין א הײיליקן ארט (אין בית 
המקדש-הויף). דער טעם פון צעברעכן די ערדענע כלים און אויסשייערן מיט וא" 





65 זבחים יא סה 
ַּחַטָּאת מִקִּרְשִׁי קָדָשִׁים : דן בְּנֵר | וְשוֹכְרוֹ בְמָקוֹם קֹדוֹשׁ. נִטְמָא חוּץ 
שּׁצָא חוּץ לַקִּלְעִים. נִכְנֶם וּמְכַכְּוֹ ן לקלָעִים, נוֹקְבווְנכְנֶ וְשׁוֹבְרוֹ בִמָקוֹם 
בִמְקוֹם קְדוֹשׁ. נִטָמָא חוּץ לִקִּלְעִים, | קְרוֹש: | כְּלִי נְחֹשֶׁת שֶׁיִצָא חוּץ 
קוֹרְעוֹ וְִכְנֶ וּמְכַבּסוֹ בְמָקוֹם קְרוֹשׁ. | לִקּלָעִים, נִכְנְסוּמוֹרְקווְשוּשְפּוֹבְמָקוֹם 
כְּלִ חָרֶם שׁיָצָא חוּץ לקּלָעִים, נִכְנֶם | קְרוֹשׁ. נִטְמָא חוּץ לִקלָעים, פּוֹחֲתו 


רעם וואסער און שווענקן מיט קאלט וואסער איז וייל עס טאָר דאָך ניט בלייבן 
קיין קדשים-פלייש נאָך דער צייט (ביז צומאָרגנס, אָדער ביז איבערמאָרגן ביי טייל 
קרבנות), און אויב עס בלייבט ביז נאָך דער צייט הייסט עס ,נותר', איבערגעבליבן, 
און מען טאָר דערפון קיין הנאה ניט האָבן, און אזוי ווי אין די געקאָכטע כלים איז 
דאָך איינגעזאפּט געװאָרן פון געקאָכטן פלייש, דאריבער דארף מען ביי ערדענע כלים 
צעברעכן, און ביי קופּערנע שייערן און אויסשװוענקן. זה, דאָס איזן הארבער בי 
קרבן חטאת וי ביי (אנדערע) קדשי קדשים (גאָר הייליקע קרבנות, וי עולה, אשם) 
דער ברטנורא טייטשט, אז דאָס גייט ארויף אויף וואשן א קלייד אויב עס פאלט דא- 
רויף בלוט, אז דאָס איז נור ביי בלוט פון א קרבן חטאת, אָבער ניט פון אנדערע 
קרבנות. 

ה. בגד, אױב א קלייך (אױף וועלכן עס איזן ארויף בלוט פון א קרבן חטאת) 
איזן ארויס פון בית-המקדשש הויף, זאָל מען עם צוריק אריינטראָגן (אין בית המקדש- 
הויף און עס וואשן אין הייליקן אָרט. אין דרויסן פון בית המקדש-הויף וװערט אָנגץ- 
רופן טיילמאָל ,,חוץ לקלעים?, ,,אין דרויסן פון די פארהאנגן'', מען מיינט דערמיט 
,פון די מויערן פון הויף' (אין משכן, אין מדבר, זיינען אָנשטאָט מויערן געווען 
פארהאנגן). נטמא, אב (דאָס קלייד מיט דעם בלוט פלעק װאָס אין ארױיס אין 
דרויס) איז טמא געװאָרן (למש? א טױטער שרץ האָט עם אָנגערירט) אין דרויסן 
פון בית המקדש הױף חוץ לקלעים, און מען טאָר דאָך ניט אריינברענגן א טמא 
זאך אין בית המקדש-הויף) זאָל מען דאָס (קלייד) צערייסן (איבערררייסן מער וי די 
העלפט, און עס ווערט דאדורך לט דעם דין פון דער תורה טהור. ריין, וױיל? עס 
הײיסט שוין ניט מער קיין קלייד) און מען טראָגט עס אריין (אין בית המקדש הױף) 
און מען וואשט עס אין הייליקן אָרט. ווייל די מצוה איז עס צו וואשן אין הײיליקן אָרט, 
כלי חרס, אוב א ערדענע כלי (אין וועלכער מען האָט געקאָכט קרבן פלייש, און וו 
מיר האָבן פריער געלערנט דארף מען זי צעברעכן אין הייליקן אָרט) איז ארויס פון בית- 
המקדש-הויף (חוץ לקלעים) זאָל מען זי צוריק אריינטראָגן און צעברעכן אין הײיליקן 
אָרט, אויב זי (די כלי) איז טמא געװאָרן אין דרויסן פון בית המקדש-הױף (און מען 
טאָר דאָך א טמא-זאך ניט אריינטראָגן אין בית המקדש הױף) זאָל מען מאכן אין איר 
א לאָך (און דאדורך ווערט זי אויס טמא) און מען טראָגט זי אריין און מען צעברעכט 
זי אין הײיליקן אָרט. די מפרשים זאָגן דאָ אז מען זאָל מאכן נור א קליינעם לאָך, אזוי 
גרויס װי א קליינער װאָרצל (כדי שורש קטן), ווייל כאָטש עס איז טהור לויט דעם דין 
פון דער תורה הייסט זי נאָך א כלי אז מען זאָל קאָנען מקיים זיין ביי איר די מצוה פון 
צעברעכן. 

ר כלי גחושת, אויב א קופּערנע כלי (אין וועלכער מען האָט געקאָכט קרבן-פלייע, 
און ווי מיר האָבן פריער אין מששנה ד' געלערנט זדארף מען זי אויסשייערן און אויס- 
שווענקן אין הײליקן אָרט) איז ארויס פון בית-המקדש-הויף (חוץ לקלעים), זאָל מען 
זי אריינטראָגן און אויסשייערן און אויסעווענקן אין הייליקן אָרט; אויב זי (די קופערנע 
כלי) איז טמא געוואָרן אין דרויסן פון בית-המקדש-הויף (און מען טאָר דאָך ניט אריינ- 
טראָגן א טמא"זאך אין בית-המקדש-הויף) זאָל מען מאכן אין איר א גרויסן לאָך (פוחתו, 
מאכן זי ווייניקער, איינברעכן אין איר) און מען טראָגט זי אריין און מען אויסעייערט זי 
און מען שווענקט זי אין הײיליקן אָרט. אויף ,, פּוחתו'' זענען פאראן עטליכע טייטשן. 





6 
וְנִכְנֶם וּמוֹרְקוֹ וְשׁוֹטְפוֹ בְמָקוֹם קְדוֹשׁ: 
ן אֶחָד שֶׁבָּשָׁל בּוֹ וְאֶחָד שֶׁעֵרָה 
לְתוֹכוֹ רוֹתֵחַ. אֶחָד קָדְשִׁי קַרָשִׁים 
ְאֶחָד קָרְשִׁים קַלִים, טֶעוּנִין מְרִיקָה 
וּשְׁטִיפָה. רַבִּי שִׁמעוֹן אוֹמֵר, קָרָשִׁים 
מַלִים אִינָן טְעּנִין מְרִיקָה וּשְׁטֵימָה. 





זבחים יא סו 
רַבִּי טַרְפוֹן אוֹמָר, אִם בְּשָׁל בּו 


מִתְּחִלַּת הָרָגֶל, וְבַשֵׁל בּו אֶת כֶּל 
הָיֶגֶל . וַחֲכָמִים אוֹמְרִים עד זָמֵן 
אֲכִילָה. מְרִיקֹה וּשְׁטֵיפָּה, מְרֵיקָה 
כַּמְריקַת הַכּוֹם, וּשְׁטִיפָה כִּשְׁטִימַת 
הִכּוֹס, מְריָקֹה הבבְּחַמִּין, וּשְׁטֵיפָה 


די גמרא זאָגט ,,דרציף מרציף", און רשי טייטשט, אז נאָכדעם וי מען האָט געמאכט 
דעם לאָך קלאפּט מען מיט א האמער אז די כלי זאָל צוריק ווערן גאנץ, כדי זי זאָל הייסן 
צוריק א כלי און מען זאָל מקיים זיין ביי איר די מצוה פון וואשן און שווענקן. תוספות 
טייטשט, אז מיט , דרציף מרציףיי מיינט די גמרא, אז ניט מען מאכט א לאָך, נאָר אז 
מען שמידט איבער די כלי, די אינװוייניקסטע זייט זאָל זיין אין דרויסן און די אויסער- 
ליכע זייט זאָל זיין אינװײיניק; זי װערט דאדורך טהור אָבער א כלי הייסט זי. 

אחד, סײי מען האָט אין איר (אין דער קופּערנער כלי) געקאָכט (קרבן-פלייש), 
און סיי מען האָט אין איר אריינגעגאָסן (עירה לתוכ) הייס (רותח, קאָכעדיקע קרב" 
פלייש-געקעכץ), סיי (דאָס קרבן-פלייש איז געווען פון) די גאָר הייליקע קרבנות (קדשי 
קדשים) און סיי פון די גרינגערע קרבנות (קדשיס קלים), דארף מען אויסשייערן און 
אויסשוויינקן (מריקה ושטיפה). װאָס מען מיינט מיט קדשי קדשים זע פריער פּרק ה' 
משנות א -- ה; און װאָס מען מיינט מיט קדשים קלים זע פריער פּרק ה' משנות ו' -- ח'. 
דער ברטנורא טייטשט אז דער דין פון דער דאָזיקער משנה גייט אויך ארויף אויף צעץ- 
ברעכן ערדענע כלים. דער רמבם זאָגט, אז ביי ערדענע כלים איז נור דער דין אז עס 
איז אלץ איינס צי מען האָט אין זיי געקאָכט צי אריינגעגאָסן הייס, אָבער נור ביי 
פלייש פון א קרבן חטאת, וי מיר האָבן פריער געזאָגט אין משנה ד'. ר' שמעון זאָגט, 
אז קדשיס קלים (אויב מען האָט געקאָכט אין דער כלי נור פלייש פון די גרינגע קרבנות) 
דארף מען ניט האָבן קיין אויסשייערן און אויסשוויינקן (מריקה וששטיפה). די גמרא זאָגט, 
אז אויך ר' שמעון האלט, אז מען דארף די כלים ,,כשרן" (הגעלה), כדי עס זאָל גיט 
בלייבן אין דער כלי דאָס איינגעזאפּטע קדשים-פלייש, װאָס ווערט נאָך דער צייט נותר, 
און מען טאָר דאָך עס ניט נוצן. דער חילוק צװישן ,, מריקה ושטיפה" און הגעלה איז 
אין דעם, װאָס ,.מריקה ושטיפה'' דארף זיין די גאנצע כלי (אפילו מען האָט געקאָכט 
נור אין א טייל פון איר), און נור אין וואסער, אָבער ,,הגעלה", כשרן, קאָן זיין אין 
יעדער פליסיקייט, און גור דעם טייל פון דער כלי װאָס מען האָט געקאָכט, און נאָכן 
כשרן דארף מען ניט אויסשווענקן מיט קאלט וואסער. ר' טרפון זאָגט, אז אויב מען 
האָט געקאָכט (אין דער כלי קרבן-פלייש) אין אָנהײב יוס-טוב, מעג מען (כסדר) קאָכן 
אין איר (קרבן-פלייש) א גאנצן יום טוב (אלע טעג פון דאָזיקן יום טוב). ווייל אים 
יום טוב איז יעדן טאָג פאראן א סך קרבנות, ממילא קאָכט מען יעדן טאָג, און מען 
נעמט אָן, אז דאָס היינטיקע קאָכן ציט ארויס דאָס איינגעזאפּטע פון נעכטן (כל יום 
נעשה גיעול לחבירו) און אזוי כסדר ביז דעם סוף פון די יום-טוב-טעג. און נאָך 
יום טוב זאָל ער מאכן די מריקה ושטיפה. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז (פון דער 
צייט ווען מען האָט געענדיקט קאָכן אין די כלי ביז ווען מען וואשט זי און מען 
שווענקט זי, מריקה ושטיפה זאָל זיין ניט מער) װוי די צייט פון עסן דאָס הייסט, עס 
טאָר ניט אדורך מער וי די צייט ווען מען מעג דאָס קרבן-פלייש עסן לויט דעם ‏ 
דאָזיקן פּירוש (פון רשי און תוספות און ברטנורא) איז מען אין דער משנה ניט גורס 
דאָס װאָרט ,,עד". -- איצט װעט די משנה דערקלערן װאָס מען מיינט מיט ,, מריקה 
ושטיפה'!, אויסשייערן און אויסשווענקן. מריקה, דאָס אויסשייערן זאָל זיין וי מען 
שייערט-אויס דעם כוס, און דאָס איסשווענקן (שטיפה) זאָל זיין װוי מען עװוענקט 
אויס א כוס. רשי זאָגט, אז מען מיינט דאָ װוי דעם כוס, אין וועלכן מען גייט אריין- 
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ְּצוֹנֵן. וְהַשַּׁוּד וְהָאַסְכָּלָה מִגְעילְן 
ְּחַמִּין: דן בַּשׁל בּו מָדָשִׁים וְְלִין 
אוֹ קַדְשֵׁי הָדָשִׁים וְקָדָשִׁים קַלִּים 
אִם יֵשׁ בָּהָן בְּנוֹתֵן טעם, הֲרִי הַקַּלִּים 


זנחים יא 


סז 
ּשְׁטֵיפָה וָאֵינָם פֹּסְִין בְּמגָּע. רקיק 
שֶׁנּגע בִּרְקִיק, וַחֲתֵיכָה בַּחֲתִיכָה. לֹא 
כֶל הָרְקִיקִין וְלֹא כֶל הַחֲתִיכוֹת 
אָסוּרין, ‏ אֵינוֹ אָסוּר אֶלָּא מָקוֹם 





נָאַכָלִין כַּחַמוּרִ, וְאִינְן טְעוּנִין מְרִיקָה 


שָׁבָּלֵע ! 


גיסן וויין צום בענטשן נאָכן עסן, און די גמרא זאָגט אין ברכות נ'א אז מען דארף 
אים אויסשווענקן פון אינװייניק און אפּשװענקן פון דרויסן. אזוי מיינט דאָ אויך 
,מריקהי פון אינװייניק, און שטיפה פון דרויסן. מריקה, דאָס אויסעייערן (דארף 
זיי) מיט ווארעם (ואסער) און דאָס אָפּשוענקן (שטיפה) מיט קאלט וואסער). 
פון תוספות (זבחים ציו) איז צו זען אז מיט ,, מריקה'י מיינט מען ,,כשרןי אין הייס 
וואסער. והשפוד, און דעם שפּיז און דעס בראט-אייזן (אויף וועלכע מען בראָט קרבן- 
פלייש) דארף מען כשרן מיט ווארעם (וואסער). ,שפודיי איז דאָס גריכישע װאָרט 
.ספּאדאס", א שפּיז, און ,אסכלה" איז דאָס גריכישע װאָרט , עסקארא", בראָט" 
אייזנס װאָס זען אויס װי לייטערס. ,,מגעילןיי, מען כשרט זיי, 


ח. בישל, אוב מען האָט אין איר (אין דער כלי) געקאָכט קרבן-פלייש (קדשים) 
צוזאמען מיט חולין (סתם פלייש און געקעכץ, ניט פון קרבנות), אָדער (מען האָט גע- 
קאָכט אין איר פלייש פון) קדשי קדשים (די גאָר הײיליקע קרבנות) צוזאמען מיט 
(פלייש פון) קדשיס-קלים (די גרינגערע קרבנות), איז אױב עס איז פאראן אין זי 
וויפיל עס גיט אריין א טעם (אױיב די חולין- געקעכץ האָבן אין זִיך אריינגענומען א 
טעם פון דעם קרבן-פלייש, אָדער די קדשיס-קלים-פלייש האָט אריינגענומען אין 
זיך א טעס פון די קדשי-קדשיס-פלייש), זאָלן די גרינגערע געגעסן ווערן וי די 
הארבערע. די גמרא טייטשט די משנה אזוי, אז אויב די חולין האָט אריינגענומען א 
טעם פון קרבן פלייש און די קדשים קלים האָבן אריינגענומען א טעם פון קדשי- 
קדשים-פלייש, דארף מען די חולין עסן לויט די הארבע דינים פון קרבן-פלייש, און 
די קדשים-קלים זאָל מען עסן לויט די הארבע דינים פון קדשי-קדשים (נור איין טאָג 
און א נאכט, און נור אין בית המקדש-הויף), און אויך דארף די כלי האָבן מריקה 
און שטיפה, און אויב דאָס קרבן-פלייש איז פּסול ווערט אויך די חולין"פלייש פּסול. 
מיט ,, אריינגעבן א טעם", מיינט מען ווינציקער פון ,,ששים", וינציקער פון 60 
מאָל אזוי פיל ואינן, און (אוױיב עס האָט ניט אריינגעגעבן קיין טעם, אױב די חולין 
זענען זעכציק מאָל אזוי פיל וי דאָס קרב פלייש, אָדער די קדשים-קלים זיינען 
זעכציק מאָל?ל אזוי פיל ווי די קדשי-קדשים, ווערן זײ געגעסן וי חולין און וי קדשים 
קלים, און) זי (די כלי) דארף ניט האָבן קיין מריקה ושטיפה און זיי פּסלענען ניט דורך 
אָנרירן. די משנה האלט דאָ וי ר' שמעון פריער אין משנה ז', אז קדשים קלים דארפן 
ניט האָבן מריקה ושטיפה, אזוי טייטשט די גמרא די דאָזיקע משנה. מיט ,,פּסלענען 
דורך אָנרירן" מיינט מען, אז אפילו די קדשי קדשים זענען געווען פסולע קרבנות" 
פלייש, איז דאָס קדשיםיקליםיפלייש ניט מפּסול און ממילא פסלט עס ניט 
אנדער קרבן-פלייש אויב עס וירט עס אָן -- רקיק, אױב א (כשרער) קוכן 
(פון מנחה, פון א מעל - קרב) האָט אָנגערירט א 9סול) קוכן פפון 
א מנחה), אָדער א שטיק (כשר קרבן פלייש האָט אָנגערירט א שטיק (פּסול פלייש) זענען 
ניט אסור אלע קיכנס און אלע ששטיקער (פלייש), נאָר עס ווערט אסור בלויז דאָס אָרט 
װאָס האָט איינגעזאפּט. מען מיינט דאָ אז די קוכנס צי די שטיקער פלייש זענען געווען 
ווארימע. 


68 
א טָכוּל יוֹם וּמְחִסֵּר כִּפָּרִים, אֵינָן 

חוּלְקִין בַּקַּדָשִׁים לְאָכוֹל לֶעֶרֶב, 
אוֹנן, נונע וְאֵינוֹ מקריב, וְאִינוֹ חוֹלֵק 
לֵאֲכוֹל לָעֶרֵב. בַּעֵלִי מוּמִין, בִּין 
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בַּעלִי מוּמִין קְבוּעין בִּין בּעֲלִי מוּמִין 
עוֹבְרִין, חוֹלְקִין וְאוֹכֶלִין, אֶבֶל לא 


פרק יב 





סח 
מַקְרִיבִין. וְכֶל שֶׁאֵינוֹ רָאוּי לַעֲבוֹדָה 
אֵינוֹ חוֹלֵק בַּבִּשֶׂר. וְכֶל שָׁאֵין לו 
כַבֶּשֶׂר, אִין לו בְעוֹרוֹת. אֲפִילוּ טָמֵא 
כִשֶׁעת זְרֵיקַת דָּמִים וְטָהוֹר בִּשְׁעַת 
הָקְשֶׁר חֲלָכִים, אֵינוֹ חוֹלֵק בַּבַּשָׂר 
שֶׁנָּאָמֵר הַמַּקְרִיכ אֶת דַּם הַשְׁלָמִים 


| פרק יב. 

א. טבול יום, (כהנים וועלכע זענע) טבול יום אָדער מחוסר כפורים קריגן ניט 
קיין חלק אין די קרבנות (-פלייש) צו עסן עס אין אוונט. דער דין איז אז ווען א מענטש 
ווערט טמא, למשל, ער האָט אָנגערירט א טויטן שרץ, און ער איז זיך טובל און ווערט 
ריין, טאָר ער דעם גאנצן טאָג, אין וועלכן ער האָט זיך טובל געווען נאָכניט עסן 
קיין קרבנות-פלייש צי מנחה-מעל; ער הייסט דעם גאנצן טאָג א ,טבולייום'", ,דער 
געטובלטער אין דעמזעלביקן טאָג" ערשט ווען עס װערט אונט (העריב שמש) 
ווערט ער אינגאנצן ריין און ער מעג עסן קרבנות. עס איז אָבער פאראן אזא שטאר" 
קע טומאה, װי א זב צי א מצורע, װאָס אפילו ער ווערט שוין ריין און ער האָט זיך 
שוין טובל געווען און עס איז שוין אריבער אן אוונט נאָך דער טבילה, טאָר ער אלץ 
נאָכניט עסן קיין קרבןיזאכן. ער מוז צוערשט ברענגן א קרב כל זמן ער האָט נאָכ- 
ניט געבראכט דעם קרבן הייסט ער ,,מחוסר כיפּורים", , ער האָט נאָך פארפעלט צו 
ברענגן די כפּרה, דעם קרבן''. זאָגט די משנה, אז ווען מען טיילט פונאנדער צװוישן 
די כהנים דאָס פלייש און די מעלן פון די קרבנות, טיילט מען ניט אָפּ בייטאָג פאר 
דעם כהן װאָס איז א טבול יום צי א מחוסר כיפּורים, קיין קרבן"פלייש. דער טעם ‏ 
איז ווייל איצט טאָר ער דאָך דאָס פלייש ניט עסן, און כאָטש דער טבול יום װעט עס 
מעגן עסן אין אוונט (אָדער דער מחוסר כיפּורים נאָכדעם וי ער װעט ברענגן זיין 
קרבן), פונדעסטוועגן קריגן זי ניט. אונן, (א כהן א) אונן (אין טאָג ווען עס איז אים 
געשטאָרבן זיין קרוב און ער איז אן אבל) מעג אָנרירן (קרבנות זאכן), אָבער מקריב 
זיין (קרבנות) טאָר ער ניט, און ער קריגט ניט קיין חלק (אין די קרבנות זאכן) צו 
עסן אין אוונט. אויך אן אונן טאָרניט עסן קיין קרבנות-זאַכן, לערנט די משנה אז ער 
קריגט אויך ניט קיין חלק. די משנה זאָגט, אז אן אונן מעג אָנרירן קרבנות זאכן 
אָבער למשל א טבול יום טאָר ניט. בעלי מומין, כהנים װאָס האָבן פעלערן (מומין) סיי 
זיי האָבן פעסטע פעלערן (וועלכע װעלן שױן קיינמאָל ניט אוועקגין) און מיי זי 
האָבן פארבייגענדיקע פעלערן (עוברים, פעלערן, וועלכע װועלן זיך אויסהיילן), קריגן 
(זייער חלק אין די קרבנות- זאכן) און זיי מעגן עסן (די קרבנות זאכן), אָבער זיי טאָרן 
ניט מקריב זיין. דאָס איז דער איינציקער אויסנאם, דהיינו א כהן א בעל מום, כאָטש ער 
טאָרניט מקריב זיין, טאָן די עבודה אין בית המקדש, פונדעסטוועגן קריגט ער זיין חלק. 
וכל און יעדער (אנדערער כה) װאָס טאָרניט טאָן די עבודה (אין בית המקדש, ער 
איז ניט ראי, ער איז פסול דערצו, למשל, ער איז טמא), קריגט ער ניט קיין חלק אין 
(קרבנות-) פלייש. וי מיר האָבן נור:װאָס געלערנט איז א כהן א בעל מום אן אויס- 
גאם. וכל, און יעדער (כהן) װאָס קריגט ניט (קיין חלק) פון פלייש, קריגט נִיט (קיין 
חלק) אין די פעל. די פעל פון קדשי-קדשים-קרבנות, פון א עולה, חטאת, אשם, גע" 
הערן צו די כהנים, זאָגט די משנה, אז א כהן װאָס קריגט ניט קיין חלק פון פלייש פון 
די קרבנות, קריגט ניט אויך קיין חלק פון די פעל. אפילו, אפילו ער (דער כה) איז 
געשוען טמא אין דער צייט ווען מען האָט געששפריצט דאָס בלוט (פוּן קרבן אויפן מזבח), 
און (ביינאכט) ווען מען האָט מקטיר געווען (אויפן מזבח) די פעט טיילן (פון קרבן) 
איז ער (דער כהן) געווען טהור, קריגט ער ניט קיין חלק אין פלייש. ער דארף זײן 
טהור סיי ביים שפּריצן דאָס בלוט און סיי ווען מען איז מקטיר די פעט-טיילן (די 
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וְאֶת הַחֶלֶב מִנְּנִי אַהֵרן לוֹ תִהְיָה 
שוק הַיִּמִין לְמָנָה! ב כֶּל שָׁלֹא 
ָכָה הַמִּזְבָּחַבִּכְשָׂרְהּ. לא זָכוּ הַכּהֲנִים 
בְּעוֹרָהּ, שְׁנָאֲמַר עוֹלַת אִישׁ, עוֹלָה 
שַׁעֲלְתָה לְאִישׁ. עוֹלה שִׁנִשְׁתָמָה 
שָׁלֹּא לִשְׁמָהּ. אַף על פִּי שׁלֹּא עֲלְתָה 





סט 
לַבְּעָלִים, עוֹרָהּ לַכֹּהֲנִים. אֶחֶד עוֹלַת 
הָאִישׁ וְאֶחָד עוֹלַת הָאשָׁה, עוֹרוֹתֵיהָן 
לכֹּתֲנִים: { עוֹרוֹת קַדָשִׁים קַלִּים 
לבּעֵלִים, וְעוֹרוֹת קְדְשִׁי קִדָשִׁים 
לכּהֲנִים, קל וְחוֹמָר. מָה אִם עוֹלֶה 
שָׁלֹא זָכוּ בִבְשָׂרֶהּ זְכוּ בְעוֹרָהּ, קָרְשִׁי 


חלבים, די אימורים), שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא ז') ,המקריב את דם 
השלמים ואות החלב מבני אהרן לו תהיה שוק הימין למנה, דער (כהף פון די קינדער 
פון אהרן װאָס איז מקריב (שפריצט) דאָס בלוט און (איז מקטיר) די פעט טיילן 
צו אים זאָל זיין די רעכטע שענקל (פון קרבן-פלייש) א מתנה". און עס ווערט איינ" 
געטייטשט, אז דער פּסוק מיינט, אז יעדער כהן, װואָס איז ראוי, װאָס מעג, שפריצן 
דאָס בלוט און מקטיר זיין די פעט-טיילן פון קרבן, קריגט א חלק פון פלייש, כאָטש 
געשפּריצט און מקטיר געווען האָט אן אנדערער כהן. אָבער דער כהן װאָס טאָרניט 
שפּריצן אָדער ער טאָרניט מקטיר זיין קריגט ניט. 

ב כ?, יעדער (קרבן עולה) װאָס דער מזבח האָט ניט זוכה געווען אין זיין 
פלייש (דער קרבן איז פסול געװאָרן איידער מען האָט געשפריצט דאָס בלוט, און 
עס איז ניט געווען דאריבער אפילו קיין איין רגע ווען מען האָט געמעגט מקריב זיין 
דאָס פלייש אויפן מזבח, מחמת דאָס מקריב זיין מח זיין נאָכן בלוט-שפריצן), האָבן 
די כהנים ניט זוכה געווען אין זיין (דעס קרבן עולה'ס) פעל. די כהנים קאָנען גיט 
צונעמען די פעל פון דאָזיקן קרבן. שנאמר, ווארים עס ווערט געזאָגט (ויקרא זי, ח') 
,עולת איש, די עולה פון א מענטששי' (און דאָס מיינט אז נור) אזא עולה וואָס ווערט 
אויפגעגאנגן (אויפן מזבח) פאר דעם מענטש. דאָרט אין פּסוק װערט געזאָגט אז די 
פעל געהערט צום כהן. מיט ,,אויפגעגאַנגען" (,עלתה") מיינט מען דאָ, אַז דער קרבן 
איז כשר, מען מעג אים מקריב זיין. עולה, א קרבן עולה. וועלכער איז געשאָכטן גע- 
װאָרן ניט פאר זיין נאָמענס וועגן (ניט אין נאָמען פון א עולה נאָר אין נאָמען פון אן 
אנדערן קרבן), כאָטש זי ווערט ניט פאררעכנט צו זיין בעל הבית און דער מענטש 
װאָס האָט געבראכט דעם קרבן עולה, דארף ברענגן אן אנדערן קרבן עולה) פוג" 
דעסטוועגן געהערט זיין פעל צו די כהנים. ווייל דער דאָזיקער קרבן עולה איז דאָך 
כשר, מען מעג דאָך אים מקריב זיין, וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' משנה א". 
אחד, סיי דער (קרבן) עולה פון א מאנספערזאָן און סיי דער (קרבן) עולה פון א פרוי, 
געהערן זייערע פעל צו די כהניס. ווייל אין פּסוק דאָרט איז דאָך פאראן ,,עולת אישי' 
װאָלט מען דאָך געקאָנט מיינען, אז נור פון א מאנספּערזאָן (איש), לערנט די משנה 
אז אויך פון א פרוי. די ברייתא לערנט אָפּ פון די ווערטער אין פּסוק ,,עור העולח", 
אז מען מיינט ,,די פעל פון יעדער עולה". 

ג; עורות, די פעל פון קדשים קליס (פון גרינגע קרבנות, וי שלמים) געהערן 
צו זייערע בעלי בתיס (צום מענטש וועלכער ברענגט דעס קרבן, און די פעל פון 
קדשי-קדשיס (פון די גאָר הייליקע קרבנות, וי חטאת, אשס) געהערט צו די כהנים, 
כאָטש אין חומש ויקרא ז' ווערט געזאָגט, אז די פעל פון א עולה געהערט צו די 
כהנים, לערנט מען דערפון אָפּ, אז אויך פון אלע אנדערע קדשי-קדשים, וי פון א 
חטאת און פון אן אשם. קל וחומר, (מען לערנט עס אָפּ דורך) א קל וחומר (א הארבע- 
רע זאך פון א גרינגערער זאך): מה דאָך א קרבן עולה, ואָס זיי (די כהנים) זיינען 
ניט זוכה אין זיין פלייש (די כהניס קריגן ניט דאָס פלייש פון א קרבן עולה, וױיל דעם 
גאנצן קרבן איז מען מקריב אויפן מזבח) פונדעסטוועגן קריגן זיי (די כהנים) זיין 
פעל (וואריס אין חומש ויקרא זי ווערט דאָך בפירוש געזאָגט, אז די פעל פון א עולה 
געהערט צו די כהנים), מכל שכן קדשי קדשיס (א חטאת און אן אשם) װאָס זי (די 
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קָרָשִׁים שֶׁזָכוּ בִבְשָׂרְהּ, אֵינוֹ דין 
שִׁיזְכּוּ בְעוֹרְהּ. אִין מִזְכֵּחַ יוֹכִיחַ 
שָׁאֵין לו עוֹר מִכָּל מָקוֹם: ף כָּל 
הַמִּדְשִׁים שֶׁאָרֶע בָּהֶם פּסוּל קוֹרֶם 
לְהִפְשָָׁן. אִין עוֹרוֹתֵיהֶם לַכֹּהֲנִים 
לְאַחַר הֶפְשֵׁטָ, עוֹרוֹתֵיהֶם לכֹּהֲנִים. 
אָמַר רַבִּי חֲגִנָא סְֵן הַכֹּהֲנִים, מִיָמֵ 


אָמַר רבִּי עקִיבָא, מִדְּבָרָיו לָמַדְנוּ, 
שָׁהַמַּפְשִׁיט אֶת הִבְּכוֹרוְנִמְצָא טֶרְפָּה, 
שִיּאוֹתוּ הַכֹּהֲנִים בְּעוֹרוֹ, וַחֲכְמִים 
אוֹמְרִים, אִין לא רָאֵינוּ רְאָיָה, אֶלָא 
יוֹצֵא לְכֵית הַשְּׂרֵפָה: רן פָּרִים 
הַנִּשְׂרָפִים וּשְׂעִירִים הַנּשְׂרָפִים, בִּוְמֵן 
שָׁהַם נִשְׂרְמִין כְּמִצְוְְן, נִשְׂרְפִין בְּבִית 





לא רָאִיתִי ער יֹצֵא לָבית הַשְׂרִפָּה. | הַּשֵׁף וּמְטַמְּאִין בּנְדִים. וְאִם אנ 


כהניס) באקומען זייער פלייש (צום עסן) איז דאָך אוודאי געוויס, אז די כהניס קריגן 
זייער פעל. דאָס איז דער קל וחומר, דאָס אָפּלערנען די הארבערע, די בעסערע זאך 
(פאר די כהנים) פון דער לייכטערער זאך. אין מזבח, מען קאָן ניט זאָגן דארויף אז) 
דער מזבח זאָל באווייזן (אז דער קל וחומר טוג ניט, באשׂר בי א קרבן עולה קריגט 
דאָך דער מזבח דאָס פלייש און פונדעסטוועגן קריגט ניט דער מזבח די פעק, וייל 
(דארויף קאָן מען אָפּענטפערן אז) דער מזבח האָט אין קיין פאל ניט קיין פעל. 
עס איז בכלל ניט פאראן א קרבן װאָס מען זאָל אויפן מזבח מקריב זיין אויך זיין פעל. 

ד. כל, אלע קרבנות (א עולה, צי א חטאת, צי אן אשם) װאָס איז פאָרגעקומען 
מיט זי א פּסול (זיי זענען פּסול געװאָרן) איידער מען האָט פון זיי אפגעשינדן די 
פעל, געהערן ניט זייערע פעל צו די כהנים. נאָר מען פירט ארויס די קרבנות צו פאר- 
ברענגן צוזאמען מיט זייערע פעל. לאחר, (אויב אָבער זיי זיינען פסול געװואָרן) נאָכדעם 
װי מען האָט שוין געהאט אָפּגעשינדן פון זי די פעל, געהערן זײיערע פעל צו די 
כהנים. דער רמבם טייטשט דאריבער פריער צום סוף משנה א', אז אפילו דער קרבן 
איז טמא געװאָרן פארן שפּריצן דאָס בלוט אויפן מזבח אָבער נאָך דעם וי מען האָט 
שוין געהאט אפּגעשינדן פון אים די פעל, געהערט די פעל צו די כהנים. אָמר, ר' 
חנינא דער סגן הכהנים (דער געהילף פון כהן גדול) האָט געזאָגט: איך האָב קיין- 
מאָל ניט געזען אז מען זאָל א פעל (א שוין אָפּגעשינדענע פעל) ארויספירן צום פאר- 
ברענונגס-אָרט (בית השריפה, צום אָרט וואו מען פארברענט פסול געװאָרענע 
קרבנות). האָט ר' עקיבא געזאָגט: פון זיינע (ר' חנינא'ס) ווערטער לערנען מיר, אז 
אב איינער (האָט געשאָכטן א בכור און ער) האָט אָפּגעשינדן די פעל פון בכור 
און דערנאָך האָט מען געפונען אז ער (דער בכור) אין טריפה (למשל ער האָט א 
לאך אין זער לונג), מעגן די כהנים געניסן (יאותו) פון זיין פעל. אפילו ווען דער 
בכור איז געווען א בעל מום און מען מעג איםישעכטן אומעטום, אָבער אויב דער 
בכור בעל מום פּגרט דארף מען אים קובר-זיין צוזאמען מיט דער פעל. לערנט ר' עקי- 
בא, אז אויב מען האָט אים געשאָכטן און אָפּגעשינדן און דערנאָך געפונען אז ער 
איז טריפה, האָט די שחיטה געהאָלפן אז מען זאָל קאָנען נוצן די פעל. וחכמים, און די 
חכמים זאָג, אז דאָס װאָגן) , מיר האָבן ניט געזען' איז ניט קיין ראיה (קיין בא" 
ווייז) נאָר מען פירט ארויס (די פעל) צום פארברענען די חכמים זאָגן אז מען קאָן 
פון ר' חנינא'ס ווערטער גאָרניט אפּלערנען,. מחמת עס איז מעגליך, אז ער האָט צו" 
פעליק ניט געזען פארברענען א פעל באזונדער, אָדער אפשר האָט זיך אזא פאל ניט 
געטראַפן אין ר' חנינא'ס צייט, 

ה. פרים, די אָקסן וועלכע ווערן פארברענט און די ציגנבאקן (שעירים) וועל- 
כע ווערן פארברענט (די קרבנות ;פריס הנשרפיםי' און ‏ שעירים הנששרפיםי וועגן 
וועלכע די משנה האָט געלערנט פריער פרק ה' משנה א') אין דער צייט ווען זי 
ווערן פארברענט לױט זיער מצוה װמיי זענען כשרע קרבנות, נאָר זייער מצוה 
איז אז מען זאָל זיי פארברענע) ווערען זיי פארברענט אין דעםס אש אָרט. דער ,בית 
הדשן!, דאָס ,,אש-אָרטיי, האָט זיך געפינען אויסער דער שטאָט ירושלים. ומטמאין, 
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נִשְׂרְפִין כְּמִצְוָתֶן , נִשְׂרְפִין בְּכֵית 
הַבִּירָה , וְאֵינָן מְטַטְּאִין בְּנָדִים + 
הָיוּ סוֹבְלִין אוֹתֵן בְּמוֹטוֹת, יִצְאוּ 
הֲרִֹאשׁוֹנִים חוּץ לְחוֹמַת הַעַזְיָה 
וְהָאַחֲרוֹנִים לֹא יֵצְאוּ, הָרֵאשׁוֹנִים 
מִשַטְּאִין בְּגָדִים, וְהָאַחֲרוֹנִים אֵיגן 


יב עא 


מְטַמְּאין בְּנָדים, עַר שׁיִצְאוּ. יָצְאוּ 


אֲלוּוְאֵלו אֲלוּ וְאֵלּוּ מְטמְּאִין בְּנָדִים, 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, אַלוּ וְאֲלוּ אֵינן 
מְטַטְּאִין בְּנָדִים, עד שָׁיוּצַת הָאוּר 
ִרְבֶּן.. נִתֵּךְּ הַבָּשֶׂר, אִין הַשׁוֹרֵף 





מְטַמָּא בְנָדִים ; 


און זיי (די דאָזיקע כשרע קרבנות) זענען מטמא די קליידער. די אלע מענטשן וועלכע 
פארנעמען זיך מיט זייערע פארברענען זענען מטמא סיי די קליידער װאָס זיי טראָגן 
דאמאָלס אויף זיך און סיי קליידער און עסנווארק װאָס זיי רירן דאמאָלס אָן; אזוי 
זאָגט דער חומש אין ויקרא ט"ז ,והשורף אותם יכבס בגדיו'". ואס, אָבער אב זי 
ווערן פארברענט ניט צוליב זייער מצוה וועגן (נאָר זיי זענען פּסול געװאָרן, און מען 
דארף זיי פארברענען וי 9סולע קרבנות), ווערן זיי פארברענט אין בית-המקדשש-הויף. 
, בבית הבירה', אין בית המקדש (וועלכער וװוערט גערופן ,,בירה', דער פּאלאץ). אין 
בית:המקדש-הויף איז געווען א גרויסער ,בית הדשן', וואו מען האָט פארברענט 
קרבנות וועלכע זענען פּסול געװאָרן אין דעם הויף פון בית המקדש. אויפן הר הבית 
(דעם בארג אויף וועלכן דער בית המקדש הויף האָט זיך געפינען, אָבער אין דרויסן 
פון הויף) האָט זיך געפונען א ,בית הדשן', א אש-אָרט, וואו מען האָט פארברענט די 
פּסולע קרבנות װאָס זענען פּסול געװאָרן אין דרויסן. דאָ מיינט די משנה, אז אויב 
זיי זענען פּסול געװאָרן אין הויף, האָט מען זיי פארברענט אין בית הדשן אין הויף, 
און אויב זיי זענען פּסול געװאָרן אין דרויסן, האָט מען זיי פארברענט אויפן הר הבית. 
ואינם, און זי (די פסול געװואָרענע פּריס הנשרפים און שעירים הנשרפים) זענען ניט 
מטמא די קליידער. די מענטשן וועלכע זענען פארנומען מיטן פארברענען זיי זענען 
ניט מטמא די קליידער װאָס זיי טראָגן דאמאָלס, מחמת דאָס איז סתם פארברענען. 

ו! היו, אַױב מען האָט זי (די כשרע פרים הנשרפים און שעירים הנעורפים) 
ארױיסגעטראָגן (סובלין) אויף שטאנגן (במוטות, אויף שטאנגן, מען האָט זיי ארויפ- 
געלייגט אויף שטאנגן און פיר מענטשן האָבן זי געטראָגן, צויי פון פאָרנט און צוויי 
פון הינטן), אב די ערשטע (צוױי מענטשן) זענען ארויסגעגאנגן ארויס פון דער 
מױער פון דער עזרה (פון בית-המקדש-הויף) און די לעצטע (צוױי מענטש) זיינען 
נאָכניט ארויסגעגאנג, זענען די ערשטע מטמא די קלײידער, און די לעצטע זענען 
נאָכניט מטמא די קליידער, ביז זיי גײען ארויס. מטמא די קליידער זענען אויך די 
װאָס פירן אוועק די פּרים און די שעירים צום פארברענען, אָבער ,.אוועקפירןי הייסט 
ערשט פון זינט זיי זענען ארויס פון דער עזרה.. יצאו אלו, אויב סיי די (ערשטע) און 
סיי די (לעצטע) זענען שױן געהאט אריס (פון דער עזרה), זענען סיי די (ערשטע) 
און סיי די (לעצטע) מטמא די קליידער. מיר האָבן שוין דערקלערט, אז די דאָזיקע משנה 
האלט אז דאָס ארויספירן מאכט אז מען זאָל מטמא זיין קליידער. ר' שמעון זאָגט, 
אז ניט די (ערשטע) און ניט די (לעצטע) זענען ניט מטמא קליידער, סיידן דאָס פייער 
(אור) האָט אָנגעצינדן (יוצת, ארומגענומע) זײיער רוב (דעם גרעסטן טייל פון די 
קערפּערס פון די פרים און די שעירים). ערשט דאמאָלס זענען מטמא די קליידער 
די װאָס פארנעמען זיך דערמיט. ניתך, פון ווען דאָס פלייש (פון די פרים און שעירים) 
איז שוין געואָרן צעגאנגן (אוױיב די אויסערליכע זייט פון פלייש איז שוין אָפגע- 
ברענט) איז דער װאָס פארברענט װמײי וױיטער) ניט (מער) מטמא קיין קלידער. 
ווייל דאמאָלס הייסט עס אז מען האָט זיי שוין פארברענט, און דאָס ווייטערדיקע 
פארברענען ווערט שוין ניט פאררעכנט. -- ,,סובלין", טראָגן, איז א װאָרט פון תנך 
וי שמות ו' ,סבלות מצרים",. תהלים פֵּייא ,הסירותי מסבל שכמו' (איךְ האָב 
אראָפּגענומען א משא פון זיינע פּלײצעס). ,,אור'י איז דער טייטש ,,פייער"י, און דאָס 
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א הַשׁוֹחֵט וְהַמַּעֵלָה בחוּץ, חַיַב | וְהָעָלָה בַחוּץ, פָּטוּר, שֶׁלֹּא הָעֲָלֶה 
עַל הַשְּׁחֵיטָה, וְהַיב על הָעַלִיָה. | כַחוּץ אֶלָּא דָבֶר פְּסוּל, אֶמְרוּ לו 
רַבִּי יֹסֵי הַגְלִילי אוֹמַר, שְׁחֵט בִּפְנִים | אַף הֲשׁוֹחֵט בִּפְנִים וּמֶעלָה בַחוּץ 
וְהָעָלָה בַחוּץ, חַיִב, שָׁחֵט בַּחוּץ | כַּוֶן שָׁהוֹצִיאוֹ פִּסָלו : ב טָמָא 


װאָרט איז פאראן א סך מאָל אין משנה, װי אין שבת פּרק א' משנה י"א ,,מאחיזין 
את האור'י, און אנדערע ערטער, 





פרק יג 

א. השוחט והמעלה, אז איינער שעכט (א קרבן) און ער ברענגט-אויף (ער איז מקטיר, 
פארברענט דעס קרבן װי מען טוט עס אויפן מזבח) אין דרויסן (אױיסער דעס בית" 
המקדש-הויף, חוץ לעזרה) אין ער חייב פאר דעם שעכטן און פאר דעס מקריב זיין. 
כדי צו פארשטיין די משנה און די ווייטערדיקע משנות װעלן מיר דאָ געבן עטליכע 
דערקלערונגען. דער חומש ויקרא י"ז, ג' און ח' זאָגט אז אויב איינער װעט שעכטן 
(אשר ישחט) א קרבן ניט אין בית המקדש:הויף (מחנה), אָדער ער װעט אויפברענגן 
(אשר יעלה) דעם קרבן אויסער דעם בית'המקדש-הויף, קומט אים כרת. מיר וייסן, 
אז אויב ווען מען טוט א עבירה במזיד קומט כרת, איז אויב מען טוט זי בשוגג דארף 
מען ברענגן א קרבן חטאת. לערנט די משנה, אז דאָס שעכטן און אויפברענגן (מקטיר 
זיין) הייסן צוויי באזונדערע עבירות, ווייל דער פּסוק דערמאָנט זיי באזונדער ((,,אשר 
ישחט" און ,,אשר יעלה"). און דאריבער אויב ער טוט בשוגג ביידע צוזאמען 
כאָטש עס איז געווען ,.בהעלם אחדי', ער איז אינמיטן צװוישן שעכטן און דעם מקטיר 
זיין, ניט געװאָר געװאָרן אז ער האָט געטאָן די עבירה מיטן שעכטן, דארף ער ברענגן 
צוויי קרבנות חטאת. מיר װעלן דעם ,,בית המקדש-הויף'' דאָ אָנרופן כסדר ,,עזרה"", 
און ,,אויסער דעם ביתיהמקדש-הויף'' װעלן מיר אָנרופן כסדר ,,חוץ לעזרה'. זאָל 
דער לערנער דאָס געדענקן. אויך זאָל דער לערנער געדענקן אז ,אייפברענגן" 
(עליה) הייסט ,,מקטיר זיין", פארברענען אויף א מזבח (צי אויף א שטיין, זע ויי" 
טער משנה ג') די אימורים, די פעט-טיילן פון די קרבנות, אָדער דאָס פלייש צי די 
פעט-טיילן פון א קרבן עולה. ר' יוסי הגלילי זאָגט, אז אוב ער האָט געשאָכטן (דעם 
קרבן) אינוױייניק (אין דער עזרה) און ער האָט מקטיר געווען (דעמזעלביקן קרבן) 
אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז ער חייב (פאר מקטיר זיין; (אָבער) אױב ער האָט גע- 
שאָכטן (א קרב) אין דרױיסן און ער האָט (דעמזעלביקן קרבן) מקטיר געוען אין 
דרױסן, איז ער פטור (פאר דעם מקטיר זיין, וױייל ער האָט דאָך מקטיר געווען אין 
דרויסן נור א 9סולע זאך (א פּסולן קרב). ר' יוסי הגלילי האלט, אז ווייל וי נור ער 
האָט געשאָכטן דעם קרבן אין דרויסן איז דאָך דער קרבן געװאָרן פּסול, איז ווען 
ער האָט דערנאָך מקטיר געווען דעמזעלביקן קרבן, האָט ער דאָך מקטיר געווען א 
פּסולן קרבן, דאריבער קומט אים פארן מקטיר זיין גאָרניט; ער דארף נור ברענגן 
א קרבן פארן שעכטן, ווייל געשאָכטן האָט ער דאָך חוץ לעזרה א כשרן קרבן. אָמרה 
האָבן זיי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יוסי הגלילי), אויך ער עס שעכט (א 
קרבן) אינוױיניק (אין דער עזרה) און ער איז אים מקטיר אין דרויסן (חוץ לעזרה), 
איז דאָך וי נור ער האָט אים (דעס קרב) ארויסגענומען אין דרויסן האָט ער דאָך 
אים געפּסלט. מחמת א קרבן וען מען נעמט אים ארויס פון דער עזרה װוערט ער 
דאָך פּסול צוליב ,,יוצאי' (ארויסגעגאנגן פון דער עזרה). ממילא, טענהן די חכמים 
צו ר' יוסי, קומט דאָך אויס. אז פאר מקטיר זיין אין דרויסן װועט מען קײינמאָל 
ניט מחויב זיין קיין כרת און קיין קרבן, און אזוי וי די תורה זאָגט דאָך בפירוש 
אז מען איז יאָ מחויב (אשר יעלה) דאריבער איז א ראיה, אז אויך ווען מען שעכט אין 
דרויסן און מען אִיז מקטיר אין דרויסן איז מען מחויב פארן מקטיר זיין, די גמרא 
זאָגט, אז ר' יוסי פארענטפערט די קשיא פון די חכמים דערמיט, װאָס ווען מען 
שעכט אינװייניק האָט דאָך דער קרבן געהאט נאָכן שעכטן א צייט ווען ער איז 
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שָׁאָכֵל בִּין קֹדֶשׁ טָמֵא וּבִין קֹדֶשׁ | טָמֵא שֶׁאָכֹּל שָׂהוֹר, כִּין שִנגע בּו 
מָהוֹר, חַיָּב. רַבִּי יוֹסִי הַגְלִילִי אוֹמֵר, | טִמְּאָהוּ. וְשָׂהוֹר שָׁאָכֵל טָמֵא, פָּטוּר, 
טָמֵא שָׁאָכֵל טְהוֹר, היָב, וְטָמֵא | שָׁאֵינוֹ חַיַּב אֶלָא על טוּמְאַת הַגוּף : 
שָׁאָכֵל טָמֵא, פְּטוּר, שֶׁלֹא אֶכֵל | { חוֹמֶר בַּשְׁחֵיטָה מִבְּעליָה. וּבָעְליָה 
אֶלָּא דֶבֶר טָמֵא. אֶמְרוּ לו, אַף | מִכַּשְׁחִיטָה . חוֹמֶר בִּשְׁחִימָה , 


געווען כשר (שעת הכושר), אוֹן ער הייסט ניט אזוי שטארק פּסול, אָבער וען מען 
שעכט אים אין דרויסן איז ער דאָך קיינמאָל נאָכן שעכטן ניט געווען כשר (ער האָט 
ניט געהאט קיין שעת הכושר) און ער הייסט גאָר שטארק פּסול. 

ב. טמא, אב א טמא מענטש האָט געגעסן (א קרבןזאך), סיי ער האָט געגעסן 
קרבן (דזאך) װאָס איז טהור סיי ער האָט געגעסן קרבן (-זאך) װאָס איז טמא, איז ער 
חייב. זע אין מסכתא שבועות פּרק א' משנה ב', אז ווען א טמא-מענטש עסט א קרבן" 
זאך קומט אים כרת, און אויב בשוגג דארף ער ברענגן א קרבן. -- די משנה ברענגט 
דאָ דעם דין, ווייל די מחלוקה דאָ צווישן די חכמים און ר' יוסי הגלילי איז אין דער 
סברא דיזעלביקע װאָס פריער אין משנה א'., ר' יוסי הגלילי זאָגט, אז אוב א טמא 
מענטש האָט געגעסן א טהור (-קרבן זאך) איז ער חייב, אָבער אוב א טמא-מענטש 
האָט געגעסן א טמא (דקרבן- זאך) איז ער פטור, ווייל ער האָט דאָך געגעסן נור א טמא- 
זאך. און פאר עסן א טמא-קרבן-זאך קומט ניט קיין כרת (אויב במזיד) און מען דארף 
ניט ברענגן קיין קרבן (אויב בשוגג), און עס איז נור א עבירה, פון א לאו (זע וי" 
טער דאָ צום סוף פון דער משנה און אין מסכתא מכות פּרק ג' משנה ב?. אָמרו, האָבן 
זי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יוסי הגלילי), אױך א טמא-מעגטש וען ער 
עסט א טהור-קרבךזאך, וי נור ער האָט עס (די קרב זאך) אָנגערירט (איידער ער 
האָט עס געגעסן) האָט ער דאָך עס מטמא געווען. קומט דאָך אויס, טענהן די חכֿמים, 
אז א טמא-מענטש װאָס עסט א טהור:קרבן-זאך װעט קיינמאָל ניט זיין חייב, ווייל 
ער עסט דאָך שטענדיק א טמא-זאך, און ממילא מוזן מיר אָננעמען אז אויך ווען א 
טמא-מענטש עסט א טמא-קרבן-זאך איז ער מחויב. די גמרא זאָגט, אז ר' יוסי פאר- 
ענטפערט די קשיא פון די חכמים דערמיט, װאָס אויב דער מענטש איז געװאָרן 
פריער טמא און דערנאָך איז געװאָרן טמא די קרב זאך, האלט אויך ר' יוסי אז 
ער איז חייב אויב ער האָט זי געגעסן. די מחלוקה איז נור אז אויב די קרבן זאך איז 
פריער טמא געװאָרן און דערנאָך דער מענטש. ר' יוסי האלט, אז ,,אין איסור חל על 
איסורי, איין איסור קאָן ניט ארויף אויף א פריערדיקן איסור און ווייל דער מענטש 
האָט שוין פריער, ווען ער איז געווען טהור ניט געטאָרט עסן די טמא-קרבן זאך, 
קאָן ניט דערנאָך צוקומען דער שטארקערער כרת-איסור ווען דער מענטש איז טמא- 
געװאָרן. און די חכמים האלטן, אז ווייל דער צווייטער איסור איז אן איסור ,,כולל"" 
(דער מענטש ווען ער ווערט טמא ווערט ער אסור אין נאָך זאכן, ניט נור אין דער טמא" 
קרבן-זאך, נאָר אויך אין טהור-קרבן-זאכן) דאריבער איז דער צווייטער איסור יאַ 
חל, גייט ער יא ארויף אויף דעם ערשטן איטור. וטהור, און אב א טהור-מענטש 
האָט געגעסן א טמא (דקרבן-זאך) איז ער פּטור (פון כרת אויב במזיד, און פון ברענגן 
א קרבן אויב בשוגג), וייל מען איז ניט מחויב (קיין כרת און קיין קרבן) סיידן (מען 
עסט א קרבן-זאך) ווען דער גוף (דעם מענטש'ס קערפער) איז טמא. אָבער אויף א 
עבירה פון א לאו האָט ער עובר געווען. און עס קומט אים מלקות, קלעפּ, וי מיר 
האָבן געלערנט אין מסכתא מכות פּרק ג' משנה ב', -- איצט גייט די משנה צוריק 
צו די הלכות וועגן שעכטן און מקטיר זיין חוץ לעזרה. 

ג. חומר, עס איז פאראן (א זאך װאָס איז) הארבער ביים שעכטן (א קרבן חוץ 
לעזרה) װוי ביי מקטיר זיין, און עס איז פאראן (א זאך װאָס איז) הארבער בייס מקטיר 
זיין (א קרבן חוץ לעזרה) וי ביים שעכטן. און די משנה רעכנט דאָ אויס ביידע זאכן. 
חומר, עס איז הארבער ביים שעכטן (דעומיט), װאָס אױב איינער שעכט (א קרבן 
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שָׁהַשׁוֹחֵט לַהֲרְיוֹש חַיּב. וְהַמַּעֵלָה 
להֲדְיוֹש פָּשוּר. חוֹמָר בְּעַלִיָה, שָׁנִַם 
שֶׁאֶחֲזוּ בְמַכִּין וְשָׁחֵטוּ, פִּטוּרים, 
אֶחֲזוּ בְאֵכָר ְהָעֲלוּהוּ, חַיָּבִין. הַעֲלָה 
ְחְַרוְהַעֵלָה וְחַָר וְהַעֲלָה. חַיִּב עַל 
כָּל עֲלִיָה וַעלִיָה, דִּבְרֵי רַבִּי שִׁמְעוֹן, 





רַבִּי יוֹסֵי אוֹמֵר, אֵינוֹ חַיִב אלא 
אֶחֶת, וְאִֵינוֹ חיַב ער שִׁיַעֵלָה לְרֹאשׁ 
הַמִזְבֵּחַ. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אֲפִילוּ 
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הָעֲלֶָה עַל הַפָּלע אוֹ עַל הָאָכֶן, חַיִב: 
ר אֶחֶד קְדָשִׁים כְּשֵׁרִין וְאֶחֶר קרְשִׁים 
פְּטוּלִין שֶׁהְיָה פְסוּלְןבַּּרֶשׁ וְהִקְרִיבְן 


חוץ לעזרה) פאר א מענטש'ס וועגן (להדיוט, ער איז ניט מכוון צו שעכטן דעם קרבן 
פאר גאָט, נאָר פאר א מענטשן) איז ער חייב (כרת אויב במזיד, און צו ברענגן א קרבן 
אויב בש/ג2), און אז איינער איז מקטיר (א קרבן חוץ לעזרה) פאר א מענטש'ס וועגן 
(ניט פאר גאָט) איז ער פטור. די גמרא לערנט עס אֶָפּ דערפון, װאָס אין ויקרא 
יייז פּסוק ד' ביים שעכטן וערט געזאָגט ,דם יחשב לאיש", און דאָס װערט גע" 
טייטשט, אז אפילו ער שעכט פאר א מענטש'ס ועגן. אָבער ביים מקטיר זיין ווערט 
געזאָגט דאָרט אין פּסוק ט',לעשות אותו לה", און דאָס װערט געטייטשט, אז ער 
האָט עס מקטיר געווען פאר גאָט. חומר בעליה, עס איז הארבער ביים מקטיר זיין 
(דערמיט), װאָס אוב צויי מענטשן האָבן געהאלטן דאָס מעסער און צוזאמען גע- 
שאָכטן דעס קרבן חוץ לעזרה) זענען זיי פטור ; אױב אָבער) זיי (צוריי מענטש) 
האָבן אָנגענומען א גליד (אבר, א שטיק קרבן) און האָבן איס צוזאמען מקטיר געווען 
וזוץ לעזרה) זענען זיי חייב. אויב זיי האָבן עס געטאָן במזיד זענען זיי חייב כרת, און 
אויב בשוגג דארף יעדער פון זיי ברענגן א קרבן. דאָס װערט אפּגעלערנט דערפון 
װאָס אין ויקרא זי פּסוק ד' װוערט ביי שעכטן געזאָגט ,דם יחשב לאיש ההוא", און 
דאָס ווערט געטייטשט ,,איין מענטש", אָבער ניט צוויי מענטשן, דאקייגן ביים מקטיר 
זיין ווערט דאָרט אין פּסוק ח' געזאָגט ,,איש איש', און דאָס װערט געטייטשט, אז 
אפילו צוויי מענטשן זענען חייב. העלה, אויב איינער האָט מקטיר געווען (חוץ לעזרה 
א שטיק פון א קרבן בשוגג, ער האָט ניט געוואוסט, אז ער טוט א עבירה, און דער: 
נאָך איז ער געװאָר געװאָרן אז ער האָט געטאָן א עבירה) און דערנאָך האָט ער 
ווידער מקריב געווען (בשוגג א שטיק פון זעלביקן קרבן, און ער אין געװאָר גע- 
װאָרן) און ער האָט דערנאָך ווידער מקריב געווען (בשוגג א שטיק פון זעלביקן קרבן), 
איז ער חייב אױף יעדעס מאָל מקטיר זיין, אזוי זאָגט ר' שמעו. ער דארף ברענגן 
דריי קרבנות, צו איין קרבן פאר יעדעס מאָל טאָן די עבירה פון מקטיר זיין, ר' יוסי 
זאָגט, אז ער איזן חייב (צו ברענגן א קרב ניט מער וי פאר אײנמאָל; און אז ער 
װוער עס איז מקטיר א קרבן חוץ לעזרה) איז חייב (כרת אוב במזיד, און צו ברענגן 
א קרבן אוב בשוגג) ניט אנדערש נור אב ער האָט (דעם קרבן) מקטיר געווען אױף 
א מובח. פון דער גמרא אין זבחים ק''ח איז צו זען, אז די לעצטע הלכה איז ניט קיין 
באזונדערע משנה, נאָר אז אויך דאָס זאָגט ר' יוסי. רש"י טייטשט, אז ער מחז 
האָבן געבויט א מזבח חוץ לעזרה און דארויף מקטיר געווען. ר' שמעון זאָגט (אז ער 
איז חייב) אפילו ער האָט מקטיר געווען (דעס קרב) אױף א פעלז-שטיין צי אױף א 
שטיין (חוץ לעזרה). די גמרא זאָגט, אז ר' יוסי לערנט אָפּ פון בראשית ח' ויבן נח 
נח מזבח לה' ", אז אפילו חוץ לעזרה הייסט מקריב געווען נור אויף א מזבח; און ר' 
שמעון לערנט אָפּ פון שופטים ייג ,ויעלהו על הצור לה' '', אז חוץ לעזרה הייסט 
מקריב געווען אפילו אויף א שטיין (צור). 

ד אחד, סיי כשרע קרבנות, און סיי פ9סולע קרבנות וועלכע זענען פּסול גע- 
װאָרן שוין אין הייליקייט (פסולן בקודש), אוב ער האָט זיי מקריב געווען אין דרויסן 
(זוץ לעזרה) איז ער חייב. די משנה האָט פריער פַּרק ט' משנה ב' געלערנט װאָס 
הייסט קרבנות װאָס זיינען פּסול געװאָרן אין הייליקייט (פּסולן בקודש) און זי לערנט 
דאָרט, אז אזעלכע קרבנות אויב מען האָט זיי ארויפגעבראכט אויפן מזבח אין דער 


5 זבחים יג עה 
בַּחוּץ, חַיּב. הַמַּעלָה כּזיִת מִן הָעוֹלָה | חַיָּב. רַבִּי אָלֶעזֶר פּוֹשֶר, עד שִׁיִקְרִיב 


וּמֵן הָאַמוּרִין בַּחוּץ, חַיָּב. הַקּוֹמֶץ | אֶת כָּלוֹ. וְכָלֶּם שְׁהִקְרִיכְן בִּפְנִים, 
ְהַלְבֹנָה, וְַקְּטוֹרֶת, וּמִנְחַת כֲּנִים | ְשִׁיר בָּהָן כּית, והִקְרִיבֶן בַּחּץ, חי 
וּמִנְחַת כֹּהֵן הִמָּשִׁיחַ. וּמַנְחַת נִסְכִין|וְכלֶּם שְׁחָסְרוּ כֶּל שָׁהן, וְהִקְרִיבְן 
שָׁהַקְרִיב מֵאֶחָד מָהָן כַַּיִת בַּחוּץ,ן בַּחוּץ, פָּטוּר: דן הִמַּקְרִיב קָדָשִׁים 


עזרה זאָל מען זיי ניט צוריק אראָפּנעמען (אם עלו לא ירדו) נאָר מען זאָל זיי מקריב 
זיין. און דאריבער האָבן זיי דעם דין װי קרבנות װאָס זענען גוט מקריב צו זיין אינ- 
װײיניק, אין דער עזרה, און מחמת דעם אויב מען איז זיי מקריב חוץ לעזרה איז מען 
חייב. דער כלל איז, אז מען איז חייב פאר מקריב זיין חוץ לעזרה נור אזא קרבן 
וועלכן מען קאָן מקריב זיין אין דער עזרה; דאָס ווערט אָפּגעלערנט פון ויקרא י"ז, 
-ט! ,,לעשות אותו לה' '', אז דער קרבן מוז זיין גוט צו ברענגן אים פאר גאָט. -- 
המעלה, אז איינער איז מקטיר אין דרױסן (חוץ לעזרה) א כזית פון א עולה (א קרבן 
ואָס זיין גאנצן קערפער, סיי די פעט-טיילן, די אימורים, און סיי דאָס פלייש איך 
מען מקטיר) און פון די אימורים איז ער חייב. די גמרא טייטשט אז ער האָט מקריב 
געווען א האלבן כזית (א העלפט פון דער גרויס וי אן איילבירט) פון דעם פלייש 
פון דער עילה און א האלבן כזית פון די אימורים (פון די פעט-טיילן) פון דער עולה, 
איז ער חייב, ווייל ביי א קרבן עולה איז מען דאָך אלץ מקריב, סיי דאָס פלייש און 
סיי די אימורים. ‏ -- הקומץ, די פולע האנט- מעל (ואָס דער כהן נעמט אראָפּ פון 
א מנחה, א מעל-קרבן און איז עס מקטיר אויפן מזבח) און די לבונה-בשמים (ואָס 
דער כהן נעמט בי א קרבן נדבה-מנחה און איז זיי מקטיר אויפן מזבח), און די 
קטורת בשמים װאָס מען איז מקטיר איין טייל אינדערפרי און איין טייל נאָכמיטאָג און די 
מנחה װאָס א כהן ברענגט (מנחת כהנים, און מען איז זי אינגאנצן מקטיר אויפן 
מזבח) און די מנחה פון כהן גדול (ואָס ווערט געבראכט יעדן טאָג און מען איז זי 
אינגאנצן מקטיר אויפן מזבח), אוֹן די נסכים-מנחה (ואָס מען ברענגט מיט א קרבן 
עולה צי א קרבן שלמיס, און מען איז זי, די נסכים מנחה אינגאנצן מקטיר אויפן 
מזבח), --- אויב איינער האָט מקטיר געווען (אין דרויסן חוץ לעזרה) א כזית פון אֵײ- 
נעם פון זיי (פון קומץ, צי פון דער לבונה און אזוי כסדר) איז ער חייב. פּרטים וועגן 
קומץ, לבונה און די אלע מנחות, װאָס די משנה האָט דאָ אויסגערעכנט, געבן מיר 
אין דער הקדמה צו מסכתא מנחות. די משנה לערנט דאָ. אז אפילו ער האָט מקטיר 
געווען חוץ לעזרה ניט דעם גאנצן קומץ (די גאנצע פולע האנט מעל) צי די גאנצע 
לבונה און אזוי כסדר, נאָר בלויז א כזית פון איינעם פון זיי, איז ער חייב, ווייל א 
כזית איז דער קלענסטער שיעור װאָס מ'איז מקטיר אינװייניק. ר' אליעזר פטרט װזאָגט 
אז ער איז פּטור) סיידן ער האָט מקטיר געווען דעס גאנצן. מען מיינט דאָ דעם גאנצן 
קומץ, די גאנצע לבונה-בשמים, די גאנצע מנחה פון כהן, און אזוי כסדר; אָבער פאר 
א כזית אליין איז ער ניט חייב. וכולם, און זיי אלע (יעדע פון די אויסגערעכנטע זאכן, 
דער קומץ, די לבונה און אזוי כסדר), אוב מען האָט זיי מקריב געווען אינוױייניק 
(אויפן מזבח אין דער עזרה) און עס איז געבליבן פון זי (פון יעדן פון זיי א כזית) 
און מען האָט אים (דעם כזית) מקטיר געווען אין דרױיסן (חוץ לעזרה), איז 
מען חייב. ווייל דערמיט איז דאָך פארענדיקט געװאָרן דאָס מקטיר זיין. וכולם שחסרה, 
און אלע (יעדע פון די אויסגערעכנטע זאכן, דער קומץ, די לבונה און אזוי כסדר), 
אױב עס האָט געפעלט פון זיי (פון יעדן פון זיי) עפיס (כל שהן אפילו נור דער 
קלענסטער טייל) און ער האָט זיי מקטיר געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה), איז ער פּטור. 
מען מיינט דאָ, אז אויב עס איז פארלוירן אָדער פארברענט געװאָרן אפילו א שטיקל 
פון קומץ צי פון דער לבונה צי פון די אנדערע אויסגערעכנטע זאכן, און מען האָט 
דאָס איבערגעבליבענע פון קומץ צי פון די אנדערע זאכן מקריב גענוען אין דרויסן 
איז מען פּטור; ווייל מען טאָר ניט מקטיר זיין אינװייניק א קומץ װאָס פעלט. 
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וְאֲמוּרֵיהֶם בַּחוּץ, חַיָב, מִנְחָה שָׁלֹּא | שָׁהִקְרִיב אֶת אֶחָד מֵהָן בַּחוּץ, חַיָּב, 
נִקִמְצֶה וְהִקְרִיבְהּ בַּחוּץ, פּטוּר. | רַבִּי אֶלַעֶזֶר פּוֹטֵר, עד שִׁיְִּרִיב אֶת 
קְמָצָהוְְוַר קוּמְצָה לְתוֹכָהוְהקְרִיבָהּ| הַשָּׁנִיי אֶחָד בַּפנִים, וְאֶחָד בַּחוּץ, 
ַּחוּץ, חַיִב: | הַקּוֹמֶץ וְהַלְּבָֹה, | חַיָּב. שְׁנֵי זכִי לְבונָה, שְׁהִקְרִיב אֶת 


ה. המקריב, אז איינער איז מקטיר אין דרױסן (חוץ לעזרה) -- א קרבן (למשל 
א קרבן חטאת, װאָס זיין פלייש ווערט געגעסן, און ער האָט דאָס פלייש מקטיר געווען 
אין דרויסן) צוזאמען מיט זיינע אימוריס (מיט די פעט-טײל, וועלכע מען איז יאָ 
מקטיר אינוױיניק), איז ער חייב (כרת צי א קרבן. כאָטש דאָס פלייש ליגט צווישן די 
אימורים און דעם פייער, אויף וועלכן ער איז מקטיר, הייסט עס ניט, אז עס איז א 
..חציצה'', אז עס טיילט אָפּ צוװישן די אמורים און דעם פייער; ווייל ,,מין במינו אינו 
חוצץיי, מחמת אימורים און פלייש זענען פון איין מין, ביידע זענען א סאָרט פלייש, 
און דאריבער איז עס ניט קיין חציצה. מנחה, אויב (דער כהן) האָט פון א מנחה נאָב- 
ניט אראָפּגענומען דעס קומץ (די פולע האנט מעל) און מען האָט זי (די מנחה) מקטיר 
געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה), איז מען פטור. מחמת א מנחה איידער מען האָט זי 
קומץ-געווען (איידער דער כהן האָט אראָפּגענומען פון איר דעם קומץ) קאָן מען דאָך 
אינװייניק ניט מקטיר זיין (ווארום נור דעם קומץ איז מען מקטיר, און דאָ איז דאָך 
נאָך ניטאָ קיין קומץ), און דאריבער איז מען פּטור אויב מען האָט זי מקטיר געווען 
אין דרויסן. קמצה, אוב (דער כהן) האָט קומץ-געווען (די מנחה, אראָפּגענומען די 
פולע האנט מעל) און מען האָט צוריק אריינגעטאָן דעס קומץ אין איר (מען האָט דעט 
קומץ-מעל צוריק אריינגעטאָן אין דעס איבריקן מנזה-מעל) און מען האָט זי (די 
אויסגעמישטע מנחה) מקטיר געוען אין דרויסן (חוץ לעזרה), איז מען װײב. 
מחמת דאָ איז דאָך דער קומץ מקטיר צו זיין יאָ פאראן, נאָר ער איז אויסגעמישט 
מיט דעם איבריקן מנחה-מעל, מיט די ,, שיריים!י, און מיר לערנען אין מסכתא מנחות 
פּרק ג' משנה ג' ,נתערב קומצה בשיריה'', אז אויב דער קומץ האָט זיך אויסגע- 
מישט מיט זיינע מנחה-שיריים און מען האָט דאָס אויסגעמישטע מקטיר געוען, איז 
עס בדיעבד כשר. און ווייל אינװייניק איז כשר, דאריבער איז מען חייב אוב מען 
איז מקטיר חוץ לעזרה. 

ונ הקומץ, דער קומץ (דעם פולן האנט מעל) און די לבונה-בשמים (פון איין 
מנחה) אוב מען האָט מקטיר געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה) איינעם פון זײ (דעם 
קומץ אָדער די לבונה-בשמים), איז מען חייב. ווען מען האָט געבראכט א מנחה א 
מעל-קרבן, האָט מען מיטגעבראכט לבונה-בשמים. פון דער מנחה, פון מעל האָט מען 
אראָפּגענומען א קומץ, א פולע האנט מעל, און מען האָט דאָס מקטיר געווען אויפן 
מזבח, אויך האָט מען מקטיר געווען אויפן מזבח די לבונה-בשמים, װאָס מען האָט 
געבראכט מיט דער מנחה. ערשט נאָכדעם װי מען האָט מקטיר געווען די ביידע זאכן, 
דעם קומץ און די לבונה-בשמים, האָבן די כהנים געמעגט עסן דאָס איבערגעבלי" 
בענע מעל פון דער מנחה, די שיריים. זאָגט די משנה, אז אפילו מען האָט מקטיר 
געווען אין דרויסן, חוץ לעזרה, נאָר איינעם פון זיי, דעם קומץ אָדער די לבונה" 
בשמים, איז מען חייב, ווייל יעדע פון זיי איז א באזונדערע זאך פאר זיך. ר' אליעזר 
שטר'ט װאָגט אז מען איז פטור) סיידן מען האָט מקטיר געוען דעם צוױיטן 
| רי אליעזר האלט, אז זיי זענען צוזאמען איין זאך, מחמת דאָס מקטיר זיין ביידע אי 
ערשט מתיר די שיריים צום עסן. אחז, אויב מען האָט מקטיר געווען איינעם (פון זיי, 
דעם קומץ אָדער די לבנה-בששמים) אינורייניק (אויפן מזבח אין דער עזרה) און (דער- 
נאָך) דעם צווייטן (די לבונה-בשמיס אָדער דעס קומץ) אין דרויסן (חוץ לעזרה), איז 
מען חייב. ווייל מיט דעם צווייטנס מקטיר זיין פארענדיקט מען דאָס מקטיר זיין פון 
ביידע זאכן. שני בזיכי, די צוױי לעפעל לבונה-בשמיס (ואָס מען ברענגט יעדן שובח 
מיט דעס לחם הפנים, מיט די צוועלף חלות, און ווען מען איז מקטיר די צוױי לעפל 
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אֶחֶד מֵהֶן בַּחוּץ, חַיִב. רַבִּי אָלֶעֲֶר 
פּוטֵַר, עד שִׁיִּקְרִיב אֶת הַשָּׁנִי. אָחָר 
בִּפָנִים, וְאֶחָד בַּחוּץ, חַיָב. הַווֹרֵק 
מִקְצֶת דָּמִים בַּחוּץ. חַיָב. רַבִּי אֶלָעֲזֶר 
אוֹמֵר, אַף הַמְנְפֵּךְּ מֵי חָג בָּחֶג בַּחוּץ 


זבחיס יג 





עז 
חַיָב. רַבִּי נְחָמְיָה אוֹמֵר, שָיָרִי הַדָּם 
שְׁהִקְרִיבֶן בַּחוּץ. חַיַב: ז הַמּוֹלֵק 
אֶת הָעוֹף בִּפָנִים וְהָעָלָה בַחוּץ, חַיָב, 
מָלֵק בַּחוּץ וְהָעלָה בַחוּץ. פָּטוּר, 
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הַשׁוֹחֵט אֶת הָעוֹף בִּפָנִים וְהָעֲלָה 


לבונה-בשמים מעגן די כהניס עסן די לחס-הפניס-חלות), אוב מען האָט איינעם פון 
זי (איין לעפע?) מקטיר געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז מען חייב. ווייל יעדער 
?על איז א באזונדער זאך. ר' אליעזר פּטרט (אָגט אז מען איז פטור) סיידן מען איז 
מקטיר דעם צווייטן (לעפל). ווייל ער האלט, אז זיי זייגען איין זאך. אחד, אויב מען 
האָט איינעם (איין לעפל לבונה-בשמים מקטיר געווע) אינווייניק, און (דערנאָך) האָט 
מען דעם אנדערן (לעפל לבונה בשמים מקטיר געװען) אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז 
מען חייב. ווייל דערמיט האָט מען דאָך פארענדיקט דאָס מקטיר זיין, הזורק, אן איי- 
גער שפּריצט אין דרױסן (חוץ לעזרה) אביסל בלוט (פון א קרבן) אין ער חייב. 
ווייל דאָס הייסט א עבודה װאָס ענדיקט, מחמת ביים בלוט איז מער גיט פאראן צו 
טאָן א עבודה, װאָס אויב מען טוט זי ניט טויג עס ניט. ווארום אויסגיסן דאָס איבריקע 
בלוט (די שיריים) אויפן פונדאמענט (יסוד) פון מזבח איז ניט מעכב, איז ניט דורב- 
אויס נויטיק, און אויב מען טוט עס ניט איז אויך כשר (זע פריער פּרק ה') ר' אליעזר 
זאָגט, אױך אױב איינער גיסט (אין מנסך) סוכות וואסער אים סוכות אין דרױיסן 
(חוץ לעזרה) איז ער חייב. אים סוכות האָט מען ביים מקריב זיין דעם קרבן תמיד גע- 
גאָסן וואסער אויף דעם מזבח. דאָס האָט געהייסן ,,גיסוך המים" (זע מסכתא סוכה 
צום סוף פון פּרק ד'). ר' אליעזר האלט, אז דאָס איז א מצוה פון דער תורה, און דא- 
ריבער הייסט עס א עבודה, און אויב מען טוט עס חוץ לעזרה איז מען חייב. אָבער 
די חכמים האלטן, אז עס איןז ניט פון דער תורה, נאָר עס איז א הלכה למשה 
מסיגי, און עס הייסט ניט אזא עבודה אז עס זאָל דערפאר קומען כרת פאר טאָן 
עס חוץ לעזרה (אזוי טייטשט דער ברטנורא). ר' נחמיה זאָגט, אז אויב מען האָט מקריב 
געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה) די שיריים פון בלוט (פון א קרבן, נאָכדעם וי מען 
האָט געשפּריצט דערפון אינוױיניק אױפן מזבח אין דער עזרה) איז מען חייב, 
די גמרא (זבחים קי"א) זאָגט, אז מען מיינט דאָ ביי די קרבנות װאָס מען האָט זייער 
בלוט געשפּריצט אין היכל (ניט אין דער עזרה), די ,,פּנימיים'' (זע פריער פּרק ה' 
משנה א' און משנה ב.), און ר' נחמיה האלט, אז דאָס אויסגיסן די שיריים פון זייער 
בלוט איז יאָ מעכב, און דאריבער הייסט עס א עבודה, אז אויב מען טוט עס חוץ לעזרה 
איז מען חייב. אָבער פון די קרבנות װאָס מען שפּריצט זייער בלוט אויפן מזבח אין 
דער עזרה (די חיצוניים) איז דאָס אויסגיסן די שיריים ניט מעכב, און דאריבער הייסט 
עס ניט קיין עבודה אז מען זאָל זיין חייב אויב מען טוט עס חוץ לעזרה. 

המולק, אז איינער איז מולק (שניידט איבער מיטן פינגער נאָגל דעם נאקן 
פון) א עוף-קרבן, וי מיר לערנען פריער פרק ו' משנה ד') אינוױיניק (אין דער 
עורה און דערנאָך האָט ער (דעם דאָזיקן עוף-קרבן) מקטיר געווען אין דרויסן (חוץ 
לעזרה), איז ער חייב. ווייל דאָס מולק זיין א עוף-קרבן אין דער עזרה הייסט ריכטיק 
געטאָן, ווייל מען דארף דאָך אין דער עזרה א עוף-קרבן מולק זיין, און דאריבער ווען 
מען איז מקטיר דעמזעלביקן עוף-קרבן חוץ לעזרה האָט מען מקטיר געווען א גוטן 
קרבן. מלק בחוץ, אוב מען האָט מולק געווען (א עוף-קרבן) אין דרויסן (חוץ לעזרה) 
און מען האָט (דעמזעלביקן עוף-קרב) מקטיר געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז 
מען פּטור. ווייל אין דרויסן הייסט דאָס איבערשניידן א עוף ביים נאקן ניט קיין שום 
שחיטה, און עס איז נבלה, און ער איז א פּסולער קרבן, און מען איז ניט חייב צוליב 
מקטיר זיין אים. השוחט, אויב איינער שעכט א עוף-קרבן אינווייניק (אין דער עזרה) 
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בַחוּץ. פְּטוּר. שָׁחֵט בַּחוּץ וְהַעלֶה 
בַחוּץ, חַיָב. נִמְצָא. דֶּרֶךְ הִכְשָׁיו 
מִבְּפָנִים, פִּטוּרוֹ בַּחוּץ, דֶּרֶךְּ הָכְשֵׁרוֹ 
בַּחוּץ, פְּטוּרוֹ בִּפָנִים. רַבִּי שִׁמְעוֹן 


זבחים יג 


עח 
אוֹמָה כָּל שָׁחַיִין יו בַּחוּץ, חיִין 
עַל כַּיוֹצָא בו בִּפְנִים שְׁהַעֲלָהוּ בַחוּץ 
חוּץ מִן הֲשׁוֹחֶש בִּפָנִים וּמַעֲלָה 


בי 
: אי -+ 


בַחוּץ: חן הַחִטֶּאת שְׁקַבֵּל דָּמָח - 





און איז (דעמזעלביקן עוף-קרבן) מקטיר אין דרױיסן (חוץ לעזרה) איז ער פטור 
ווייל אין דער עזרה איז מען א עוף מולק, און דאריבער איז דער עוף-קרבן פסול גע- 
װאָרן, ווייל עס הייסט ניט אז מען האָט אים געשאָכטן, און מען איז פּטור פאר 
מקטיר זיין אים. ‏ שחט, אױב ער האָט (דעס עוף-קרבן) געשאָכטן אין דרויסן (חוץ 
לעזרה) און האָט (דעמזעלביקן עוף-קרבן) מקטיר געווען אין דרױיסן, איז ער חײב 
(פאר ביידע, פארן שעכטן און פארן מקטיר זיין). כאָטש מיט שעכטן דעם עוף-קרבן 
חוץ לעזרה האָט ער דאָך אים שוין אויך פּסול געמאכט, פונדעסטוועגן איז ער חייב 
אויך פאר מקטיר זיין אים, ווייל דאביי האָט די תורה בפירוש געזאָגט ,;אשר ישחט" 
און ,.אשר יעלה", אז מען איז חייב פאר ביידע (זע פריער אין משנה א') נמצא, עס 
קומט אױס, אז דער וועג דורך וועלכן ער (דער עוף-קרבן) ווערט כשר (צוגעגרייט) 
איניריניק (אין דער עזרה, דורך מולק זיין אים) איז מען דארויף פּטור אין דרויסן, 
און) דער עג דורך וועלכן ער (א עוף) װוערט כשר (צוגעגרייט אין דרױסן (חוץ 
לָעזדה דהיינו, דורך שעכטן) איז מען פּטור, אױב מען האָט אים געטאָן אינוױיניק, 
די גמרא טייטשט, אז אויך ,,דרך הכשרי'י איז דער טייטש ,,צוגעגרייט צו זיין חייב'" 
(דך חיובו'י), און דער טייטש איז ,, דער וועג דורך וועלכן מען גרייט צו דעם עוף- 
קרבן אז מען זאָל חייב זיין ווען מען איז מקטיר''. מליקה, װאָס ווען מען איז דעם 
עוף-קרבן מולק אינװייניק איז מען חייב אויב מען איז אים דערנאָך מקטיר אין 
דרויסן, איז אויב מען איז מולק אין דרויסן איז מען פּטור. שחיטה װאָס וען מען 
שעכט דעם עולה-קרבן אין דרויסן איז מען חייב ווען מען איז דעם עוף-קרבן דער" 
גאָך מקטיר אין דרויסן, איז מען פּטור אויב מען שעכט דעם עוף-קרבן אינװייניק 
און דערנאָך איז מען אים מקטיר אין דרויסן. דאָס איז אזוי װוי מיר האָבן נור-װאָס 
געלערנט אין דער משנה. ר' שמעון זאָגט, אז אלץ װאָס מען איז חייב דארױף אין 
דרויס, איז מען איך חייב אב מען טוט אזעלכעס אימױיניק און מען האָט עס 
דערנאָך מקטיר געווען אין דרויסן, א חוץ אױב מען שעכט אימױיניק און מען איז 
מקטיר אין דרויסן. די גמרא זאָגט, אז פאר ר' שמעונ'ס ווערטער פעלן עטליכע ווער- 
טער אין דער משנה און עס דארף זיין: ,,און אזוי איז אויך דער דין אז אויב איינער 
שעכט א בהמה-קרבן ביינאכט אין דער עזרה און ער איז זי דערנאָך מקטיר חוץ 
לעזרה איז ער פּטור", און דער טעם איז ווייל דער קרבן איז פּסול געװאָרן דורך 
שעכטן אים ביינאכט (מען לערנט עס אָפּ פון ויקרא ייט ,ביום זבחכם'י, אז מען זאָל 
שעכטן נור בײטאָג); אָבער ,,אויב מען האָט געשאָכטן די בהמה-קרבן חוץ לעזרה ביי" 
נאכט און מען האָט זי מקטיר געווען חוץ לעזרה איז מען חייב', ווייל חוץ לעזרה 
שעכט מען בהמות חולין (ניט קרבנות) יאָ ביינאכט: מען איז דאריבער חייב סיי 
פארן שעכטן, סיי פארן מקטיר זיין. דארויף קריגט ר' שמעון און ער זאָגט, אז פּונקט 
וי מען איז חייב ווען מען שעכט א קרבן-בהמה חוץ לעזרה ביינאכט און מען איז 
מקטיר חוץ לעזרה, אזוי איז מען חייב ווען מען שעכט ביינאכט אין דער עזרה און 
מען איז זי מקטיר חוץ לעזרה; אן אויסנאם דערפון זאָגט ר' שמעו, איז וען 
איינער שעכט א עוף-קרבן אין דער עזרה און ער איז אים מקטיר חוץ לעזרה, װאָס 
ער איז 9טור, כאָטש ווען ער שעכּט דעם עוף-קרבן חוץ לעזרה און ער איז מקטיר 
חוץ לעזרה איז ער יאָ חייב, 

ח. החטאת, א קרבן חטאת וװאָס מען האָט גענומען זיין בלוט אין א כוס (הייליקע 
כלי), אוב ער האָט געשפּריצט (צוערשט) פון כוס (בלוט) אין דרויסן (חוץ לעזרה) 
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ְּכוֹם אֶחָר, נָתֵן בַּחוּץ. וְָזַר ונ 


בִּפְנִים, בִּפָנִים, וְחָזַר וְנָתַן בַּחוץ, חַיָּב 
שָׁכָּלֹּ רָאוּי לָבוֹא בִפְנַים. קִבֵּל דְּמָה 
בִּשְׁנֵי כוסות, נָתִן שָׁנֵיהֶן בְּפָנִים, 
פָּטוּר, שְׁנֵיהָן בַּחוּץ. חַיִּב. אֶחָד 


בִּפָנִים וְאֶחָד בַּחוּץק, פָּטוּר. אֶחָד 





עט 
בַּחוּץ וְאֶחָד בַּפָנִים. חִיב עַל הַחִיצוֹן, 
ְהְַנִימִי מְכַפּר. לָמָה הַוְּבֶר דּוֹמָה 
לְמַפְּרִישׁ חַטָּאתוֹוְאָכָדָה, וְהִפְרִישׁ 


אַחֶרֶת תַּחְתֶּיהָ. וְאַחַר כּךְ נִמְצָאת 


הָרִאשׁוֹנָה, וְהָרִי שְׁמֵּיהָן עוֹמָרוֹת, 
שָׁחֵט שְׁמִּיהֶן בַּפָנִים, פַּטוּר. שָׁחֵט 


און דערנאָך האָט ער געשפריצט (פון כוס בלוט) אינוױיניק (אין דער עזרה), אָדער 
ער האָט (צוערשט) (פון כוס בלוט) געעשפריצט אינוױיניק (אין דער עזרה) און דער- 
נאָך האָט ער (פון כוס בלוט) געשפּריצט אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז ער חייב, וריל 
ער (דער כוס בלוט) דארף אינגאנצן קומען אינוױיניק. די גמרא זאָגט, אז די משנה 
דאָ האלט װי ר' נחמיה פריער אין משנה ו', אז ,שיריים מעכבים', אז ביי קרבנות 
, פּנימיים!! (װאָס מען דארף שפּריצן זייער בלוט אין היכל) מוז מען דאָס איבערגע- 
בליבענע בלוט אויסגיסן אויפן פונדאמענט (יסוד) פון מזבח, און אויב מען גיסט 
עס ניט אויס טוג ניט דער קרבן. ממילא איז אפילו ער האָט געשפּריצט אבּיטל 
פון כוס בלוט אינװייניק, מוז מען דאָס איבערגעבליבענע בלוט אין כוס אויסגיסן 
אויפן יסוד פון מזבח, און דאריבער אויב מען שפּריצט עס אין דרויסן איז מען חיים, 
די משנה דאָ מיינט דאריבער ביי קרבנות ,פּנימיים'י. קבל, אוב ער האָט אריינגע- 
נומען זיין (דעס קרבנ'ס) בלוט אין צוױ" כוסות און ער האָט ביידע געגעבן (גע- 
שפריצט און אױסגעגאָסן) אינוױיניק איז ער פּטור. טייל זייגען דאָס ניט גורס, וייל 
וועגן דעם איז דאָך ניט שייך צו זאָגן ,,פּטור", מחמת אזוי דארף מען דאָך טאָן, דאָס 
איז דאָך די מצוה. שניהן בחוץ, אױב ער האָט זי ביידע געגעבן (געשפּריצט) אין 
דרױסן איז ער חייב. אוב ער האָט דאָס געטאָן בשוגג איז ער חייב נור איין קרבן 
אויב ער האָט צוישן שפּריצן איין כוס און שפּריצן דעם אנדערן כוס זיך ניט דער 
וואוסט, אז ער האָט געטאָן די עבירה. אחד, (אויב ער האָט) איין (כום בלוט) גע- 
שפריצט איוױיניק, און דערנאָך דעם אנדערן (כוס בלוט) געשפּריצט אין דרויסן, 
איז ער פּטור. ווייל נאָך דעם שפּריצן פון ערשטן כוס בלוט אינװייניק, איז דער צולל" 
טער כוס שוין ניט קיין , שיריים', קיין איבערגעבליבן בלוט װאָס מען דארף גיסן 
אויפן יסוד פון מזבח, נאָר עס איז ,דיחוי", ,אָפּגעשטױסן, און מען גיסט עס 
ארויס אין וואסער-קאנאל, און מען איז דאריבער ניט חייב דארויף אויב מען שפּריצט 
עס אין דרויסן. אחד בחזץ, אוב ער האָט איין (כוס בלוט) געשפריצט אין דרױסן 
(זוץ לעזרה) און דעס אנדערן (כוס בלוט) האָט ער געשפּריצט אינוױיניק, איז ער 
חייב פאר דעם דרויסנדיקן (ער האָט געטאָן די עבירה פאר שפּריצן קרבן- בלוט חוץ 
לעזרה פון דעם ערשטן כוס בלוט), און דער אינוייניקסטער (דער צוױיטער כוס 
בלוט, וועלכן ער האָט געשפריצט אינוױיניק) איז מכפר. מיט ,מכטר" מיינט מען 
אז דער קרבן ווערט א גוטער קרבן, און דער בעל הבית פון קרבן דארף גיט ברענגן 
קיין אנדערן קרבן. ווייל דאָס װאָס ער האָט געשפּריצט דעם ערשטן כוס בלוט אין 
דרויסן, האָט ניט פּסול געמאכט דעם צווייטן כוס בלוט וועלכער איז געבליבן אינוויי- 
ניק, און ער איז געבליבן גוט בלוט צום שפּריצן. למה, צו װאָס איז די זאך (דער דין 
מיט די צויי כוסות בלוט) געגליכן? צו איינעס וועלכער (איז מחויב געווען צו ברענגן 
א קרבן חטאת און) האָט אָפּגעשײדט (א בהמה) פאר זיין קרבן חטאת, און זי (די 
בהמה) איז פארלוירן געגאנגן; און ער האָט אָפּגעשײדט אן אנדערע (בהמה) אנשטאט 
איר, און דערנאָך איז די ערשטע געפינען געואָרן, און זיי שטייען ביידע (בהמות) 
לוט דעם דין קאָן ער מקריב זיין פאר זיין קרבן חטאת וועלכע פון זיי ער װיל. 
שחט, אױב ער האָט ביידע געשאָכטן אינוױיניק (אין דער עזרה) איז ער פּטור. 
אויך דאַ זענען טייל ניט גורס דאָס גאנצע שטיקל משנה, װייל עס איז דאָך פשוט, 
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שְׁתֵּיהָן בַּחוּץ, חַיָב. אַחַת בִּפְנִים | וְהַפְּנִימִית מְכַפֶּרֶת . כְּשֵׁם שֶׁדְּמָה 
וְאַחַת בַּחוּץ, פִּטוּר. אַחַת כַּחוּץ | פוֹטַר אֶת בְּשָׂרָהּ. כֵּךְ הוּא פוֹטֶר 
ְאֲחַת בִּפְנִים, חַיָּב על הַחִיצוֹנָה, | אֶת בְּשַׂר חֲבָרְתָּהּ: 


פרק יר 
א פְּרֵת חַטָּאת שֶׁשְׂרָמָהּ חוץ מִנתָּ ְכַוְשְׂעִיר הַמִּשְׁתַּלְּח שָׁהִקְרִיבו 


אז ער איז פּטור, ווארום ער האָט גאָרניט געטאָן חוץ לעזרה. שחט שתיהן בחוץ, אויב 
ער האָט געשאָכטן ביידע (בהמות) אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז ער חייב. אויך דאָ 
איז ער חייב צוויי קרבנות אויב ער האָט עס געטאָן בשוגג און אין צווישן איז ער 
געװאָר געװאָרן אז ער האָט געטאָן א עבירה; אזוי וי ביי די צוויי כוסות בלוט פריער 
אין דער משנה. אחת בפנים, אויב ער האָט געשאָכטן (צוערשט) איין (בהמה) אינוויי" 
ניק און (דערנאָך האָט ער געשאָכטן) די אנדערע אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז ער פטור, 
ווייל נאָכדעם וי ער האָט געשאָכטן די ערשטע בהמה אינװייניק, איז זי, די ערשטע, 
געװאָרן זיין קרבן חטאת, און די צווייטע קאָן מען שוין אינװייניק גיט מער מקריב 
זיין (חזטאת שנתכפּרו בעליה), און ממילא איז מען פּטור ווען מען שעכט זי אין דרויסן. 
- אחת בחוץ, אױב מען האָט איינע (געשאָכטן) אין דרױסן, או (דערנאָך האָט מען) 
די אנדערע (געשאָכטן) אינווייניק, איז מען חייב פאר די דרויסנדיקע (פאר דער ערש" 
טער בהמה) און די אינוױיניקסטע (די צוױייטע בהמה) איז מכפר (איז א גוטער קרבן 
חטאת). מחמת דאָס װאָס ער האָט עובר געווען די עבירה און געשאָכטן די ערשטע 
בהמה אין דרויסן האָט דאָך ניט פּסול געמאכט די אנדערע בהמה. -- כשם, (אויב 
מען האָט ביידע בהמות געשאָכטן אינווייניק, און מען האָט פון איין בהמה געששפריצט 
דאָס בלוט אויפן מזבח) איז אזוי װוי איר בלוט (שפריצן) פטר'ט איר פלייש (מאכט 
אז אויב איינער האָט הנאה פון פלייש פון דער דאָזיקער בהמה זאָל ער ניט מועל זיין, 
ניט דארפן ברענגן קיין קרבן מעילה פאר נוצן א הקדש זאך), אזױי פ9טרט עס דאָס 
פלייש פון דער אנדערער (בהמה). דאָס שפּריצן דאָס בלוט פון דער ערשטער בהמה 
מאכט אויך, אז ער עס נוצט דאָס פלייש פון דער אנדערער בהמה איז ניט מועל. 
מחמת נאָכדעם וי מען האָט געשפּריצט דאָס בלוט פון דער ערשטער בהמה איז דאָך 
שוין איר בעל הבית ,,מכופּר'" געװאָרן, ער דארף שוין ניט מער ברענגן קיין קרבן, 
און די צווייטע בהמה הייסט א ,חטאת שנתכפרו בעליה",. א בהמה פאר א קרבן 
חטאת װאָס איר בעל הבית האָט שוין געהאט א כפּרה. און דארף ניט מער ברענגן 
קיין קרבן חטאת. און אזא ,.חטאת שנתכפּרו בעליה' איז , למיתה אזלא"', איר דארף 
מען לאָזן געטויט וערן, און כאָטש מען טאָרגיט פון איר הנאה האָבן אָבער מען 
איז ניט מועל אוב מען האָט יאָ הנאה פון איר. --- וועגן מועל זיין זע אין דער הקדמה 
צו מסכתא מעילה, 
פרק יד 

א. פרת חטאת, א פרה אדומה (די רױטע קו, װאָס מען שעכט און מען פאר.: 
ברענט און איר אש מישט מען מיט וואסער און מען שופריצט דערמיט אױף מענטשן 
און זאכן וועלכע האָבן אָנגערירט א מת כדי זיי ריין צו מאכן) אױב מען האָט זי פאר- 
ברענט אויסער איר פארברענונגס-אָרט (גיתה), און אזוי אויך דער שעיר המשתלח 
(דעס ציגנבאָק װאָס מען האָט אִים יוס כיפור אװעקגעשיקט אין דעס מדבר און 
דאָרט האָט מען איט אראָפּגעוואָרפן פון א הויכן בארג און ער איז געהרגעט געװאָרן), 
אױב מען האָט אים מקריב געוען אין דרױסן (פון דער עזרה) אין מען פטור, 
מען װאָלט געקאָנט מיינען, אז ווייל די פּרה אדומה דארף מען פארברענען דוקא נור 
אויף איר פארברענונגס-אָרט (,,גיתה'') און דעם שעיר המשתלח דארף מען אראָפַ- 
ווארפן פון דעם הויכן בארג, דאריבער אויב מען האָט דאָס געטאָן אין אן אנדער 
אָרט איז מען חייב (כרת אויב במזיד, און א קרבן אויב בשוגג) אזוי וי מען איז 
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בַחוּץ, פָּטוּר, שֶׁנָּאָמַר ואָל פָּתַח 
אקָל מוֹעֲד לֹא הֲבִיאוֹ, כָּל שָׁאֵינו 
רָאוּי לָבֹא אֶל פָּתַח אהָל מוֹעָד, 
אִין חיבִין עֲלְיו!ּ ב הָרוֹכַע וְהִנִרְבָּע 
וְהַמּוּקְצָה, וְהַגָּעָבֶד. וְהָאֶתְנָ וְהַמָּחִיר, 
וְהַכִּלְאַיִם , וְהַטְּרֵפֶּה , וְיוֹצֵא דוֹפן 


שָׁהִקְרִיבְן בַּחוּץ, פָּטוּר, שִׁנּאֲמַר לִפְנָי 
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מִשְׁכֵּן ח', כָּל שָׁאֵינוֹ רָאוּי לְבוֹא 
לפְנֵי מִשְׁכֵּן ה', אִין חַיבין עָלָיו 
בַּעֲלִי מוּמִין, בֵּין בַּעֲלִי מוּמִין קְבוּעִים 
בִּין ַּעלִי מוּמִין עוֹבָרִים, שָׁהקְרִיבְן 
בַּחוּץ, פִּטוֹּר, רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, 
בַּעַלִי מוּמִין קְבוּעין, פִּטוּר, וּבַעֲלִי 
מוּמִין עוֹבְרִין, עוֹבְרִין בְּלֹא תַעֲשֶׂה, 


מקריב א קרבן אויסער דער עזרה, לערנט די משנה אז מען איז פטור. די פרה אדומה 
הייסט אויך ,,פּרת חטאתי! ווייל אין פּרשת חוקת ווערט זי אָנגערופן חטאת (,,חטאת 
היא''). דאָס װאָרט ,גיתה', איר ,גת, טייטשן די מפרשים אזוי וי יאגת', א 
,,קעלטער!, אין וועלכן מען פּרעסט-אויס וויין פון וויינטרויבן; מחמת דאָס אָרט וואו 
מען האָט פארברענט די פּרה אדומה אויפן הר הזיתים איז געווען איינגעאָרדנט מיט 
שטיקער האָלץ װוי א קעלטער. דער ,ערוך השלםיי מיינט אז דאָס איז וי דאָס ארא- 
גישע װאָרט ,,גתאיי, אן אָרט וואו מען שעכט און מען פארברענט קרבנות. שנאמר, 
דער זדין אז מען איז פטור פאר דער פרה אדומה און פאר דעם שעיר המשתלח 
לערנען מיר אָפּ דערפון) ווארים עס ווערט געזאָגט (ויקרא יז) ,ואל פתח אהל מועד 
לֹא הביא, און צום טיר פון אהל מועד (אין בית המקדש) האָט ער אים ניט גע- 
בראכט'י, (דערפון איז געדרינג) אז יעדער (קרבן) וועלכער טױג ניט (ער איז ניט 
ראוי) צו ברענגן אים צו דער טיר פון אוהל מועד (מקריב צו זיין אים אין דער עזרה) 
איז מען ניט חייב אויף אים (אױיב מען איז אים מקריב חוץ לעזרה) אָבער די פרה 
אדומה און דעם שעיר המשתלח, ווייל מען קאָן זיי ניט מקריב זיין אין דער עזרה, דא" 
ריבער איז מען ניט חייב. ווען מען איז מקריב חוץ לעזרה. 

ב. הרובע (א בהמה א קרבן מיט ועלכער א פרױ 
שלעכטליך), און א נרבע (מיט ועלכער 
געשלעכטליך), און א מוקצה (ואָס מען האָט זי אָפּגעשיידט אלס קרבן 
פאר א עבודה זרה), און א נעבד (צו ועלכער מען האָט געדינט וי צו 
א עבודה זרה), און א אתנן װואָס מען האָט געהאט געגעבן א מתנה צו א זונה פאר 
מזנה זיין מיט איר), און א מחיר (ואָס מען האָט געהאט אויסגעטישט פאר א הונט), 
און כלאים װואָס איר פאָטער איז פון איין מין און איר מוטער איז פון אן אנדערן מין) 
און א טריפה (ואָס האָט אזא פעלער אַז זי איז דאַדורך טריפה), אב מען האָט זי 
מקריב געווען אין דרויסן (חוץ לעזרה) איז מען פטור. מיר האָבן פריער פּרק ח' משנה 
אי (און דאָרט געבן מיר דערקלערונגן וועגן יעדן פון זיי) געלערנט אז די דאָזיקע 
בהמות זענען פּסולע קרבנות, און דאריבער איז מען פּטור אז מען איז זיי מקריב 
חוץ לעזרה. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא יייז) , לפני משכן ה', פאר גאָט'ס 
משכן (בית המקדש)יי, (דערפון לערנען מיר) אז יעדער (קרבן) װאָס איז ניט ראי 
צו קומען פאר גאטס משכן (מען טאָר איס ניט מקריב זיין אין דער עזרה וױיל ער איז 
פ9סוס איז מען ניט חייב אויף אים (אױב מען איז מקריב חוץ לעזרה). און די דאָזיקע 
קרבנות זענען דאָך פּסול. בעלי מומין, (קרבנות-בהמות) וועלכע האָבן מומים (פעלערן) 
סיי די פעלערן זענען אויף שטענדיק (קבועים, וועלכע וועלן זיך מער ניט אויסהילן) 
און סיי די פעלערן זענען פאריבערגייענדיקע (עוברים, זיי װועלן זיך אויסהיילן) און 
מען האָט זיי (די דאָזיקע קרבנות-בהמות מיט פעלערן) מקריב געווען אין דרויסן (חוץ 
לעזרה), איז מען פּטור. אויך דאָ איז דער טעם, ווייל מען טאָר זיי דאָך ניט מקריב זיין 
אין דער עזרה. ר' שמעון זאָגט, אז (קרבנות בהמות מיט) שטענדיקע פעלערן איז 
מען פּטור, אָבער אויב זיי האָבן פאריבערגייענדיקע פעלערן (עוברים) איז מען עובר 
אויף א לא תעשה. קיין כרת (אויב מען איז זיי מקריב חוץ לעזרה) און קיין קרבן חטאת 


האָט געלעבט גע- 
א מאַנספּערזאָן האָט געלעבט 
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תּוֹרִים שָׁלֹּא הִגְּיַע זְמִנָן. וּבְגִי יוֹנָה 
שָׁעֲבַר זְמֹנָן, שְׁהִקְרִיבְן בַּחוּץ. פָּטוּר. 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַר, בְּנִי יוּנָה שֶׁעָבַר 
ְמִנָן, פָּטוּר, וְתוֹרִים שָׁלֹּא הִגִּיע וְמִנָן 


בְּלֹא תַעֵשָׂה. אוֹתו וְאֶת בְּנוֹ וּמְחְטַר 


א 
אוֹמָר, כָּל שָׁהוּא רְאוּי לְבוֹא לְאַחר 
ומָן. הָרִי זֶה כְלֹא תַעֵשָׂה. וְאֵין בּו 
כָרת. וַחֲכָמִים אוֹמרִים, כָּל שִָׁין 
בּוֹ כָרֵת, אִין בּוֹ בְלֹא תַעֲשֶׂה: 
מֶחְסֵּר ָמָ, בֵין בְּגוּפוֹ בֵּין בְִּעָלָיו 


זְמָ}, פָּשוּר. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, הָרֵי | אֵיזָה הוּא מֶחִפַּר זֶמָן בִּבְעֲלָיו' הַובי 
זֶה בְלֹא תַעֲשָׂה. שֶׁהָיָה רַבִּי שִׁמָעֹן|וְהַכֶה. וְיוֹלָדֶת. וּמְצוֹרֶע, שָׁהִקְרִיבּ 


(אויב מען איז מקריב בשוגג) איז מען ניט מחויב, אָבער מען איז עובר אויף א ,, לאו" 
אויף א ,לא תעשהיי (זאָלסט ניט טאָן). די גמרא זאָגט אז דאָס איז דער לאו אין דברים 
יייב ,לא תעשון ככל אשר אנחנו עושים פּה חיום, איר זאָלט גיט טאָן אזוי װי דאָס אלץ 
װאָס מיר טאָן דאָ היינט!!. און ווייל קרבנות מיט מומים, וועלכע קאָנען ווערן אויס" 
געהיילט זענען דאָך ראוי אז מען זאָל זיי מקריב זיין אין דער עזרה שפּעטער, ווען זיי 
וועלן זיין אויסגעלייוט און עס פעלט נור ביי זיי די צייט (מחוסרי זמן), איז מען 
ובר אויף דער דאָזיקער לא תעשה. תורים, אױב מען האָט עופות-קרבנות מקריב 
געווען אֵין דרױסן חון לעזרה) טערקל טױבן (תורים) װאָס זייער צייט איז נאָכ- 
ניט געקומען (איידער זייערע פעדערן זענען געװאָרן גאָלדפארביק און זיי זענען 
דאדורך 9סול) אָדער יינגע טױבן (בני יונה) װאָס זייער צייט איז שױן אריבער (וען 
די פֿעדערן ביים האלדז הייבן אָן װערן גאָלד-יפארביק, און זיי זענען פסול, 
איז מען פּטור. וועגן ,,תוריםי! און ,,בני יונהיי זע פריער פּרק זי משנה הי. רי שמען 
זאָגט, אז (אויב ער האָט מקריב געווען חוץ לעזרה עופות-קרבנות) יינגע טױב װאָס 
זייער צייט איז שוין אריבער איז מען פטור וױיל זי קאָנען דאָך שױן קיינמאָל ניט 
זיין קיין כשרע קרבנות), אָבער (אױב מען האָט מקריב געווען חוץ לעזרה עופות- 
קרבנות} טערקל-טויבן װאָס זייער צייט איז נאָכניט געקומע, איז מען עובר אױף 
א לא תעשה. דאָס איז דיזעלביקע לא תעשה װאָס מיר האָבן פריער געבראכט, און 
אויך דער טעם איז דערזעלביקער, ווייל די טערקל-טויבן ווען עס װעט קומען די 
צייט (און זיי װועלן ווערן גאָלד-יפארביק) ועלן זיי דאָך זיין כשר און עס פעלט נור 
די צייט ביי זיי, זיי זענען נור מחוסרי זמן. שהיה, ווארום ר' שמעון האָט געזאָגט אז 
יעדער (קרבן) װאָס איז ראי (ער װעט גוט זיין) אז מען זאָל אים ברענגן (מקריב 
זיין אין דער עזרה) נאָך א צײט, (איז כאָטש ער איז נאָכנישט גוט, פונדעסטועגן 
אויב מען איזן אים איצט מקריב חוץ לעזרה) איז מען (עובר) אױיף א לא תעשה, און 
קיין כרת איז מען ניט חייב. דאָס איז אזוי וי מיר האָבן פריער דערקלערט. וחכמים, 
און די חכמים זאָגן, אז (יעדער קרב) װאָס עס קומט ניט קיין כרת פאר אים (איב 
מען איז אים מקריב חוץ לעזרה) איז מען אויך ניט עובר ביי אים איף דער לא 
תעשוה. און די חכמים האלטן, אז אויך פאר מקריב זיין חוץ לעזרה א קרבן א מחוסף 
זמן איז מען פּטור אינגאנצן. 

ג. מחוסר זמן, א (קרב) װאָס זיין צייט איז נאָכניט געקומען (מחוסר זמן 
איצט איז ער פסול, נאָר עופעטער װעט ער וערן כשר, עס פעלט אים די ציט)א 
מיינט מען סיי אין אים אליין (בגופו, ווען דעס קרבן פעלט די צייט) און סיי אין 
זיין בעל הבית. דאָס הייסט, אז דער קרבן אליין איז שוין איצט אויך כשר, נאָר 
פאר זיין בעל הבית איז נאָכניט געקומען די צייט צו לאָזן מקריב זיין אים; די תורה 
האָט געזאָגט אז זיין בעל הבית מוז נאָך ווארטן , מחוסר זמן בגופו", ;אין דעם 
קרבן אליין", מיינט למשל, אז דער בהמה"קרבן איז נאָכניט אלט קיין 8 טעג, און 
די תורה האָט געזאָגט אז פאר 8 טעג טאָר מען ניט מקריב זיין קיַן בהמה-קרבן 
אָבער נאָך 8 טעג װעט ער זיין כשר. איזה, װאָס הייסט א מחוסר זמן אין זיין 
בעל הבית ? א זב (ֶוען ביי א מאנספערזאָן רינט אן אומריינע פליסיקייט, און ווען 
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חַטָּאתֶם וְאֲשָׁמָט בַּחוּץ, פְּטוּרין. | מִכְּשׂר קדְשִׁי קָדָשִׁים, מִבְּשַׂר ְרָשִׁים 
עוֹלוֹתִיחָן וְשַׁלְמֵיהָן בַּחוּץ, חַיָבִין. | קלים, וּמוֹמַר הָעוֹמָר, וּשְׁתּי הַלָּחָם, 
הַמַּעלָה מִבְּשֵׂר חַטָּאת, מִבְּשׂר אֶשָׁם. | וִלָחָם הַפָּנִים, וּשְיָרִי מִנְחוֹת. הַיוֹצֵק 


ער ווערט ריין דארף ער אפציילן זיבן טעג און דערנאָך ברענגן א קרבן חטאת און 
א קרבן עולה), און א זבה (א פרוי פון וועלכער עם רינט אן אומריינע פליסיקייט 
און אויך זי דארף ציילן זיבן טעג ווען זי ווערט ריין, און דערנאָך ברענגן א קרבן 
חטאת און א קרבן עולה), און א יולדת (א קימפּעטאָרין, דארף ברענגן א קרבן חטאת 
און א קרבן עולה נאָך פירציג טעג זינט זי האָט געבױירן א ינגל, און נאָך אכציק 
טעג זינט זי האָט געבוירן א מיידל), און א מצורע (איינער וועלכער האָט געהאט א 
צרעת, א קרעציקייט, און נאָכדעס וי ער ווערט איסגעהיילט דארף ער נאָך זיבן 
טעג ברענגן א קרבן חטאת און א קרבן עולה און א קרבן אשם), אױב זי האָבן 
מקריב געווען זייערע אָפּגעשײידטע) קרבנות חטאת און אשם אין דרױיסן (חוץ 
לעזרה, איידער זייער צייט איז געקומען ווען יי מעגן זײי שױן מקריב זיין אין דער 
עזרה), זענען זיי פּטור. מחמת עס איז דאָך נאָכניט די צייט, און מען קאָן זיי נאָכגיט 
מקריב זיין אין דער עזרה. מען קאָן אויך ניט זאָגן, אז ווייל ווען זיי זאָלן װועלן װאָלטן 
זיי געקאָנט ברענגען די דאָזיקע חטאת און אשם סתם אזוי, ניט פארּ זייער רייניקונג 
וועגן, נאָר פאַר א נדבה, ווארים א חטאת און אן אשם קאָן מען ניט ברענגן פאר א 
גדבה. די גמרא זאָגט, אז מיט קרבן אשם מיינט מען דעם מצורע, מחמת נור ער 
אליין פון די אלע אויסגערעכנטע ברענגט א קרבן אשם. עולותיהם, אוב אָבער זי 
האָבן מקריב געווען חוץ לעזרה (פאר דער צייט) זײיער קרבנות עולות און שלמים, 
זענען זיי חייב. ווייל עולות און שלמים קאָן מען יאָ ברענגן טאר א נדבה, און דארי" 
בער הייסט עס וי מען קאָן זיי שוין אויך איצט מקריב זיין אין דער עזרה, ווייל ווען 
די בעלי בתים זאָלן װעלן קאָנען זיי דאָך ברענגן זיי פאר א נדבה. די גמרא פרעגט, 
װוי קומט דאָ , שלמיםי, סטייטש קיינער פון די אויסגערעכנטע דארף דאָך גיט 
ברענגן קיין קרבן שלמים? און די גמרא ענטפערט, אז מען דארף אין דער משגה 
(צו די אויסגערעכנטע מענטשן) אויך צוגעבן ,נזיר', מחמת א נזיר ברענגט גנאָך 
די דרייסיק טעג ווען עס ענדיקט זיך זיין נזירות אויך א קרבן שלמים, און מֶען 
מיינט, אז ער האָט מקריב געווען דעם קרבן שלמים חוץ לעזרה פאר די דרייסיק טעג. 
-- איצט װעט די משנה לערנען אז מען איז פּטור אויב מען איז מקטיר חוץ לעזרה 
זאכן פון כשרע קרבנות, װאָס די דאָזיקע זאכן איז מען ניט מקטיר אין דער עזר"ה 
נאָר מען עסט זיי, װוי פלייש פון א קרבן חטאת און אנדערע אזעלכע זאכן אויך 
װועט די משנה לערנען, אז מען איז פּטור ווען מען איז ניט מקטיר חוץ לעזרה גאָר 
מען טוט טייל אנדערע עבודות, װאָס מען דארף טאָן אין דער עורה. די משנה 
זאָגט דאָ: המעלה, אז איינער איז מקטיר (אין דרויסן) חוץ לעזרה (פלייש) פון א קרבן 
חטאת, אָדער פלייש פון א קרבן אשם אָדער פלייש פון קדשי קדשים (גאָר הײיליקע 
קרבנות, פון די צויי שעפסלעך װאָס מען האָט געבראכט אים ששבועהז, די זְבַחי 
שלמי ציבור, זע פריער פרק ה' משנה ה) אָדער פלייש פון קדשים קלים (גרינגע 
קרבנות, זע פריער פרק ה' משנה וי און די אלע פליישן פון חטאת, פון אשם, פון די 
צוויי שעפּסלעך און פון די קדשים קליס ווערן געגעסן, אָדער דאָס איבערגעבליבענע 
(מעל) פון עומר (דעם קרבן מנחה װאָס מען האָט געבראכט אין ביח המקדש יעדן 
זעכצנטן טאָג אין ניסן, און דעם , מותר העומר", דאָס איבערגעבליבענע מעל האָבן 
די כהנים געגעסן, אָדער די צויי ברויטן (שתי הלחם װאָס מען האָט געבראכט אים 
שבועות און די כהנים האָבן זי געגעסן, אָדער דעם לחם הפּנים (די צוועלף חלות 
װאָס מען האָט געבראכט יעדן ששבת און די כהנים האָבן זיי געגעסן, אָדער דאָס אי- 
בערגעבליבענע (מעל צי חלות) פון מנחות (ואָס כהניסם האָבן געגעסן).אָדער איינער 
האָט געגאָסן (אייל אױף א מנחה, יוצק), אָדער ער האָט דאָס אויסגעמישט (דאָס אייל 


4 זבחים יד פֿד 
הַבּוֹלֵל, הַפּוֹתָת, הַמּוֹלֵחַ, הַפָּנִיף. | בַּחוּץ. פָּשוּר. אִין חַיָבִין עָלָיו. לא 
הַמַּגִּישׁ הַמְסַדֶּר אֶת הַשְׁלְחָן וְהַמָּטִיב | מָשׁוּם זָרוּת, ולא מִשׁוּם טֶמְאֶה, וְלֹא 
אֶת הַנּרֹת, וְהַקּוֹמִץ, וְהַמְקַבֵּ דָּמִים | מִשׁוּם מֶחְפַּ ְּנָדִים, וְלֹא מְשׁוּם 


מיט דעס מנחה (מעל, בולל), אָדער ער צעברעקעלט (אויף שטיקלעך די מנחה חלותז), 
אָדער ער האָט באזאלצן (ער האָט ארויפגעטאָן זאלץ אױף דער מנחה אָדער אױף 
קרבנות איידער מען איז זיי מקריב, מולח), אָדער ער האָט אויפגעהיבן (די מנחה), 
אָדער ער האָט צוגעטראָגן די מנחה צום מזבח) אָדער ער האָט ארויפגעלייגט אױף 
א טיש (דעס לחם הפניס, די צוועלף חלות), אָדער ער האָט אָנגעצינדן די ליכט (און 
ער האָט מכוון געווען אז ער טוט עס װי מען צינדט אָן די ליכט אין בית המקדע)), 
אָדער ער האָט קומץ-געווען (אראָפּגענומען א פולע האנט מעל פון א מנחה), אָדער 
ער האָט גענומען דאָס בלוט (פון א קרבן אין א כלי), -- אין דרויסן (ער האָט איינע 
פון די דערמאַנטע זאכן געטאָן אין דרויסן, חוץ לעזרה), אין ער פּטור. ביים מקטיר 
זיין דאָס פלייש פון חטאת, פון אשם, פון די שעפּסלעך, צי פון קדשים קלים, צי 
דאָס מעל פון מותר העומר צי די חלות פון שתי הלחם צִי פון לחם הפּנים, צי די 
שיריים פון מנחות איז ער פּטור, ווייל דאָס עסט מען און מען איז עס ניט מקטיר 
אין דער עזרה. װוידער די עבודות װווי גיסן, מישן, צעברעקלען און אזוי כסדר, איז 
דער טעם װאָס מען איז פּטור, ווייל מען איז חייב נור ווען מען טוט א ,,גמר עבודה'', 
א עבודה װאָס פארענדיקט, װאָס נאָך איר טוט מען שוין ביי דערזעלביקער זאך 
גאָר גיט. למשל, ווען מען איז מקטיר, מען פארברענט אויפן מזבח די אימורים, איז 
דאָס שוין די לעצטע עבודה ביי די אימורים. אָדער ווען מען שפּריצט דאָס בלוט, 
איז דאָס די לעצטע עבודה ביים בלוט. אָבער ווען מען גיסט אייל אויף דער מנחה, 
צי מען איז קומץ די מנחה, צי מען געמט דאָס בלוט פון א קרבן, מוז מען דערנאָך 
נאָך עפּיס טאָן ביי דערזעלביקער זאך, מען מוז דעם מנחה-קומץ מקטיר זיין און 
מען מוז דערנאָך שפּריצן דאָס בלוט. עס איז ניט קיין גמר עבודה, און מען איז דא- 
ריבער פּטור. מען לערנט עס אָפּ פון דער תורה (ויקרא י"ז) וואו עס שטייט ,, אשר 
יעלה'', װאָס ער װעט מקטיר זיין, און עס דארף זיין אזא גמר עבודה וי מקטיר זיין. 
אן אויסנאם איז שעכטן, װאָס כאָטש דאָס איז ניט קיין גמר עבודה, ווארום נאָכן 
שעכטן זענען דאָך פאראן א סך עבודות ביים קרבן, פונדעסטוועגן איז מען חייב, ווייל 
די תורה (ויקרא ייז) האָט בפירוש געזאָגט, אז פאר שעכטן חוץ לעזרה איז מען חייב. 
אין חייבין, מען איז ניט חייב אױף איר (אױף קיין איינער פון די דערמאַנטע איס- 
גערעכנטע עבודות, וי גיסן, מישן און אזוי כסדר) ניט צוליב זרות. זר, א פרעמדער 
ניט א כהן. אויב עס טוט זי אין דער עזרה גיט קיין כהן נאָר א זר, א לוי צי אַ 
ישראל, כאָטש ער טאָר די דאָזיקע עבודות ניט טאָן, און ער איז פּסול זיי צו טאָן 
פונדעסטוועגן קיין שטראָף קומט אים ניט. למשל, אויב א זר שפּריצט בלוט אויפן 
מזבח (אין דער עזרה) קומט אים מיתה בידי שמים, מען טויט אים פון הימל, אָבעֶר 
אויב ער טוט איינע פון די דאָזיקע עבודות (װוי גיסן, קומץ זיין, נעמען בלוט) איז ער 
פּטור פון דער שטראָף, ווייל עס איז ניט קיין ,,גמר עבודה'' קיין , עבודה תמה'', קיין 
עבודה װאָס פארענדיקט, ולא מעשום טומאה, און ניט צוליב טומאה. אויב א כהן ווצל- 
כער איז טמא, טוט איינע פון די דאָזיקע עבודות, כאָטש ער טאָר זי ניט טאָן, פוג" 
דעסטוועגן קיין שטראָף (מיתה בידי שמים) קומט אים ניט דערפאר. ולא משום 
מחוסר, און אויך ניט צוליב ניט טראָגן גענוג כהונה-קליידער (מחוסר בגדים), און 
אױך ניט צוליב ניט האָבן געוואשן די הענט און די פיס (רחוץ ידים ורגלִים) 
אויב א כהן טוט די דאָזיקע עבודות אין דער עזרה און טראָגט ניט די כהונה-קליידער 
אָדער ער האָט זיך ניט געוואשן די הענט און די פיס, כאָטש ער טאָר זי ניט טאָן און 
די עבודה איז דאדורך פּסול, אָבער קיין שטראָף (מיתה בידי שמים) קומט אים ניט 
דערפאר. | 


65 - זבחיס יד פה 
רְחוּץ יָרַיִם וְרַנְלָיִם: ך עד שְׁלֹּאן יִשְׂרָאֵל: ה בָּאוּ לִגְלְגֶל, וְהִתְּרוּ 
הוּקם הַמִּשְׁכָן, הָיוּ הַבָּמוֹת מִתָּרוֹת, הִכָּמוֹת. ִדְשִׁי קָדָשִׁים נָאָכְלִם 


וַעֲבוֹדָה בַבְּכוֹרוֹת, מִשְׁהוּקַם הַמִּשְָׁ לִפנִים מֵן הַקְּלָעִים, קָרָשִׁים קַלִּי 
נָאָסְרוּ הַבָּמוֹת, וַעבוֹדָה בַכּהֲנִים. |בֵּכֶל מָקוֹם: { בָּאו לָשִׁילֹה, נָאֶסְרו 
קרְשִׁי קרָשִׁים נָאֲכָלִים לִפְּנִים מִן | הַבָּמוֹת, לא הָיָה שָׁם תִּקְרָה, אֶלֶּא 
הַקּלָעִים, קָדְשִׁים קַלִּים בְּכֶל מַחֲנָה | בַּיִת שָׁל אֲבָנִים מִלְּמַשֶׁ וריעות 


ד. עז, איידער מען האָט געהאט אויפגעשטעלט דעס משכן, זענען במות גע- 
ווען מותר. מיט ,,במה'', מיינט מען אן אָרט אויסער דעם בית המקדש, אויף וועלכן 
מען איז מקריב קרבנות, און דאָס װאָרט (במה, א הויך אָרט) איז פאראן א סך מאָל 
אין תנך. זאָגט די משנה, אז ווען די יידן זענען געווען אין דער מדבר און האָבן נאָב- 
גיט געהאט אויפגעשטעלט דעם משכן, האָט מען געמעגט מקריב זיין קרבנות אויף 
במות, אין יעדן ארט, וואו מען האָט נור געװאָלט. ועבודה, און די עבודה (דאָס מקריב 
זיין די קרבנות) האָבן (דאמאָלס) געטאָן די בכורים. יעדער בכור, דער ערשטער גע" 
בוירענער זון, האָט געטאָן די עבודה, און ניט דוקא כהנים. משהוקם, נאָכדעס וי מען 
האָט אויפגעשטעלט דעס משכן (און מען האָט אין משכן גענומען מקריב זיין די 
קרבנות) זענען די במות אסור געװאָרן מען האָט אויף במות, אין ערטער אויסער 
דעם משכן, ניט געטאָרט מער מקריב זיין קיין קרבנות. ועבודה בכהנים, און די 
עבודה (ואָס מקריב זיין די קרבנות אין משכן האָבן געטאָן די כהנים. בכורים האָבן 
מער ניט געטאָרט טאָן די עבודה. קדשי קדשים, (נאָכדעס וי מען האָט אויפגע- 
שטעלט דעם משכן) האָט מען די גאָר הייליקע קרבנות (קדשי קדשים) געגעסן איג- 
װייגיק פון די פארהאָנגן (אויפן הױף פון משכן װאָס איז געווען ארוס באהאנגן מיט 
קלעים, מיט פאָרהאנגן), און קדשים קלים (די גרינגע קרבנות האָט מען געגעסן) 
אין דער גאנצער מחנה ישראל, (אין דער גאנצער מחנה וואו די יידן זענען געווען. 
אָבער אויסער דעם משכן-הויף האָט מען ניט געטאָרט עסן קיין קדשי קדשים, און 
אויסער דער מחנה ישראל האָט מען ניט געטאָרט עסן קיין קדשים קלים, װאָס מען 
מיינט קדשי קדשים און װאָס קדשים קלים זע פריער פּרק ה' משנה ג', ה', ו' ז'. 

ה. באו, ווען זי (די יידן זענען אין דער צייט פון יהושע בן נון אריבער דעם 
ירדן און אריין קיין ארץ ישראל און) זענען געקומען קיין גלגל (ווי עס װערט דער".. 
ציילט אין יהושע הי, ט'), זענען צוריק מותר געװואָרן די במות. מחמת זיי האָבן דאָרט / 
ניט געהאט מער קיין משכן-הויז, און עס זענען געווען נור די פאָרהאנגן,. דאריבער 
האָט מען געמעגט ווידער מקריב זיין קדשים קלים אומעטום, אויף די במות. קדטזי- 
קדשים, די גאָר הייליקע קרבנות האָט מען (מקריב געווען אין גלגל און מען האָט 
זיי) געגעסן אינוייניק פון די פּאָרהאנג; די קדשיס קלים (די גרינגע קרבנות (האָט 
מען מקריב געווען און געגעסן) אין יעדן אָרט. אויף אלע במות. די צייט ווען די יידן 
זענען געווען אין גלגל, האָט געדויערט 14 יאָהר; דאָס זענען די ,.שבע שכבשו ושבע 
שחלקו"!, 7 יאָר. װאָס האָט געדויערט דאָס אייננעמען ארץ ישראל, און 7 יאָר װאָס 
האָט געדויערט דאָס צעטיילן ארץ ישראל צװוישן די יידן, 

וו באו, נאָכדעם וי מען אין געקומען קיין שילה (מען האָט אויפגעשטעלט א 
משכן אין דער שטאָט שילה) זענען ווידער אסור געװאָרן די במות. מען האָט ניט 
געטאָרט מקריב זיין קיין קרבנות אין די במות:ערטער, נאָר מען האָט אלע קרבנות 
מקריב געווען אין משכן שילה. וועגן דעם משכן אין שילה געפינען מיר אין שמואל 
א' אי ,,ותביאהו בית ה' שילה'' און אין תהלים ע"ח ,ויטוש משכן שילה'', און אין 
אנדערע ערטער אין תנך; לא היה, עס איז דאָרט (אין משכן שילה) ניט געווען קיין 
דאך (קיין ,תקרה') נאָר עס איז געווען א הויז פון שטיינער אונטן (די בלויזע ווענט) 
און פּאָרהאנגן אין דער הויך. מיט די יריצות, די פאַרהאנגן װאָס עס איז געהאט גע" 





6 זבחים יד פו 


מִלְּמַעלְן, וְהִיא הָיָתֶה מָנוּחָה. קִרְשִׁי 


קְדָשִׁים נָאֲכְלִים לִפָנִים מִן הַקְּלָעִים | 


קְדָשִׁים קַלִּים וּמַעֲשֵׂר שָׁנִי בֶּכֶל 
הָרוֹאָה: ן בָּאוּ לָנוֹ וּלָנִבעוֹ, הִתְרוּ 
הַבָּמוֹת , קַדְשִׁי קָדָשִׁים ָאֲכָלים 
לְנִים מֵן הִקּלָעִים, קָרָשִׁים קַלִי 





בְּכֶל עְרִי יִשְׂרָאֵל: דן בָּאוּ לִירוּשָׁלַם 
נָאֲסְרוּ הַכָּמוֹת, וְלֹא הָיָה לָהֶם עוֹד 
הֶתָּר. וְהִיא הָיְתָה לה קַרְשִׁי 
ִָשִׁי קָלִים וּמַעֲשֵׂר שי קניס 
מֵן הַחוֹמָה { 


בליבן ביי די יידן פון משכן פון די מדבר, האָט מען באדעקט אין דער הויך דעם משכן 
אין שילה. והיא, און זי (דער משכן אין שילה) איז געווען די , מנוחהיי (די רוה). אין 
חומש דברים יב װערט געזאָגט אז נאָכדעם וי מען װעט קומען ,אל המנוחה 
ואל הנחלה'' זאָל מען ניט מער מקריב זיין קיין קרבנות אומעטום, נאָר אין דעם 
אָרט װאָס גאָט װעט אויסדערוויילן, זאָגט די משנה אז דער משכן אין שילה איז 
געווען די ,,מנוחהיי. קדשי קדשים, די גאָר הייליקע קרבנות (האָט מען מקריב געווען 
אין משכן-הויף און זיי) זענען געוואָרן געגעסן אינוױיניק פון די פּאָרהאנגן (אין מעוכן 
הויף); קדשים קלים (די גרינגע קרבנות) און מעשר שני (דעם צוייטן מעשר װאָס 
מען האָט אָפּגעשיידט פון תבואות און פרוכטן און מען האָט עס געדארפן ברענגן אין 
הײליקן אָרט צו עסן עס דאָרט) האָט מען געגעסן אין אלע ערטער וואו מען האָט 
געקאָנט זען (דעם משכן אין שילה). דאָס הייסט, אין די ערטער לעבן דעם משכן, פון 
וואנען מען האָט געקאַנט זען כאָטש א טייל פון דעם משכן-הויז, אזוי טייטשט דער 
רמבם. רשי טייטשט ,,זען שילהיי. וועגן ,, מעשר שני'' זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
מעשר שני, דער משכן אין שילה איז געשטאָנען 269 יאָר, 

באו, (נאָכדעס װוי דער משכן אין שילה איז חרוב געװאָרן צום סוף פון דער 
צייט פון עלי הכה, װי עס ווערט דערציילט אין שמואל א', די', און) מען איז גע- 
קומען (מען האָט געבראכט די פּאָרהאנגן און דעם מזבח) אין (דער שטאָט) נוב און 
(דערנאָך ווען דער משכן אין נוב איז חרוב געװאָרן דורך שאול המלך, וי עס ווערט 
דערציילט אין שמואל א', כ"ב, האָט מען געבראכט די פאָרהאנגן און דעס מזבח) 
אין (דער שטאָט) גבעון, זענען ווידער מותר געװאָרן די במות; די גאָר הײיליקע 
קרבנות (קדשי קדשיס) האָט מען געגעסן אינוױיניק פון די פאָרהאנגן (אין נוב און 
שפּעטער אין גבעון), און די גרינגע קרבנות (קדשיס קלים) האָט מען (מקריב געווען 
און געגעסן) אין אלע שטעט פון ישראל. אומעטום אין אלע ערטער אין ארץ ישראל 
האָט מען געמעגט אויפשטעלן א במה און דאָרט מקריב זיין און עסן קדשים קלים. 

ח. באה נאָכדעםס וי מען איז געקומען (מען האָט אויפגעשטעלט דאָס בי 
המקדש) אין ירושליס (אין דער צייט פון שלמה המלך, וי עס ווערט דערצײילט אין 
מלכים א', ו) זענען אסור געװאָרן די במות, און זיי זענען מער ניט מותר געװאָרן 
פון דאמאָלס אָן, זינט מען האָט אויפגעשטעלט אין ירושלים דאָס בית המקדש איז 
געאסרט געװאָרן אויף שטענדיק דאָס מקריב זיין קרבנות אויף במות, אין יעדן אנ" 
דערן אָרט א חוץ אין בית המקדש אין ירושלים. והיא, און זי (ירושלים, און דאָס בית 
המקדש אין ירושלים) איז געווען די נחלה (די ,ירושה'). דערמיט האָט דער חומש 
אין דברים יי'ב אין פּסוק װאָס מיר האָבן געבראכט פריער אין משנה ו' געמיינט 
מיטן װאָרט ,,נחלהיי. מחמת די הייליקייט פון ירושלים און פון בית המקדש אין 
ירושלים איז װי א ,,נחלה", א ירושה אויף אײיביק, און אפילו ווען דאָס בית חמקדש 
ווערט חרוב בלייבט ווייטער דאָרט די הייליקייט, די קדושה. קדשי קדשים, די גאָר 
הייליקע קרבנות ווערן געגעסן אינוייניק פון די פאָרהאנגן. אין ביתיהמקדש-הויף, 
אינװייניק פון דער מויער פון דער עזרה. די משנה רופט עס אָן ,קלעים", פאָר. 
האנגן, צום אָנדענקן פון ערשטן משכן אין מדבר; אָבער דאָ מיינט מען די מויער װאָס 
האָט ארומגערינגעלט די עזרה. קדשים קלים, די גרינגע קרבנות און מעשר שני װוערן 
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מ כָּל הִמָּרְשִׁים | חַיָבִין עֲלֵיהֶם כָּרֵת. הִקרּישְׁן בַּשְׁעַת 
שְׁהִקַדִּישֶׁן בִּשְׁעַת אַפּור בְּמוֹת , | אַפּוּר בָּמוֹת, וְהִקְרִיבְן בִּשְׁעֵת הֶתָּר 
וְהִקְרִיכְן בִּשְׁעַת אִפּוּר בָּמוֹת בַּחוּץ. | בָּמוֹת, הֲרֵי אֵלוּ בעֲשֵׂה. וְאִין בְּהֶם 
הֲרֵי אלו בַעשֵׂה וְלֹא תַעֲשָׂה. וְחִיִין | בְֹּא תַעשֶׂה: י אֵלוּ קָדָשִׁים קְרֵבִין 
עֲלֵיהֵן כָּרַת. הִקְדּישְׁ בִּשְׁעַת הִתֵּר | בַּמִּשׁכּן, קָרָשִׁים שְׁהוּקדְּשׁו לַמִּשְׁכָּן 
בָּמוֹת, וְהִקְרִיבְן בִּשְׁעַת אַפּוּר בָּמוֹת, | הִרְבָּנוֹת הַצִּבּוּה קְרֵבִין בַּמִּשְָן ‏ 
הֲרִי אֵלּוּ בַעשֵׂה וְלֹא תַעֵשֶׂה, וְאִין |וְִרְְנוֹת הַיָחִיד, בִּכְמָה. קִרְבְּנוֹת 


געגעסן) אינוייניק פון דער מױיער (פון דער שטאָט ירושלים)). דאָס האָט מען געגעסן 
אין גאנץ ירושלים, אָבער ניט אויסער דער שטאָט, 

ט. כ, אלע קרבנות װאָס איינער האָט מקדיש געווען (מען האָט געזאָגט אויף 
דער בהמה אז זי זאָל זיין א קרב) אין דער צייט ווען די במות זענען געווען אסור 
(למשל ווען מען איז געווען אין שילה) און ער האָט זיי מקריב געווען אין דרויסן 
(אויף א במה) ווען די במות זענען געווען אסור װוען דער משכן אין שילה אין נאָך 
געשטאנען), האָט ער עובר געוען אױף א {;עשה" און אױף א ,לא 
תעשה, און ער איז חייב אויף זיי כרת. טייל מפרשים זאָגן, אז די מצות , עשה' איז 
אין דברים יייב, ייא ,.שמה תביאו!', און די ,לא תעשה'' איז דאָרט דברים יב, ייג 
,.השמר לך פּן תעלה'', און די גמרא זאָגט דעם כלל אז וואו עס איז פאראן ,,השמר" 
מיינט א .לא תעשה". הקדישן, אוב ער האָט זי (די קרבנות) מקדיש געווען ווען די 
במות זענען געווען מותר (למשל ווען מען איז געווען אין גבעון) און ער האָט זי (די 
קרבנות) מקריב געווען (אין דרויסן, אױף א במה) ווען די במות זענען געווען אסור 
װוען דאָס בית המקדש איז שוין געשטאנען אין ירושלים), האָט ער עובר געווען אױף 
דער ,עשהי' און דער ,לא תעשהי, אָבער קיין כרת איז ער פאר זיי ניט חייב. 
ווייל מען איז חייב כרת נור אויף אזא קרבן װאָס בשעתן מקדיש זיין זיי האָט מען 
זי ניט געטאָרט מקריב זיין אויף א במה, א שטייגער וי אין דער צייט פון משכן 
אין מדבר, ווען די תורה איז געגעבן געװאָרן און עס איז געזאָגט געװאָרן די פּרשה 
אין ויקרא י"ז, אז עס קומט כרת פאר מקריב זיין א קרבן אויסער דעם משכן 
הקדישן, אוב ער האָט זיי מקדיש געווען ווען די במות זענען געווען אסור (ווען מען 
איז געווען אין שילה) און ער האָט זיי מקריב געווען ווען במות זענען געווען מותר 
װוען מען איז געווען אין נוב), איז מען עובר אױף דער עשה, און ניט אױף דער 
לא תעשה. די עשה איז ,,שמה תביאו'', מחמת ער האָט געדארפן ברענגן דעם קרבן 
אין משכן שילה ווען ער איז נאָך געשטאנען, אָבער די לא תעשה (און אודאי ניט 
כרת) איז ניטאָ דאביי, ווייל ער האָט דאָך מקריב געווען ווען מען מעג. 

י אלה די דאָזיקע קרבנות איז מען מקריב (נור אין משכן. די משנה מינט 
דאָ דעם משכן אין גלגל, צי אין נוב צי אין גבעון, און מיר האָבן פריער אין משנה 
ה' און זי געלערנט, אז מען האָט דעמאָלס געמעגט מקריב זיין קרבנות אויך אויף 
במות. זאָגט דאָ די משנה אז אפילו דעמאָלס זענען געווען אזעלכע קרבנות װאָס 
מען האָט געמעגט מקריב זיין נור אין משכן. דאָס זענעף: קדשים, קרבנות װאָס מען 
האָט מקדיש געווען צום משכן און די משנה דערקלערט װאָס מען מיינט דערמיט, 
דהיינו: קרבנות הציבור, קרבנות װאָס דער ציבור (דאָס גאנצע פּאָלק ברענגט, למשל 
דעם קרבן תמיד יעדן טאָג) איז מען מקריב אין מששכן אפילו ווען ביים מקדיש זיין 
זי האָט מען ניט געזאָגט אז זיי זענען פארן משכן, פונדעסטוועגן מיינט מען סתם 
אז זי זענען פאר דעם משכן. וקרבנות היחיד און די קרבנות פון אן איינצלנעם מענטש 
װועלכער איז זי מקדיש סתס, ער זאָגט ניט דאביי וואו ער וועט זיי מקריב זיין) גע" 
הערן צו דער במה. ער מעג זיי מקריב זיין אויף א במה. קרבנות היחיך, די קרבנות 
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הִיָחִיד שָׁהוּקְדְּשׁוּ למִּשְׁכָּן יִקרְבוּ | אִין מִנְחָה בַבָּמָה. וְכָהוּן , וּבִנְֵי 
ַּמִשְׁכן. וְאם הִקריבְן בְּכָמָה, פָּטוּר. | שָׁרֵת. וּכְלִי שֶׁרַת , וְרִיחַ נִיחוֹח ‏ 
מַה בִּין בָּמַת יָחִיר לְבָמַת צִבּוּר , | וּמְחִיצָה בִדָּמִים, וריחוּץיָדַיִם וְרנְלַיִם, 
סְמֵיכָה, וּשְׁחִיטַת צְפוֹ, וּמִתֵּן סָבִיב, | אֲבָל הִזמָן. וְהַנֹתֶר, וְהִטָּמֵא שָׁוי 
וּתְנוּפָה, וְהַנָּשָׁה. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמַר, | בְּזָה וּבְזָה : 


פון אן איינצלנעס מענטש, וועלכע ער האָט מקדיש געווען צום משכן, איז מען מקריב 
(נור) אין משכן אָבער אױב ער האָט זיי מקריב געווען איף א במה, איז ער פּטור 
עס קומט ניט קיין שטראָף דערפאר, אָבער ער דארף מקיים זיין דעם נדר מקריב 
צו זיין דעם קרבן אין משכן, מה, װאָס איזן דער אונטערשיד צווישן דער במה פון 
א יחיד װואָס אן איינצלנער מענטש האָט פאר זיך אויפגעשטעלט אין דער צײיט ווען 
במות זענען געווען מותר) און דער במה פון ציבור (פון גאנצן פאָלק)? די משנה 
רופט דאָ אָן דעם מזבח אין גלגל און נוב און גבעון ,.במת ציבור', די במה װאָס 
געהערט צום גאנצן פאָלק אויף מקריב צו זיין קרבנות. און זי רעכנט דאָ אויס די 
זאכן, װאָס מען האָט געמוזט טאָן ביי קרבנות וועלכע מען האָט מקריב געווען דע" 
מאָלס אויף דער במת ציבור, און מען האָט זיי ניט געמוזט האָבן אויף דער במת יחיד. 
דאָס זענעף סמיכה, מען דארף זיך אָנלענען (אויף דעס קרבן אאיידער מען עועכט 
אים), און מען מוז שעכטן (קדשי קדשים, די גאָר הייליקע קרבנות, וי א עולה) אין 
צפון זייט (פון דעם במה-הויף), און מען דארף שפריצן ארום און ארום (מתן סביב, 
ווען מען שפּריצט דאָס בלוט פון דער עולה אויפן מזבח, דארף מען געבן צויי שפריצן 
אויף די ווינקלן צפון מזרח און דרום-מערב, כוי דאָס בלוט זאָל זיין ארום און ארום 
אויף אלע זייטן), און אויפהייבן (דעם מנחה-קרבן, תנופה), און דערנענטערן (צוטראָגן 
דעס מנחה-קרבן צום מזבח, הגשה). די אלע זאכן דארף מען טאָן אויף דער במת צי- 
בור, אזוי װוי מען טוט זיי אין בית המקדש, אָבער אויף דער במת יחיד דארף מען זי 
ניט טאָן, איצט לערנט אונז די משנה ווייטער. ר' יהודה זאָגט, אַז אויף א במה איז 
ניטאַ ניט געווען; מען האָט ניט מקריב געווען) קיין קרבן מנחה. און עס איז בכלל 
נישט געװוען די תנופה און הגשה. וכיהון, כהנים (אױף דער במת 
ציבור האָבן געמעגט מקריב זיין נור כהנים); און הייליקע קלייךדער (בגדי שרת, 
קליידער צו דער עבודה, די כהנים וועלכע האָבן מקריב געווען האָבן געדארפן טראָגן 
בגדי כהונה); און הייליקע כלים (כלי שרת, די געהײליקטע כלים צו דער עבודה); 
און דער ריח װאָס שמעקט (ריח ניחוח, מען האָט געמחזט דאָס ריע פלייש מקטיר 
זיין אויפן מזבח, און מען האָט ניט געטאָרט עס צוערשט אפּבראָטן און דערנאָך 
ארױפטראָגן צום מזבח עס מקטיר צו זיין); און די אפטיילונג ביי בלוט (מחיצה 
סיבלוט פון א חטאת-בהמה און א עוף-עולה האָט מען געשפּריצט אױף דער אָבער- 
שטער העלפט פון מזבח, איבער דעם רױטן פאס, דעם חוט הסיקרא, און דאָס בלוט 
פון די אנדערע קרבנות אױיף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח, אונטער דעט 
חוט הסיקרא); און דאָס וואשן זיך די הענט און די פים (רחוץ ידים ורגלים, די כהניס 
האָבן זיך געמוזט וואשן די הענט און די פיס פארן טאָן די עבודה) די אלע זאכן האָבן 
געמוזט זיין ביי דער במת ציבור, אָבער ניט ביי דער במת יחיד. אבל, אָבער צייט 
זמ דאָס פסול ווערן פון קרבן אוב מען האָט ביים שעכטן אים אינזינען געהאט צו 
עסן אים אָדער מקריב צו זיין אים אויסער זיין צייט, חוץ לזמנת), און נותר (דער אי- 
סור ניט צו עסן קרבן-פלייש װאָס איז איבערגעבליבן נאָך דער צייט), און טמא (דער 
איסור אז א מענטש וועלכער איז טמא טאָר ניט מקריב זיין) זענען גלייך ביי דעם 
און ביי דעם. זיי זענען פאראן סיי ביי דער במת ציבור און סיי ביי דער במת יחיד, 
ביי דער במה פון אן איינצעלנעם מענטש. 
(סליק מסכתא זבחים, -- געענדיקט די מסכתא זבחים) 
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מסנתא מנחות 


הקדמה 


די מסכתא מנחות, וועלכע האָט 13 פּרקים, לערנט די הלכות וועגן די קרבנות, 
װאָס הייסן ,,מנחותיי, און אין לשון יחיד ,,מנחהי'. די מנחה-קרבנות זענען געווען פון 
מעל, אלע מנחות זעגען געווען פון ווייצן-מעל, א חוץ צוויי מנחות, די מנחה װאָס 
עס האָט געבראכט א מאן ווען זיין ווייב איז געװאָרן א סוטה (מנחת קנאות) און ער 
האָט איר געגעבן צו טרינקן דאָס ביטערע וואסער (מים המאררים), און די מנחה 
,.עומר", װאָס דער ציבור, דאָס יידישע פאָלק, האָט געבראכט אין בית המקדש דעם 
6טן טאָג אין ניסן; די דאָזיקע צוויי מנחות זיינען געווען פון גערשטן"-מעל. 

כדי צו פארשטיין די הלכות וועגן די מנחה-קרבנות, זענען נויטיק צו װויסן עט" 
ליכע זאכן. 

ערשטנס, אז עס זענען פאראן מנחות װאָס דער גאנצער ציבור (דאָס יידישע 
פאָלק) ברענגט, און הייסן, ,,מנחת ציבור", און עס זענען פאראן מנחות װאָס 
אן איינצלנער מענטש ברענגט, און זיי הייסן ,,מנחת יחיד". צווייטנס, אז עס איז 
פאראן א מנחה װאָס ווען מען ברענגט זי אין ביתיהמקדש לייגט מען אריין די מנחה 
אין א הייליקער כלי, אין א כלי שרת, און דער כהן נעמט אראָפּ פון איר א פולע 
האנט מעל, דאָס הייסט א ,קומץיי"מעל, און דאָס אראָפּנעמען דעם קומץ היסט 
, קומץ-זיין". אויב די מנחה איז א געבאקענע, ,. מנחת מאפה", פּלעצל און חלות, 
צעברעכט מען זי אויף שטיקלעך און דער כהן נעמט אראָפּ א פולע האנט פון די 
דאָזיקע שטיקלעך, און דאָס הייסט אויך ,, קומץ-זייןי, און די פולע האנט שטיקלעך 
הייסט ,דער קומץיי. דעם קומץ (סיי פון מעל סיי פון די שטיקלעך) לייגט דער כהן 
צוערשט אריין אין כלי שרת, הײליקער כלי. און ער טוט ארױף זאלץ 
אויף דעם קומץ און ער טראָגט אים אויף דעם מזבח און איז דעם קומץ ,,מקטיף", 
ער פארברענט אים אויף דעם פייער פון מזבח. עס זענען פאראן טייל מנחות 
װאָס אין זייער מעל טוט מען אריין, איידער מען איז זיי קומץ, אייל און אויף 
וועלכע מען לייגט ארויף בשמים, וועלכע הייסן ,לבונה". דער כהן נעמט אראָפּ 
די דאָזיקע לבונה-בשמים און טראָגט זיי ארויף אויף דעם מזבח און איז זי ,,מקטיר", 
פארברענט זיי אויפן פייער. נאָכדעם װוי מען האָט מקטיר געווען דעם קומץ און די 
לבונה"בשמים מעגן די כהנים עסן די איבערגעבליבענע מעל צי שטיקלעך חלות 
פֿון דער מנחה, דאָס הייסט די , שיריים'י, די איבערגעבליבענע. אָבער ניט פון אלע 
קרבנות מנחה נעמט מען אראָפּ דעם , קומץיי, איז מען קומץ. למשל, פון דער מנחה 
װאָס א כהן ברענגט, ,,מנחת כהנים"', נעמט מען ניט אראָפּ קיין קומץ, מען איז זי 
ניט קומץ, נאָר מען איז מקטיר די גאנצע מנחה, און עס איז גאָרגיט פאראן קיין שי" 
ריים, און מען עסט זי ניט. דאָסזעלביקע איז פאראן אויך א מנחה װאָס מען ברענגט 
צוזאמען מיט א בהמה"קרבן (מיט א עולה צו מיט א שלמים, און זייער זעלטן אויך 
מיט א חטאת און מיט אן אשם); און זי הייסט ,,מנחת נסכיםי, ווייל מען גיסט (מנסך) 
מיט איר וויין אויפן מזבח. אויך די ,, מנחת נסכים" איז מען ניט קומץ און מען עסט זי 
ניט, נאָר מען איז זי אינגאנצן מקטיר אויפן מזבח. 

ווען אן איינצעלנער מענטש ברענגט א קרבן"מנחה, א ,,מנחת יחיד'', איז אויך 
פאראן צוויי סאָרטן, איינע הייסט ,,מנחת חוטא!!, װאָס איינער ברענגט ווייל ער האָט 
געטאָן א געוויסע עבירה, א חטא (למשל געשוואוירן פאלש בשוגג, ניט וויסנדיק, אז 
מען טוט די עבירה) און ווייל ער איז זייער אָרעם און קאָן ניט ברענגן א קרבן א 
בהמה אָדער א עוֹף, ברענגט ער א מנחה. דער צווייטער סאָרט הייסט ,,מנחת נדבה", 
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דאָס איז ווען איינער טוט א נדר צו ברענגן א מנחהי 


דעם קומץ פון דער מנחה מוז מען מקטיר זיין אין זעלביקן טאָג ווען מען האָט 
אים אראָפּגענומען, ווען מען האָט אים קומץ געווען. צומאָרגענס איז ער שוין פּסול, 
אויך עסן די שיריים פון דער מנחה מוזן די כהנים דערמזעלביקן טאָג ווען מען האָט 
זי קומץ געווען און די נאכט דערנאָך. אויב עס בלייבט עפּיס דערפון צומאָרגנס 
הייסט עס /,נותר'' (איבערגעבליבן) און מען מוז עס פארברענען. די שיריים עסן 
נור כהנים און נור אין בית:המקדש-הויף אין דער עזרה. אויב מען טראָגט א מנחה 
ארויס פון דער עזרה ווערט זי פּסול (,יוצא'', ארויסגעגאנגן). 


אין יעדער מנחה דארף מען אריינטאָן זאלץ. טייל מנחות דארף מען אויפהייבן 
(,,תנופה") און צוטראָגן צום מזבח (הגשה) נאָך איידער מען איז זיי קומץ. 


אויך ביי קרבנות מנחה זענען פאראן די אלע דינים ועגן פּסולע מחשבות פון 
,,חוץ לזמנויי (אויסער דער צייט) און ,,חוץ למקומויי (אויסער דעם אָרט) און ,,שלא 
לשמה" (ניט פאר איר נאָמענס וועגן) וועלכע זיינען פאראן ביי קרבנות פון בהמות 
און עופות. אויב למשל מען איז קומץ א מנחה און מען האָט דאביי אינזינען די פּסולע 
מחשבה, אז מען זאָל זי מקטיר זיין צומאָרגנס אָדער עסן צומאָרגנס (חוץ לזמנו) איז 
עס ,,פיגול'!, און װער עס עסט דערפון קומט אים כרת. אויב מען טראכט מקטיר 
צו זיין אָדער צו עסן אויסער דער עזרה איז עס ,פּסול", און מען טאָר עס ניט 
עסן, נאָר כרת קומט ניט דערפאר. זאָל דער לערנער דורכקוקן די הקדמה צו מסכתא 
זבחים וועגן דעם אלעם. 


עס איז אויך נויטיק צו וויסן, אז א נדבהימנחה קאָן מען ברענגן מעל (מנחת 
סולת). זי קאָן אויך זיין געבאקן אין אן אויוון, וי חלות, אָדער רקיקין (קוכנס, פּלעצל); 
זי קאָן אויך זיין , מחבת'' געבאקן אין א פלאכער פאָן, א ,,מחבת'. זי קאָן אויך 
זיין ,, מרחשת" געבאקן אין א טיפער פאַן. אין יעדער פון די דאָזיקע מנחות גיסט 
מען אריין אייל (דאָס הייסט ,,יציקה'', אריינגיסן אייל) און מען מישט אויס דאָס אייל 
מיט דעם מעל (דאָס הייסט ,בלילה', אויסמישן). 


צום סוף פון דער הקדמה איז נויטיק צוצוגעבן עפּיס ועגן די מאָסן עס איז 
פאראן א מאָס ,,איפה'', דאָס איז דריי סאה, און יעדע סאה איז 6 טעפ (קב, קבים) 
און יעדער טאָפּ איז 4 קװאָרט (לוג, לוגים). מען נעמט אָן אז א לוג איז לערך וויפיל 
עס וועגט 6 מיטעלע אייער. עס איז אויך פאַראַן אַ מאָס ,,עשרון" (אַ צענטל), און דאָס 
איז א צענטל פון אן , איפה''. דער ,,עשרון!י ווערט דאריבער טײילמאָל אויך אָנגערופן 
עשירית האיפח", | 


זאָל דער לערנער געדענקן װאָס מיר האָבן דאָ געזאָגט אין דער הקדמה, ווייל 
דאָס װועט אים צונוץ קומען. 


אין דער גמרא זענען די פּרקים ו', זי , ח', ט' און י' אנדערש איבערגעשטעלט 
און דער פּוק י' איז דער פּוק וי 


: מִפֶּכֶת מִנְחוֹת 


צא 


פרק א 


א כָּל הַמְּנָחוֹת שָׁנִּקִמְצוּ שָׁלֹּא | 
לִשְׁמָן, כְּשָׁרוֹת, אֶלָּא שֶׁלֹא עֲלו 
לבַּעֲלִיט מִשׁוּם חוֹבָה. חוץ מִמִּנְחַת 
חוֹטֵא, וּמִנְחַת קְנָאוֹת. מִנְחַת חוֹטֵא 
ּמִנְחַת קָנָאוֹת, שִׁקֹּמֶצֶן שָׁלֹא לִשָׁמָן, 
נָתן בי ְהִלּדוְהִקְטִיר שָׁלֹא לִשׁמָן 
או לִשְׁמֶ ְשָׁלֹא לִשְׁמָן, או שָׁלֹא 





|לִשָׁמ וְלִשְׁמָן, פִּסוּלוֹת. כִּיצֵד לִשְׁמָן 


ושָֹּׁא לֹשְׁמָ? לְשֵׁם מִנְחַת חוֹטָא 
ּלְשׁם מִנְחַת נָדָבֶה. אוּ שָׁלֹא לִשְׁמֶן 
ְלִשְׁמְן ז לְשֵׁם מִנְחַת נְדֶבָה וּלְשֵם 
מִנְחַת חוֹטֵא: ב אַחַת מִנְחַת חוֹמָא, 
ואַחַת כַּל הַמָּנָחוֹת, שִׁקִּמֶצֶן זֶר, אוֹנֵן, 
טְבוּל יוֹם, מֶחֶפַּר בְנָדִים, מִחְפַּ 


פרק א 

א כל, אלע מנחות, וועלכע מען האָט קומץ געווען (דער כהן האָט אראָפּגענו- 
מען פון זיי דעם קומץ, די פולע האנט מעל) ניט פאר זייער נאָמנס וועגן זענען כשר, 
אָבער זיי ווערן ניט פאררעכנט זייער בעל הבית פאר דעם חוב. למשל, אויב דער כהן 
האָט קומץ-געווען א , מרחשתי-מנחה (זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא) אין נאָ" 
מען פון א מחבת-מנחה (און דער בעל הבית פון דער מנחה האָט געהאט מנדב גע" 
ווען א מרחשת-מנחה) איז די מנחה כשר און מען מעג זי מקריב זיין און עסן, אָבער 
דער בעל הבית דארף ברענגן אן אנדערע מרחשת-מנחה. די דאָזיקע שלא"לשמה- 
מנחה ווערט אים ניט פאררעכנט פאר דעם חוב. חוץ, א חוץ א מנחת חוטא װואָס מען 
ברענגט פאר האָבן געטאָן א עבירה) און א מנחת קנאות װואָס א מאן ברענגט פאר 
זיין ווייב א סוטה). וועגן ,,מנחת חוטאיי און ,,מנחת קנאות'' זע אין דער הקדמה. די 
משנה לערנט דאָ, אז אויב מען האָט א מנחת חוטא אָדער א מנחת קנאות קומץ געווען 
אָדער געטאָן אן אנדערע עבודה מיט איר, למשל אריינגעלייגט דעם קומץ אין דער 
כלי שרת, אָדער צוגעפירט דעם קומץ צום מזבח, אָדער מקטיר געווען דעם קומץ 
אויף דעם מזבח, ניט אין דער מנחה'ס נאָמענס וועגן (למשל ער האָט אין זינען גע" 
האָט ביי דער מנחת חוטא צי ביי דער מנחת קנאות אז דאָס איז א נדבה-מנחה) איז זי 
פּסול. די משנה גיט דאָ די פּרטים דערפון. מנחת חוטא, א מנחת חוטא אָדער א מנחת 
קנאות, וועלכע ער (דער כה) האָט קומץ-געווען ניט אין זייער נאָמענס וועגן, אָדער 
ער האָט (דעס קומץ) אריינגעלייגט אין א כלי (אין א הײיליקער כלי, אין א כלי שרת), 
אָדער ער האָט אים צוגעפירט (צום מזבח) אָדער ער האָט אים מקטיר געווען ניט 
אין זייער נאָמנס וועגן, אָדער (ער האָט איינע פון די דאָזיקע עבודות געטאָן) אין 
זייער נאָמענס וועגן און ניט אין זייער נאָמענס (לשמן ושלא לשמן), אָדער (פאר" 
קערט) ניט אין זײיער נאָמענס וועגן און אין זייער נאָמענס וועגן זיינען זיי פסול. 
און די משנה גיט דאָ באלד א ביישפּיל װאָס מען מיינט דערמיט. כיצד, וי אזוי הייסט 
,אין זייער נאָמענס וועגן און ניט אין זייער נאָמענס וועגן' (לשמן ושלא לשמן? 
אוב ער האָט אינזינען געהאט ביי דער מנחת חוטא) אין נאָמען פון א מנחת חוטא 
און פון א מנחת נדבה. און דאָס איז פטול. או, אָדער װאָס הייסט , ניט אין זייער נאַ- 
מענס וועגן און אין זייער נאָמענס וועגן' (שלא לשמן ולשמן? (אױיב ער האָט בי 
א מנחת חוטא אינזינען געהאַט) אין נאָמען פון אַ מנחת נדבה און פון אַ מנחת חוטא. 
און אויך דאָס איז פַּסול. דער טעם פארװאָס די דאָזיקע צוויי מנחות, חוטא און קנאות, 
זענען פּסול שלא לשמן, איז ווייל זיי הייסן ,חטאת' און האָבן דעריבער דעם דין וי 
א קרבן חטאת און מיר האָבן געלערנט אין מסכתא זבחים פּרק א' משנה א' אז א 
קרבן חטאת איז פּסול שלא לשמ 

ב. אחת, סיי א מנחת חוטא און סיי אלע אנדערע מנחות, אוב עס האָט זי 
קומץ-געווען א זר (ניט קיין כהן) אָדער (א כהן) אן אונן (אן אבל אין טאָג פון זיין 
קרוב'ס טיט אָדער א טבול יום, אָדער א מחוסר בגדים, אָדער א מחוסר כיפורים, 
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כּפּוּרים, שֶׁלֹּא רָחֵץ יָדַיִם וְִגְלַיִם, | בַּיָּמִין. קמץ וַעֶלֶה בְיְדוֹ צְרוֹר, אוּ 
עֵרֵל, מָמָא, יוֹשֵׁב, עוּמַד עַל נִבִּי| ְַגִיר מָלַח, אוֹ קוֹרְט שָׁל לְבוֹנָה 
כָלִים, עַל גַבִּי בְהֵמָה, עַל גַבִּי רַנְלִ | פָּסֵל. מִפְּנֵי שָׁאָמְרוּ, הַקּוֹמֶץ הַיתֶר 
חֲבֵרוֹ, פְּסֵל. קָמֵץ בַּשְׂמאל, פֶּסֵַל. | וְהֶחָפֵר. פֶּסוּל. אִיזָהוּ הַיּתֶר' שִׁקְּמָצו 
בָּן בְּתִירָא אוֹמֵר יַחֲזיר ַַחֲזוֹרויְמוֹיק | מְנוֹרֶץ, וְחֶסַר ' שִׁקְּמָצוֹ בְרֶאשִי 


אָדער ניט געוואשן זיך די הענט און די פיס, אָדער א ניט-געמלעטער, אָדער א טמא, 
אָדער ווען מען זיצט, אָדער ווען שטייט אויף כליס, אָדער (ווען מען שטייט) אויף א 
בהמה, אָדער (ווען מען שטייט) אױף די פיס פון אן אנדערן (מענטש) איז (די מנחה) 
פסול: די--דאָזיקע משנה האָבן מיר װעגן בהמות-קרבנות פריער אין מסכתא זבחים 
פּרק ב' משנה א'י, און מיר געבן דאָרט דעם פּירוש וועגן יעדן פון די אלע פּסולים, 
אז א כהן איז פּסול צו טאָן די עבודה ווען ער איז איינער פון די דאָזיקע פּסולים 
(אוגן, טבול יום, מחוסר בגדים, מחוסר כיפּורים און אזוי כסדר). זאָל דער לערנער 
דאָרט דורכלערנען דעם פּירוש דערצו. קמץ בשמאל, אוב ער (דער כהן) האָט קומץ 
געווען (אראָפּגענומען פון דער מנחה די פולע האנט מעל) מיט דער לינקער האנט, 
איז זי פסול; בן בתירא זאָגט, אז ער זאָל צוריק לייגן (דעם קומץ מעל אין דער מנחה) 
און ער זאָל נאָכאמאָל קומץ-זיין (אראָפּנעמען די פולע האנטימעל) מיט דער רעכטער 
האנט. די גמרא זאָגט, אז בן בתירא האלט אויך ביי די פריערדיקע פּסולע מענטשן 
(זר, ‏ אונן, טבול יום און אזוי כסדר) אז אויב זיי האָבן קומץ-געווען, זאָל מען צוריק 
לייגן דעם קומץ אין דער מנחה, און א כשרער כהן זאָל נאָכאמאָל קומץ-זיין און די 
מנחה איז כשר. קמץ ועלה, אוב ער (דער כהן) האָט קומץ-געווען (ער האָט אראָפּגע- 
נומען די פולע האנט מעל) און עס איז (אין קומץ-מעל) געווען א שטיינדל (עלה בידו, 
ער האָט מיטגענומען מיט דעם מעל אויך א שטיינדל, צרור) אָדער א שטיקל זאלץ 
(גרגיר מלח) אָדער א שטיקל פון די לבונה-בשמים (קורט לבונה) איז עס פסול. 
איידער דער כהן איז קומץ די מנחה, שארט ער אוועק אין א זייט די לבונה"בשמים, 
װאָס מען לייגט ארויף אויף דער מנחה (זע אין דער הקדמה). זאָגט די משנה, אז אויב 
דער כהן האָט יאָ מיטגענומען אין קומץ-מעל אזא שטיקל לבונה, אָדער א שטיקל 
זאלץ אָדער א שטיינדל איז עס פּסול. מפני, ווייל זי (די חכמים) האָבן געזאָגט, אז 
אוב א קומץ איז מער (יתר, מער װוי די פולע האנט פון כהן) אָדער ווינציקער (חסר, 
עס פעלט, עס איז ניט די פולע האנט פון כהן) איז פסול. און דאָ פעלט דאָך דאָס 
ביסל מעל, װאָס האָט געדארפן זיין אין דער האנט פון כהן אויף דעם אָרט װאָס פאר" 
נעמט דאָס שטיינדל צי דאָס שטיקל זאלץ, צי דאָס שטיקל לבונה. -- לבונה, איז א 
בשמים, מען רופט עס ,,וויירויך', און עס איז א זאפט פון א בוים. ,,גרגיר'' איז דער 
טייטש א קערנדל, א שטיקל. ,,קורטיי איז אויך דער טייטש אן אָפּגעשניטן שטיקל 
(אין אראביש איז ,,קרט'י צעשניידן) און דאָס װאָרט איז אויך פאראן אין עבודה זרה 
פּרק ב' ,.קורט של חלתית"". -- איזהו, װאָס הייסט ,,מער (,יתריי, אז דער קומץ איז 
מער פון דער פולער האנט פון כהן און ער איז כּסול)? אױב ער (דער קומץ) איז 
איבער-פול (מבורץ). ווען דאָס מעל גייט-אריבער איבער דער פולער האנט. דאָס 
װאָרט ,,מבורץ'י, פון ,.ברץיי, איז מסתמא אן אלט לשון-קודש-װאָרט, און דער טייטש 
איז אריבערפליסן, איבערגיסן זיך; און דאָס װאָרט איז אריבער אין דער גריכישער 
שפּראך ,.ברוסאי" און בראסאיי, װאָס הייסט אריבערפליסן. אין לשון קודש געפינען 
מיר דאָס ענליכע װאָרט דערצו ,פּרץ" (דורכברעכן, אויפברעכן, פארשפּרייטן זיך 
(בראשית כ"ח, ייד ,ופרצת ימה וקדמה''). די מיינונג פון ,,ערוך השלם" אז אין 
דער משנה-שפּראך איז ,,ברץיי גענומען געװאָרן פון גריכישן איז דאריבער ניט ריכ" 
טיק, און עס איז פארקערט, די גריכישע שפּראך האָט עס גענומען פון לשון"קודש. 
וחסר, און (וועלכער הייסט) ווינציקער (חסר, עס פעלט)? אױב ער (דער כה) האָט 
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אֶצְבָּעוֹתָיו. כֵּיצֵד הוּא עוֹשָׂה' פּוֹשְׁט 
אֶת אֶצְבְּעוֹתָיו עַל פַּס יָדוֹ: { רִבָּה 
שַׁמְנָה, וְחפַּר שַׁמְנָהּ. חִפַּר לְבוֹנתָה 
פְּסוּלָה. הַקּוֹמִיץ אֶת הַמִּנְחָה לְאֲכול 


שִׁיָרֶיהָ בַּחוּץ. אוֹ כזַיַת מִשְּׁיָרֶיהָ בַּחוּץ 


קומץ געווען מיט זיינע פינגער שפיצן ער 


מנחות א 





23 
לְהַקְשִיר קָמִצְהּ בַּחוּץ, אוֹ כוַית 
מִקִּמָצָהּ בַּחוּץ. אוֹ לְהַקְטִיר לְבוֹנְתָהּ 
בַּחוּץ, פְּסוּל וְאִין בּוֹ כְרֵת. לָאֲכוֹל 
שיָרֶיהָ לִמְחֶר, או כוית מִשְׁירֶה 
לְמָחֶר. לְהַקְטִיר קָמְצָהּ לְמָחֶר. או 


האָט נִיט אָנגענומען א פולע האנט. כיצד, 


וי אזוי טוט ער ? אז עס זאָל ניט זיין צופיל, ניט ארויסגיין איבער דער האנט, און 
עס זאָל ניט זיין צו-וועניק? פושט, ער שפּרײט-אױס (בייגט איין) זיינע פינגער צו 
דער האנט-ברייט (על 09 ידו). דער ברטנורא זאָגט, אז מען מיינט אז ער בייגט איין 
די פינגער צו דער האנט-ברייט (דער דלאָניע) און שטעקט אריין זייטיק די האנט 
אין דעם מנחה-מעל און נעמט אָן א פולע האנט, דערנאָך רייבט ער אראָפּ מיט דעם 
גראָבן פינגער דאָס מעל פון דער הױך, און מיט דעם קליינעם פינגער רייבט ער 
אראָפּ דאָס מעל פון אונטן, אזוי עס בלייבט דער קומץ מעל פון די דרי פינגער 
און דער האנטן דאָס איז געווען א זייעד שווערע עבודה. דער רמבם אָבער זאָגט, אז 
ער מאכט װי די גמרא זאָגט אין מנחות יא ,,כדקמצי אינשי'י, װוי מענטשן נעמען-אָן 
א פולע האנט, פּשוט, אָן שום באזונדערע באמיאונגן, 


ג; ריבה, אויב מ'האָט אריינגעטאָן אין דער מנחה) צופיל אייל, אָדער צוױיניג 
אייל, אָדער צו וויניק לבונה, איז זי פסול. אויף יעדן עשרון (צענטל פון א איפה, 
זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא) מעל האָט מען געדארפן ארײינטאָן אין א גע 
וויינטליכער מנחה א לוג (א קװאָרט) אייל. אויב מען האָט אריינגעטאָן מער, למשל 
צוויי קװאָרט אייל אויף א עישרון מעל אין פּסול. דאָס זעלביקע אין פּסול אויב 
אריינגעטאָן װינציקער פון א קװאָרט אייל אויף א עישרון מעל. לבונה-בשמים האָט 
מען געדארפן געבן צוויי שטיקלעך (קורטין); אויב מען האָט געגעבן נור איין שטיקל 
איז פּסול, אָבער אויב מען האָט געגעבן מער שטיקלעך איז כשר, סיידן מען האָט גע- 
געבן מער פון צוויי קומצים לבונה, דעמאָלס איז די מנחה פּסול. הקומץ, אז איינער 
(דער כהן) אין קומץ די מנחה (און דאביי אינזינען געהאט די פסולע מחשבה) צו 
עסן אירע שיריים (דאָס איבערגעבליבענע מעל פון דער מנחה) אין דרױיסן (חוץ 
לעזרה, אויסער דעם בית המקדש הױף, חוץ למקומ), אָדער (צו עסן אפילן נור) 
א כזית (אזוי גרויס וי אן איילבירט) פון אירע שיריים אין דרױיסן אָדער מקטיר 
צו זיין פון איר קומץ אין דרױסן, אָדער (מקטיר צו זיין אפילו נור) א כזית פון איר 
קומץ אין דרויסן, אָדער מקטיר צו זיין איר לבונה-בשמים אין דרױסן איז (די 
מנחה) פסול, און עס איז ניטאָ אין איר קיין כרת (אויב מען עסט פון איר קומט ניט 
קיין כרת). דאָס קומץ-זיין די מנחה איז אזוי וי דאָס שעכטן פון א קרבן. דאָס ארייג- 
לייגן דעם קומץ אין א כלי שרת, איז וי ארייננעמען דאָס בלוט פון קרבן אין א כלי- 
שרת. דאָס פירן דעם קומץ צום מזבח, איז אזוי וי דאָס צו-פירן דאָס בלוט פון א 
קרבן צום מזבח. און דאָס מקטיר זיין דעם קומץ, איז װי דאָס שפּריצן דאָס קרבן-בלוט 
אויפן מזבח, דאָס מקטיר זיין די לבונה, איז אזוי װי דאָס מקטיר זיין די אימורים, די 
פעט טיילן פון קרבן אויפן מזבח. און פּונקט װוי ביים קרבן איז פּסול ווען מען האָט 
ביי די 4 עבודות שחיטה, נעמען, פירן שפּריצן, די פּסולע מחשבה צו שפּריצן 
דאָס בלוט, אָדער מקטיר צו זיין די אימורים, אָדער צו עסן דאָס פלייש חוץ למקומו, 
אזוי איז עס פּסול ביי א מנחה; אָבער קיין כרת פאר עסן פון אזא פּסולער מנחה איז 
ניטאָ. זע אין זבחים פּרק ב' משנה ב' און משנה ג'. לאכול, (אוב ער האָט קומץ גע- 
ווען די מנחה מיט דער פּסולער מחשבה) צו עסן אירע שיריים צומאָרגנס (חוץ לזמנו, 
נאָך איר צייט ווען מען טאָר שױן די מנחה ניט עסן, אָדער (צו עסן אפילו נור) 
א כזית פון אירע שירייס צומאָרגנס, אָדער מקטיר צו זיין פון איר קומץ צומאַרגנס, 


4 מנחות א צד 


כיִת מִקִּמְצָהּ לִמְחָר. אוֹ לְהַקְטִיר 
לְבּנתָה לח ול תין לי 


: אט : האו ‏ 66 יט אט 


שׁדַרְכו טי ִמְקוֹמוּ ְסול 
וְאִין בּו כָרֶת, חוּץ לזְמַנוֹ. פּגוּל וְחיבִין 
עֲלָיו כָּרת, וּבִלְבֵר שִׁיִקְרֵב הַמַתִּיר 





כְמַצְוָתוֹ. כֵּיצֵד קרב הַמַּתִּירכְּמַצְָתוּ? 
קָמַץ בִּשְתַיקָה. וְנָתן בּכְּלִי וְהֶלךְ 
וְהִקְטִיר חוּץ לִזְמנּּ, א שֶׁקָּמַץ חוּץ 
ל | לוְמנוּ וְנתן בכְּלִי וְהִלֹך וְהַקְטִר 
ִשְִׁיקָה. אוֹ שִׁקָּמֵץ ונָתֵןבְַּּל 
וְהִלֵךְּ וְהקְטִיר חוץ לִזְמֵנוֹ. זָה הוּא 
שָׁקֵּרֵב הַפַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ: ר כֵּיצַד 
לא קָרַב הַמַּתִּיר כְּמִצְוָתוֹ! קמץ 


אָדער מקטיר צו זיין איר לבונה בשמים צױמאָרגנס, איז (די מנחה) פיגול, און 
(אויב מען עסט פון איר) איז מען חייב כרת. זע אין זבחים פרק ב' משנה ב' וואו מיר 
האָבן דערקלערט, אז א פּסולע מחשבה פון ,.חוץ למקומו" מאכט דעם קרבן (און דא 
די מנחה) פּסול, אָבער פאר עסן אזא פּסולן קרבן צי מנחה קומט ניט קיין כרתן דא" 
קייגן א פּסולע מחשבה פון חוץ לזמנו מאכט דעם קרבן אָדעו די מנחה פיגול און עס 
קומט כרת פאר עסן דערפון, זה הכלל, דאָס איז דער כלל, ווער עס אין קומץ, אָדער 
לייגט אריין (דעס קומץ) אין דער כלי-(-שרת), אָדער פירט-צו (דעם קומץ צום מזבח) 
אָדער ער איז (דעם קומץ) מקטיר (און ער האָט דאביי די פסולע מחשבה צו עסן 
וא זאך װאָס איז דער שטייגער צו עסן, אָדער מקטיר צו זיין א זאך װאָס איז דער 
- שטייגער מקטיר צו זיין, אויסער זיין אָרט (חוץ למקומת, איז (די מנחה) 9סול און 
ס'איז ניטאָ דאביי (קומט ניט פארן עסן זי) קיין כרת; אױב (די פסולע מחשבה איז 
אויף) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנו, צומאָרגנס) איז (די מנחה) פיגול אט עם איז דאָ 
| דאביי (אויב מען עסט זי קומט דערפאר) כרת; אָבער דאביי דארף מען האָבן מקריב 
; געווען דעם מתיר (דעם קומץ, װאָס דורך זיין מקטיר זיין איז מען מתיר צו עסן 
די ששיריים פון דער מנחה) וי זיין דין איז. די דאָזיקע משנה האָבן מיר געהאט אויך 
אין זבחים פּרק ב' משנה ג', נאָר דאָרט איז דער ,,מתיר' דאָס בלוט, און דאָ איז 
דער ,,מתיר'י דער קומץ, מיט ,א זאך װאָס איז דער שטייגער צו עסן!י מיינט מען די 
, שיריים!!, און ,.א זאך װאָס איז דער שטייגער מקטיר צו זייןיי מיינט מען דעם קומץ 
און די לבונה-בשמים. כיצד, װאָס הייסט אז מען האָט מקריב געווען דעם מתיר וי 
זיין דין אין ? אוב מען האָט קומץ געווען מיט שטילשוױיגן (בשתיקה, מען האָט ניט 
געהאט דאביי קיין שוט פּסולע מחשבה), און מען האָט (דעם קומץ) אריינגעלייגט אין 
אין א כלי (דשרת) און אים צוגעפירט (צום מזבח) און אים מקטיר געווען (מיט דער 
פסולער מחשבה פון) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנו, למשל עסן די שיריים צומאָרגנס; 
אָדער מען האָט קומץ געווען (מיט דער פסולער מחשבה פו) חוץ לזמנו, און מען 
האָט (דעם קומץ) אריינגעלייגט אין א כלי (-שרת) און אים געפירט און אים מקטיר 
געווען מיט שטילשוייגן (אָן שוס 9סולער מחשבה) אָדער מען האָט קומץ געווען און 
אריינגעלייגט אין א כלי (-שרת) און געפירט און מקטיר געווען (און ביי אלע פיר 
עבודות געהאט די פסולע מחשבה פון) חוץ לזמנת -- דאָס הייסט, אז מען האָט מקריב 
געווען דעם מתיר וי זיין דין איז. מחמת א חוץ דער מחשבה חוץ לזמנו איז ניט 
געווען קיין אנדערע פּסולע מחשבה!; די מנחה איז דאריבער פיגול און פאר עסן איר 
קומט כרת. זע זבחים פרק ב' משנה ד' 


ד. כיצז, װי אזוי הייסט, אז מען האָט דעס מתיר ניט מקריב געווען װי זיין 
דין איז ? אױב מען האָט קומץ געווען (מיט דער פסולער מחשבה פו) אויסער זיין 
אָרט (חוץ למקומו, צו עסן די שירייס אויסער דעס בית-המקדש הויף) און מען האָט 
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חוּץ לִמְקוֹמוֹ, ונָתֵן בַכְּלִי וְהלֶּ 
וְהִקְטִיר חוּץ לִזְמַנּוֹ. אוֹ שֶׁקְּמֵץ חוץ 
לזְמנֹ, וְנָתֵן בַּכְּלִי וְהלֵךְּ וְהִקְטִיר 
חוּץ לִמְקוֹמוֹ. או שִׁקָּמץ ונתֵן בַכְּלִי 
ְהִֵּךְ וְהקְטִיר חוּץ לִמְקוֹמוֹ, מִנְחַת 
חוֹטֵא, וּמִנְחַת קֹנָאוֹת, שֶׁקּמֶצְן שָׁלֹא 
לִשְׁמָן וְנָתֵ בְּּלִי וְהלֵךְ וְהִקְטִיר 
חוץ לִומנן,. או שָׁקִּמֵץ חוץ לִומנן 


וֵָן בּכְּלִי וְהלֹּךְ וְהקְטִיר שֶׁלֹאן 





לִשְׁמָן. או שִׁקָּמץ וְנֵָן בַּכְּלִי הל 
וְהִקְטִיר שֶׁלֹּא לִשְׁמָן, זֶה הוא שָׁלֹא 
ַּחוּץ וְכיּת לֶמֶחֶר, כַּיִת לֶמָחֶר 
וְכַיִת בַּחוּץ, כַּחֲצִי ַיִת בַּחוּץ וְכַחֲצִי 
יע לְמָחֶר. כַּחֲצִי זיִת לִמְֶחֶר וְכַחֲצִ 
ַיִת בַּחוּץ. פָּטוּל וְאִין בּוֹ כָרֶת. אָמַר 
ַבִּי ְהוּרָה, זָה הַכְּלָלי אט מַחֲשֶׁבֶת 
הוְמְן קִדְמָה לְמַחֲשֶׁבֶת הַמָּקוֹם פִּנּוּל 


אריינגעלייגט (דעם קומץ) אין א כלי (רשרת) און אים געפירט (צום מזבח) און אים 
מקטיר געווען (מיט דער פסולער מחשבה פון) אויסער זיין צייט (חוץ לזמנו, צו עסן 
די שירייט צומאָרגנס; אָדער מען האָט קומץ געווען (מיט דער פסולער מחשבה פו) 
אויסער זיין צייט (חוץ לזמנ) און מען האָט אריינגעלייגט אין א כלי (-שרת) און גע- 
פירט און מקטיר געווען מיט דער פסולער מחשבה פון) אויסער זיין אָרט (חוץ למ- 
קומו): אָדער א מנחת חוטא צי א מנחת קנאות, װאָס מען האָט זײי קומץ געווען ניש 
אין זײער נאָמענס װעגן, (שלא לשמן, און װי די משנה האָט פריער משגח א' גע- 
לערנט זענען זי דאדורך פסול) און מען האָט אריינגעלייגט (דעם קומץ) אין א כַלי 
רשרת) און געפירט און מקטיר געווען (מיט דער פסולער מחשבה פו) אויסער זייער 
צייט (חוץ 7לזמן; אָדער מען האָט זי (די מגחת חוטא צי מנחת קנאות) קומץ געווען 
(מיט דער פסולער מחשבה פון) אויסער זייער צייט (חוץ לומנ) אוּן מען האָט (דעט 
קומץ) אריינגעלייגט אין א כלי (רשרת) און געפירט און מקטיר געווען (מיט דער פּסו- 
לער מחשבה פו) ניט אין זײיער נאָמענס וועגן (שלא לשמן; אָדער מען האָט זי 
(די מנחת חוטא און מנחת קנאות) קומץ געווען אָדער אריקנגעלייגט (דעם קומץ) אין א 
כלי (רשרת) אָדער געפירט אָדער מקטיר געווען ניט אין זייער נאָמען (שלא לשמן 
און איינע פון די איבריקע דריי עבודות האָט ער געטאָן מיט דער פסולער מחששבה פון 
חוץ לזמנן). -- דאָס הייסט אז מען האָט דעם מתיר ניט מקריב געווען וי זיין דין איז 
מחמת א חוץ דער פיגול-מחשבה פון חוץ לזמנו (צו עסן צומאָרגנס) איז די מנחה סֵיי 
וי געווען פּסול צוליב דער פּסולער מחשבה פון חוץ למקומו אָדער ביי מנחת חוטא 
און מנחת קנאות צוליב דער פּסולער מחשבה פון שלא לשמן מחמת דעם איז די 
מנחה פּסול, און ניט פיגול, און אויב מען עסט פון איר קומט ניט קיין כרת. עס איז 
די זעלביקע הלכה װאָס מיר האָבן געלערנט אין זבחים פּרק ב' משנה ד' ביי בהמות- 
קרבנות. --- לאכול, (אויב מען האָט קומץ געווען א מנחה אָדער געטאָן איינע פון די 
אנדערע עבודות פון דער מנחה מיט דער פּסולער מחשבה) צו עסן (פון דער מנחה) 
א כזית אין דרױסן (חוץ למקומו, אױיסער דעס בית המקדש הויף) און א כזית צ|- 
מאָרגנס (חוץ לזמנ), אָדער (די מחשבה איז געווען פארקערט) א כזית צומאָרגנס 
און א כזית אין דרויסן, אָדער א האלבן כזית אין דרויסן און א האלבן כזית צומאָרגנס 
אָדער א האלבן כזית צומאָרגנס און א האלבן כזית אין דרויסן, איז (די מנחה) פּסול, 
און (אוב מען עסט זי) איז ניטאָ קיין כרת. פריער האָט די משנה געלערנט אויב ער 
האָט געהאט איין מחשבה, פון ,, חוץ למקומויי ביי איין עבודה און די אנדערע מחשבה 
פון , חוץ לזמנן'י ביי אן אנדערער עבודה, אז עס איז נור פּסול און ניט פיגול. איצט 
אָבער לערנט די משנה אז אפילו די ביידע מחשבות זענען געווען ביי איין עבודה, 
איז די מנחה אויך נור פּסול און ניט פיגול און עס הייסט ניט קיין כרת. אָמר, ר' 
יהודה (איז מחולק אױף דער הלכה און ער) האָט געזאָגט: דאָס אין דער כל7: אויך 
די פּסולע מחשבה וועגן דער צייט (צו עסן חוץ לזמנ) איז געווען פאר דער מחשבה 
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הַמָּקוֹם ; קִדְמָה לְמֲַשָׁ הזמ ,פָסוּל ַּחֲצִי זי ר ַּחֲצִ ית כָּשֵׁי 
וְאִין בּוֹ כָרַת. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים זֶה| שֵָׁין אֲכִילה וְהַקְטָרָה מִצְטָרְפִין 


פרק ב 
א הִקּוֹמֵץ אֶת הַמִּנְחָה לָאֲכוֹל יב עָלָיו כָּרֵת. לְהַקְטִיר לְבוֹנָתָה 


6590 4 


שִׁיָרֶיהָ או לְהַקְטִיר קִמְצָהּ לְמָחֶר, לְמָחֶר. רַבִּיייֹסֵי אוֹמָר, פְּסוּל וְאֵין 
מוֹדָה רַבִּי יוֹסִי בָוָה, שָׁהוּא גיל בּוֹ כָרַת . וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, פָּגוּל 


ועגן אָרט (צו עסן חוץ למקומו) איז (די מנחה) פיגול און (אױיב מען עסט זי) קומט 
כרת; און אויב די מחשבה וועגן אָרט, איז געווען פאר דער מחשבה וועגן צייט (חוץ 
לזמנ), איז זי פסול און עס קומט ניט קיין כרת (פאר עסן ז'). ר' יהודה האלט, אז 
עס גייט אלץ נאָך דער ערשטער מחשבה. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז סיי די (ווען 
די מחשבה פון חוץ לזמנו איז פאר דער מחשבה פון חוץ למקומ) און סיי די ווען 
די מחששבה פון חוץ למקומו איז פאר דער מחשב? פון חוץ לזמנו) איז פסול און (אויב 
מעןעסט די מנחה) קומט ניט קיין כרת. דאָס איז אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער, 
לאכול, (אױב מען האָט ביים קומץ זיין די מנחה אינזינען געהאט די פּסולע מחשבה) 
צו עסן (צומאָרגנס אָדער אױיסער דעם בית המקדש-הױף) א האלבן כזית (פו די 
שיריים פון די מנחה) און מקטיר צו זיין א האלבן כזית (פון קומץ), איז (די מנחה) 
כשר, יל די מחשבה וועגן) עסן און (די מחשבה וועגן) מקטיר זיין, נעמען זיך ניט 
צונויף. זיי זיינען זיך ניט מצרף, זי ווערן ניט גערעכנט צוזאמען, און ממילא איז עס 
נור א מחשבה וועגן א האלבן כזית, און דאָס הייסט גאָרניט, ווייל עסן מוז זיין ניט 
װוינציקער פון א כזית און מקטיר זיין מוז זיין ניט װוינציקער פון א כזית. -- זי 
גאנצע משנה האָבן מיר אויך אין זבחים פרק ב' משנה ה' ביי בהמות-קרבנות, 
און דאָרט געבן מיר א גרעסערן פּירוש דאצו. 

פרק 3 


א. הקומץ, אז איינער (א כהן) איז קומץ א מנחה (און ער האָט דאביי אינזינען 
די פסולע מחשבה) צו עסן אירע שיריים אָדער מקטיר צו זיין איר קומץ צומאָרגנס 
וזוץ לזמנו, אויסער דער צייט), אין דאביי (אויך) ר' יוסי מודה, אז דאָס (די מנחה) 
איז פיגול און (אויב מען עסט פון איר) איז מען חייב כרת. די חכמים האלטן ווייטער 
אין משנה ה', אז כדי די מנחה זאָל זיין פיגול מוז מען האָבן די פּסולע מחשבה פון 
חוץ לזמנו ווען מ'איז מקטיר אי דעם קומץ אי די לבונה-בשמים, אוֹן אויב מ'האָט די 
פסולע מחשבה נאָר ביים מקטיר זיין דעם קומץ אליין הייסט עס ניט קיין פיגול, 
ווייל ,,אין מפגלין בחצי מתיר'', ווייל קוים מוז מען מקטיר זיין ביידע, דעם קומץ 
און די לבונה, כדי מתיר צו מאכן די מנחה צו עסן, הייסן זיי ביידע , איין מתיר", 
,איין זאך װאָס איז מתיר", און ווען מען האָט אינזינען די פיגול-מחשבה נאָר ביים 
מקטיר זיין דעם קומץ הייסט עס אז מען האָט אינזינען געהאט נור ביי א האלבן 
מתיר (חצי מתיר) און עס איז ניט קיין פיגול. אָבער דאָ ביים קומץ-זיין, ווייל מען 
נעמט דאָך אראָפּ, מען איז דאָך קומץ נור דעם קומץימעל אליין, און ניט די לבונה, 
הייסט עס װי ער טוט דאָ די גאנצע זאך, און אויך ר' יוסי האלט, אז מען קאָן יאָ 
מאכן פיגול אויב מען האָט די מחשבה חוץ לזמנו ביים קומץ אליין. להקטיר, (אויב 
ער האָט ביים קומץ זיין געהאט די פסולע מחשבה) מקטיר צו זיין די לבונה צו" 
מאָרגנס, זאָגט ר' יוסי, אז זי (די מנחה) איז פסול און (אױב מען עסט פון איר 
קומט ניט קיין כרת. די גמרא זאָגט, אז ר' יוסי האלט, אז דער קומץ און די לבונה 
זעענן צוויי באזונדערע זאכן, צוויי ,,מתיריםיי, און מען קאָן גיט ביים קומץ-זיין דעם 
קומץ, ביי איין מתיר, האָבן א פיגולימחשבה מקטיר-צויזיין די לבונה, דעם אנדערן 
מתיר, ווייל ,,אין מפגלין ממתיר למתיר". וחכמים, און די חכמים זאָגן אז ס'איז פיגול 
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וְחַיִבִין עֵלָיו כָּרַת. אֶמְרוּ לו, מַה 
שִׁנָּה זֹמֵן הוָבַח? אָמַר לְהֶם, שְׁהַבַח 
דָּמוֹ וּבְשָׂרוֹ וְאֲמוּרָיו אֶחֶד, יִלְבוֹנה 
אֵינָה : הַמִּנְחָה: ב שֶׁחֵט שי 


למָחָה. הַקְטִיר שְׁנֵי בזיכִין לאָכוּל 
אֶחָד מִן הִפְּדָרִים לִמֶחָרה. רִבִּייֹסִי 





אוֹמֵר, אוֹתָהּ הַחַלָּה, וְאוֹתוֹ הַסָּדֶר 
שְׁחִשָּׁב עָלָיו, פּגוּל וְַיִָּין. עָלָיו 
כָּרֵת, וְהַשֵּׁנִי פָּסוּל וְאִין בּוֹ כֶרָת, 
וַחֲכָמִים אוֹמְרִים זָה וְזָה פַּגוּל וְהיִבִין 
עֵלָיו כָּרֵת. נִטְמֵאת אַחַת מִן הַחַלּוֹת 
אוֹ אֶחָד מִן הַטְּדָרִים, רַבִּי יְהוּדָה 
אוֹמֵר, שְׁנֵיהֶם יָצְאוּ לְבֵית הַשְׂרִפָּה, 


און (אויב מ'עסט פון דער מנחה) איז מען חייב כרת. די חכמים האלטן אז דער קומץ 
און די לבונה זענען ביידע איין טייל פון דער מנחה, און מען קאָן מאכן פיגול ווען 
מען האָט ביים קומץ זיין א פסולע מחשבה וועגן מקטיר זיין די לבונה. אָמרו, האָבן 
זי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יוסי); מיט װאָס אין דאָס אגדערש פון א 
(בהמה-) קרבן? פארװאָס ווען מען שעכט א קרבן מיט דער פּסולער מחשבה מקטיר 
צו זיין אירע אימורים, די פעט-טיילן פון קרבן, צומאָרגנס, איז עס יאָ פיגול? 
אָמר, האָט ער (ר' יוסי) געזאָגט צו זיי (צו די חכמים): וױיל ביים (בהמה) קרבן 
איז זיין בלוט און זיין פלייש און זיינע אימורים (די פעט-טיילן װאָס מען איז מקטיר) 
איינס איין בהמה), אָבער די לבונה איז ניט (קיין טייל) פון דער מנחה. אָבער די 
חכמים האלטן, אז ווייל די לבונה-בשמים לייגט מען דאָך צוערשט אין איין כלי-שרת 
(,.בחד מנא'') מיט דער מנחה הייסט עס וי איינס מיט דער מנחת. 

ב. שחט, אױב מען געשאָכטן די צויי ששעפסלעך (אים שבועות ברענגט מען 
צוויי חלות, שתי הלחם, און צוזאמען מיט זיי צוױי שעפּסלעך, און נאָכדעם ווען מען 
איז מקריב די שעפּסלעך, עסן די כהנים אין זעלביקן טאָג און ביינאכט די חלות) און 
(מען האָט ביים שעכטן אין זינען די פסולע מחשבה) צו עסן איינע פון די חלות 
צומאָרגנס; אָדער מען האָט מקטיר געווען די צוויי לעפל (בזיכין, מיט לבונה-בשומים, 
װאָס מען ברענגט יעדן שבת צוזאמען מיט די צוועלף חלות, לחם הפּנים, און די 
צוועלף חלות, זענען אויסגעלייגט אויפן טיש אין בית המקדש אין צוױיי סדרים, אין 
יעדן סדר זעקס חלות, און אױף יעדן סדר חלות ליגט א לעפל, א , בזך'' מיט לבונה- 
בשמים, און נאָכדעם וי מען איז מקטיר די צויי בזיכין לבונה-בשמים עסן די כהנים 
אין זעלביקן טאָג און ביינאכט דערנאָך די צוויי סדרים חלות) און (מען האָט ביים 
מקטיר זיין די צויי 7עפל לבונה בשמים געהאט די פסולע מחשבה) צו 
עסן איין סדר (מיט זעקס חלות) צומאָרגנס, זאָגט ר' יוסי אז די דאָזיקע חלה (פון 
די שתי הלחסן( אויף וועלכער מען האָט געטראכט)-און דער דאָזיקער סדר (פון לחם 
הפנים, אױף וועלכן מען האָט געטראכט) איז פיגול און (אױיב מען עסט פון דער 
חלה אָדער פון דעם סדר) אין מען חייב כרת, און די צוױיטע (חלה צי סדר וועגן 
וועלכע מען האָט ניט געטראכט) איז פּסול און (אױב מען עסט דערפו) איז מען ניט 
חייב כרת. ווייל ר' יוסי האלט, אז די צוויי חלות פון שתי הלחם און די צוויי סדרים 
פון לחם הפּנים זיינען צוויי באזונדערע זאכן. וחכמים, און די חכמיס זאָגן, אז דער 
און דער (ביידע חלות און ביידע סדרים) זענען פיגול און (אױב מען עסט פון זיי) 
איז מען חייב כרת. ווייל זיי האלטן אז די ביידע שתי הלחם-חלות זענען איין זאך, און 
ביידע לחם-הפּנים-:סדרים זענען איין זאך, איין גוף, און ווען איינס פון זיי װוערט 
פיגול איז אלץ פיגול, נטמאת, אוב איינע פון חלות (פון שתי הלחס) אָדער איינער 
פון די סדרים (פון לחם הפּנים) איז טמא געװאָרן (עס האָט אָנגערירט א טמא זאך, 
און די חלה און דער סדר זענען געװואָרן דאדורך פסול), זאָגט ר' יהודה, אז ביידע 
(חלות און ביידע סדרים) זאָלן ארויסגעפירט ווערן צום פארברענען. לבית השריפה, 
אין פארברענונגס-הויז, וואו מען פארברענט פּסולע קרבנות. שאי; װײל? א קרבן 


98 מנחות ב צח 
שָׁאִין קַרְבֵּן צִבּור חָלוּק. וַחֲכָמִים | הַפָּחֶם מִפְגֶל, וְהַתּוֹדָה אֵינָהּ מִפִנָלֶת, 
אוֹמְרִים, הַטָּמָא בְּטֶמְאָתוֹ ְהַטָּהוֹר | הַכְּבָשִׂים מִפַנְלִין אֶת הַלָּחֶם ְהַפְּהֶם 
יאָכֵל: { הַתֹּדָה מְפַנֶּת אֶת | אֵינוֹ מְפַנָּל אֶת הַכְּבָשִׂים. כִּיצֵד 
הַלָּחֶם, וְהַלֶּחֶם אִינוֹ מְפַנֵּל אֶת | הַשׁוֹחֵט אֶת הַכְּבָשִׂים לָאָכוֹל מֵהֶן 


!פ 829 


הַתּוֹדָה. כִּיצֵד? הַשׁוֹחֵט אֶת הַתּוֹדָה לִמֶחֶר, הָם וְהַפְּהם מִפִגְלִין. לָאֲכוֹל 


לָאָכול מִמֶנָּה לָמֶחֶר, הִיא וְהַפָּהֶם מִן הַלָּחֶם לִמֶחֶר, הַלֶּחֶם מִפֶֶל, 
מִפגְלין. לָאֲכוֹל מִן הֶַּחֶם לִמָחָר, |ְהְִַָּׂים אֵינְן מִפְּנלין ‏ ך הַוְבַח 


פון ציבור (ואָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט, און דער שתי הלחם און דער לחם 
הפּנים זענען פון גאנצן פאָלק) קאָן ניט זיין צעטײילט. און אויב א העלפט דערפון 
ווערט פּסול, איז דער גאנצער קרבן פּסול. אזוי האלט ר' יהודה, די גמרא זאָגט, אז 
דאָס איז נאָר אויב די חלה פון שתי הלחם איז טמא געװאָרן איידער מען האָט גע- 
שפּריצט דאָס בלוט פון די צוויי שעפּסלעך אויפן מזבח, און דער סדר פון לחם 
הפּנים איידער מען האָט מקטיר געווען די צוויי לעפל לבונה-בשמים, אָבער אויב זי 
זענען טמא געװאָרן דערנאָך, און מען האָט דאָך שוין געמעגט די חלות און די סדרים 
עסן, האלט אויך ר' יהודה אז די טמא-געװאָרענע חלה און סדר זאָל מען פארברענען, 
און די טהור חלה און סדר מעג מען עסן. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז דער טמא 
איז טמא, (און מען דאַרף די טמא חלה און סדר פאַרברענען) און דער טהור איז טהור, 
און מען מעג עסן די טהור חלה און סדר אפילו דאָס איז געשען איידער מען האָט 
געשפּריצט דאָס בלוט פון די שעפּסלעך און איידער מען האָט מקטיר געווען די צוויי 
לעפל לבונה-בשמים, 

התודה, דער קרבן תודה מאכט פיגול דאָס ברױט, אָבער דאָס ברויט מאכט 
ניט פיגול דעם קרבן תודה. דאָס װאָרט ,,תודה'' איז דער טייטש א דאנק. ווען איינער 
האָט געװאָלט דאנקן גאָט פאר א גוט געשעעניש האָט ער געבראכט א שעפּסל פאר 
א קרבן תודה, און האָט מיטגעבראכט 40 חלות. זאָגט די משנה אז אויב מען האָט 
ביים שעכטן דאָס שעפּסל, דעם תודה קרבן, אינזינען געהאט צו עסן פון דעם שעפּסל 
נאָך דער צייט (צומאָרגנס, ווייל א תודה ווערט געגעסן נור 1 טאָג און א נאכט) ווערט 
ניט נור דאָס שעפּסל פיגול נאָר אויך די חלות וערן פיגול. אָבער אויב ער האָט 
ביים שעכטן דאָס שעפּסל אינזינען געהאט צו עסן די חלות צומאָרגנס, ווערן נור די 
חלות פיגול, אָבער דאָס שעפּסל איז ניט פגול. און די משנה דערקלערט עס באלד, 
כיצד, וי אַזױ? אױב ער שעכט דעם תודה-קרבן (דאָס שעפסל) צו עסן פון אים (פון 
שעפסל) צומאָרגנם, איז ער (דאָס שעפסל) און דאָס ברויט (די חלות) פיגול; (אויב 
אָבער) צו עסן פון ברויט (פון די חלות) צומאָרגנס, איז דאָס ברויט (די חלות) פיגול, 
און דער תודה-קרבן (דאס שעפּסל) איז ניט פיגול. ווייל דאָס שעפּסל איז דער עיקר, 
און די חלות זענען א טפל, א צוגאָב, און דער עיקר מאכט פיגול אויך דעם טפל, 
אָבער דער טפל קאָן ניט מאכן פיגול דעם עיקר. והכבשים, און די (צוויי) שעפּסלעך 
(פון שבועות װאָס מען ברענגט צוזאמען מיט די שתי הלחם, די צויי חלות) מאכן 
פיגול דאָס ברויט (די צוױי חלות), און דאָס ברױט (די חלות) מאכן ניט פיגול די 
שעפּסלעך; װי אזױ? ווען איינער שעכט די שעפּסלעך (און האָט אינזינען דאבי') 
צו עסן פון זיי צומאָרגנס, זענען זיי (די שעפּסלעך) און דאָס ברויט (די צויי חלות) 
פיגול; אָבער ווען איינער שעכט די שעפּסלעך און האָט דאביי אינזינען) צו עסן 
פון ברויט (פון די צוויי חלות) צומאָרגנס, איז דאָס ברויט (די צויי חלות) פיגול, און 
די שעפּסלעך זענען ניט פיגול. עס איז דאָ דערזעלביקער טעם װאָס פריער ביי דער 
תודה, דהיינו, די שעפּסלעך זענען דער עיקר און די צוויי חלות זענען דער טפל, און 
דער עיקר מאכט פיגול אויך דעם טפל, אָבער דער טפל קאָן ניט מאַכן פיגול דעם 
עיקר, 
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מִפִגֵּל אֶת הִנֶָּכִין מִשׁקָדְשׁוּ בַכְּלֵי 
דכְרִ רַבִּ מֵאִיר, וְהַגֶּסְכֵין אֵינְן מִפַּנלִין 
אֶת הַזְכַח. כִּיצֵד? הַשׁוֹחְט אֶת 
הַזֶּבַח, לָאֲכוֹל מִמָּנּוּ לֶמְחָר, הוא 
וּנְסָכָיו מִפגְלין. לְתַקְרִיב מִן הַנְּכִין 
לִמְחָר, הִנְָּכִין מִפגָלין.וְהַּבַח אִינו 
מִפְנָּל: ה פַּגֵּל ַּקּוֹמֶץ וְלֹא בַלְּבוֹנָה 


מנחות ב 





צט 
בַּלְבוֹנָה וְלֹא בַקּוֹמֶץ, רַבִּי מֵאִיר 
אוֹמֵר, פִּנוּל וְחַיָבִין עָלָיו כָּרֶת . 
וַחֲכָמִים אוֹמָרִים, אִין בּוֹ כֶרֶת, עַד 
שׁיִמַגָּל בְּכֶל הֲפַּתִּיר. וּמוֹדִים חֲכְמִים 
לְרַבִּי מָאִיר, בְּמִנְחַת חוֹטָא וּבְמִנְחַת 
קְנָאוֹת, שָׁאִם פְּגֵל בַּקּומֶץ. שָׁהוּא 
פּּוּל וְחַיבִן עָלָיו כָּרֵתי שְׁהַקֹּמֶץ 


ד. הזבח, דער קרבן (א בהמה װאָס מען ברענגט פאר א קרבן, א עולה צי 
שלמים, און מען ברענגט מיט איר מיט א מנחת נסכים, א מנחה און ויין) מאכט פיגול 
די נסכים נאָכדעם וי זיי זענען געװאָרן געהייליקט אין דער כלי- (-שרת, אין דער 
הײיליקער כל'), אזוי זאָגט ר' מאיר. אויב מען האָט שוין דאָס מעל און דעם וויין גע" 
האט אריינגעטאָן אין די הייליקע כלים (כלי שרת) און זיי זענען דאדורך געװאָרן 
שוין הײיליק, און מען האָט געשאָכטן דאָס שעפּסל, די שלמים (מיט וועלכע מען 
ברענגט א מנחת נסכים, זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא מנחות) און דאביי אין" 
זינען געהאט צו עסן די שלמים צומאָרגנס, זענען אויך די נסכים, דאָס מעל און דער 
וויין פיגול, און אויב מען עסט דאָס מעל אָדער מען טרינקט דעם וויין קומט כרת. אזוי 
זאָגט ר' מאיר, אָבער די חכמים האלטן ניט אזוי, ווייל לויט דעם דין קאָן מען ברענגן 
דֶעם קרבן היינט, און די נסכים ערשט מיט א צייט שטפּעטער, ממילא הייסט עס אז 
דער קרבן איז ניט מתיר די נסכים, און זיי זענען א באזונדערע זאך,. והנסכין, און 
די נסכים מאכן ניט פיגול דעם קרבן. אויב מען האָט ביים שעכטן דעם קרבן אינזי" 
נען געהאט מקריב צו זיין די נסכים צומאָרגנס (נאָכדעם וי זיי זענען שוין געװאָרן 
געהײיליקט אין דער כלי שרת) וערן נור די נסכים פיגול אָבער דער זבח װערט 
ניט פיגול,. כיצד, וי אזוי? אויב מען האָט געשאַכטן דעם קרבן (און אינזינען געהאט) 
צו עסן פון אים צומאָרגנס, זענען סיי ער (דער קרבן) און סיי די נסכים פיגול; (אָבער 
אוב מען האָט ביים שעכטן דעם קרבן אינזינען געהאט) מקריב צו זיין פון די נסכים 
צומאָרגנס, זענען די נסכים פיגול, און דער קרבן איז ניט פיגול. אזוי וי מיר האָבן 
פריער דערקלערט, 

ה. פיגל, אױב מען האָט (געהאט די פסולע מחשבה צו עסן פון די שיריים 
פון דער מנחה צומאָרגנס, די מחשבה פון חוץ לזמנו, פו) פיגול ביי (מקטיר זיין) 
דעס קומץ, און ניט (געהאט די פיגול-מחשבה) ביי (מקטיר זיין די לבונה (פון דער- 
זעלביקער מנחה), אָדער (מען האָט געהאט רי פיגול-מחשבה) בי (מקטיר זיין) די 
לבונה און ניט (געהאט די פיגול-מחשבה) ביי מקטיר זיין) דעם קומץ, זאָגט ר' מאיר, 
אז (די מנחה) איז פיגול און (אויב מען עסט זי) איז מען חייב כרת. ווייל כאָטש מען 
מוז דאָך, כדי מתיר צו זיין צו מעגן עסן די שיריים פון דער מנחה, מקטיר זיין 
ביידע, אי דעם קומץ אי די לבונה, און זיי ביידע זענען איין , מתיר", פונדעסטוועגן 
האלט ר' מאיר, אז ,,מפגלין בחצי מתיר'', אז מען קאָן מאכן פיגול אויך ווען מען 
האָט די מחשבה ביים מקריב זיין א האלבן מתיר. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז עס 
איז ניטאָ אין איר (אין דער מנחה) קיין כרת (אױב מען עסט זי קומט ניט קיין כרת, 
זי איז ניט פיגול) סיידן מען איז מפגל (מען האָט די פּסולע מחששבה פון חוץ 7לזמנ) 
ביים גאנצן מתיר. נאָר ווען מען האָט אינזינען געהאט צו עסן די שיריים צומאָרגנס 
סיי ביים מקטיר זיין דעם קומץ און סיי ביים מקטיר זיין די לבונה, ווערט די מנחה 
פיגול. ומודים, די חכמים זיינען מודה צו ר' מאיר ביי א מנחת חוטא און א מנחת 
קנאות, אז אוב ער האָט מפג? געווען (געהאט אינזינען צו עסן די שיריים צומאָרגנס) 
ביים מקטיר זיין) דעם קומץ, אז זי (די מנחה) איזן פיגול און (אױיב מען עסט זי) איז 
מען חייב כרת, וייל (ביי די דאָזיקע צויי מנחות) אין דער קומץ דער (איינציקער) 


100 מנחות ב"ג ק 
הוּא הַמַּתִּיר. שָׁחֵט אֶחָד מִזְהַכְּבָשִׂים | אִין פִּנּיל, עַד שׁיפַנּל בְּכֶל הַמַּתִּיר. 
לָאֲכוֹל שְׁתֵּ חַלּוֹת לִמְחָה הִקְטִיר | שָׁחֵש אֶחָד מִן הַכָּבָשִׂים לְאֲכוֹל 
אֶחֶר מִן הַבְזֵיכִים, לָאֲכוּל שְׁנֵי מְדרִים | מִמָּנּּ לְמָחֶר, הוּא פִּגוּל, וַחֲבֵרוֹ כָּשֵׁר. 


+ 5ה6 


לְמָחָר, ַבִּי מָאִיר אוֹמָר, פְנּוּל לָאֲכוֹל מַחֲכֵרוֹ לִמָחֶר, שְׁנֵיהֶם 
וְחַיבִין עָלָיו כְּרֵת. וַחֲכָמִים אוֹמָרִים, | כְּשָׂרִים ! 


| פרק נ 
א הַקִּימץ אֶת הַמִּנְחָה, לָאֲכוֹל | רַבִּי אַליענֶר פּוֹסֵל, לָאָכוֹס דָּבֶר 


יִב 
דְבָר שָׁאִין דכו לָאָכוֹל, לָהַקְשִיר | שַּׁרכּוֹ לְאֲכוֹל, לְהַקְטִיר דָבֶר 
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דָּכֶר שָׁאִיץ דַּרְּוֹ לְהַקְטִיר, כְּשֵׁר. | שְׁדּרכּוֹ לְהַקְטִיר. פָּחוּת מִכַַיִת כָּשָׁר 


מתיר. ווארום ביי מנחת חוטא און ביי מנחת קנאות ברענגט מען ניט מיט קיין לבונה 
אינגאנצן, און ממילא איז מען מקטיר נאָר דעם קומץ אליין. -- שחט, אויב מען האָט 
געשאָכטן איינעם פון די (צוױי) שעפּסלעך (װואָס מען ברענגט אים שבועות צזאמען 
מיט די שתי הלחם, די צוויי חלות) און (מען האָט ביים שעכטן דאָס איינע שעפּסל אין- 
זינען געהאט) צו עסן די צויי חלות צומאָרגנס (נאָך דער צייט, שלא בזמנ) אָדער 
מען האָט מקטיר געווען איינעם פון די (צווי) לעפעל לבונה, (פון די צוויי בזיכין, װאָס - 
מען ברענגט יעדן שבת צוזאמען מיט דעם לחם הפנים, די צוױיי סדרים חלות) און 
(מען האָט בייס מקטיר זיין דעם איינעם לעפל אינזינען געהאט) צו עסן די צוױי 
סדרים (חלות) צומאָרגנס (שלא בזמנן, זאָגט ר' מאיר, אז עס איז (די חלות פון שתי 
הלחם צי די חלות פון לחם הפּנים זענען פיגול, און (אויב מען עסט זיי) איז מען חייב 
כרת. ווייל אויך דאָ האלט ר' מאיר אז ,,מפגלין בחצי מתיר'י, און דאריבער כאָטש 
מען האָט געהאט די פיגול-מחשבה נור ביי איין שעפּסל צי ביי איין לעפל לבונה, 
איז עס אויך פיגול. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז עס איז ניט קיין פיגול סיידן מען 
איז מפגל (מען האָט די פיגול-מחשבה) ביים גאנצן מתיר. און איין שעפּסל צי איין 
לעפל לבונה הייסט נור א האלבער מתיר, ווייל מען טאָר דאָך ניט עסן די חלות סיידן 
מען שעכט ביידע שעפּסלעך, צי מען איז מקריב ביידע לעפל לבונה. -- שחט, אויב 
מען האָט געשאַכטן איינעם פון די שעפּסלעך וואָס מען ברענגט שבועות מיט די שתי 
הלחם), און מען האָט אינזינען געהאט צו עסן פון אים (פון פלייש פון דאָזיקן שעפּסל) 
צומאָרגנם, איז דאָס (דאָזיקע שעפסל) פיגול, און דאָס אנדערע (שעפּסל) איז כשר. 
מחמת דאָס זענען צוויי באזונדערע קרבנות. לאכול, (אויב מען האָט געשאָכטן איין 
שעפּסל און דאביי אינזינען געהאט) צו עסן פון אנדערן שעפּסל צומאָרגנס, זענען 
ביידע (שעפּסלעך) כשר. ווייל דאָס ז{ענען צוויי באזונדערע קרבנות, און מען קאָן ניט 
ביי איין קרבן אינזינען האָבן א פּסולע מחשבה וועגן א צווייטן קרבן, 


פרק ג. 

א. הקומץ, אז איינער איז קומץ א מנחה (און ער האָט דאביי אינזינען) צו עסן 
(צומאָרגנס, חוץ לזמנ, אָדער אױסער דער עזרה, חוץ למקומ) א זאך (פון דער 
מנחה) װאָס מ'יעסט ניט (דעם קומץ, אָדער די לבונה, װאָס מ'ידארף מקטיר זיין), אָדער 
(ער האָט אינזינען) מקטיר צו זיין (צו מאָרגנס, חוץ לזמנו אָדער אויסער דער עזרה, 
חוץ למקומ) א זאך װאָס מען איז ניט מקטיר (די שיריים פון דער מנחה, װאָס 
מען עסט), איז (די מנחה) כשר. דעמזעלביקן דין האָבן מיר געלערנט ביי בהמות" . 
קרבנות אין זבחים פּרק ג' משנה ג'. רי אליעזר פסלט, ער זאָגט, אז די מנחה איז פּסול, 
אויך ר' אליעזר'ס דין האָבן מיר געהאט אין זבחים פּרק ג' משנה ג', לאכול, (אויב 
מען איז קומץ א מנחה און מען האָט דאביי אינזינע) צו עסן (חוץ לזמנו צי חוץ 
למקומו) א זאך וװאָס מען עסט (די מנחה שיריים) אָדער מקטיר צו זיין (חוץ לזמנו 
צי חוץ למקומ) א זאך װאָס מען איז מקטיר (דעם קומץ צי די לבונה) װוינציקער פון 
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לָאֲכוֹל כַּחֲצִי זַיִת וּלְהַקְטִיר כַּחֲצִי 
ַיִת, בָּשֵׁר, שָׁאִין אלה וְהַקְשָרָה 
מִצְטָרְפִיץ: ב לֹא יְצַק לֹא בָלֵל, 
לֹא פָּתַת, לא מָלֵח, לֹא הָנִיף. לא 





מנחות ג קא 
וְלֹא מְשֶׁחָ כְּשָׂרָה. נִהֶעֶרֵב חְמְצָהּ 


בְּקוּמֶץ הֲבָרְתָּהּ, בְּמִנְחַת כַּהֲנִים, 
בְּמִנְחַת כֹּהֵן הַמָּשִׁיחֵי בְּמִנְחַת נְסָכִין 
כְּשָׁרֶה, רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, בְּמִנְחַת 
כֵֹּן הַמּשִׁיחַ וּבְמַנְחַת נְסָכִין פְּסוּלָה, 


הִגִישׁ, אוֹ שֶׁפְּתָתָהּ פִּתִּים מִרְבּוֹת, 


א כזית (װױינציקער פון דער גרויס פון אן איילבירט), איז (די מנחה) כשר. ווייל וינ" 
ציקער פון א כזית הייסט ניט געגעסן (אכילה) און הייסט ניט מקטיר געווען (הק" 
טרה), לאכול, (אויב מען האָט אינזינען געהאט) צו עסן (פון די שיריים) א האלבן כזית 
און מקטיר צו זיין פון קומץ צי פון דער לבונה) א האלבן כזית (חוץ לזמנו צי חוץ 
למקומו), איז כשר, ווייל (די 9סולע מחשבה וועגן) עסן און (די פסולע מחשבה וועגן) 
מקטיר זיין נעמען זיך ניט צונויף. זיי רעכענען זיך ניט צוזאמען זיי זענען זיך ניט 
מצױף, די דאָזיקע הלכה האָבן מיר געהאט פריער צום סוף פּרק א" 

| ב. לֹא יצק, אױב (א כהן) האָט ניט ארויפגעגאָסן (דעם אײיל אױף דעם מעל 
פון דער מנחה, נאָר א ישראל האָט געגאָסן דעם אייל), אָדער מען האָט (אינגאנצן 
ניט אויסגעמישט (דעם יל מיט דעם מעל פון דער מנחה), אָדער מען האָט (א 
געבאקענע מנחה, מנחת מאפה) ניט צעברעקעלט אויף שטיקלעך (לא פתת), אָדער מען 
האָט ניט אריינגעטאָן זאלץ (אין דער מנחה, און מען האָט באזאלצן בלויז דעם קומץ), 
אָדער מען האָט (די מנחה ניט אויפגעהויבן (תנופה, ואָס מען דארף טאָן ביי דער 
מנחה פון א סוטה, מנחת קנאות, און ביי דער עומר-מנחה וװאָס מען ברענגט דעס 
זעכצענטן טאָג אין ניסן), אָדער מען האָט די מנחה ניט צוגעטראָגן צום מזבח (לֹא 
הגיש, איידער מען איז די מנחה קומץ דארף מען זי צוטראָגן צום דרום-מערבווינקל 
פון מזבח), אָדער מען האָט זי (די געבאקענע מנחה, מנחת מאפה) צוברעקעלט אױף 
א סך ברעקלעך (פתים מרובות, װאָס יעדעס ברעקל איז אָדער צו"גרויס, גרעסער 
פון א כזית אָדער צודקליין, קלענער פון א כזית), אָדער מען האָט די געבאקענע 
מנחה-קוכנס, די רקיקין) ניט באששמירט (מיט אײיל, און דער דין איז אז מען דארף 
זיי באשמירן), -- זענען זיי (די אלע דאָזיקע מנחות) כשר. כדי דער לערנער זאָל 
פארשטיין בעסער די דאָזיקע משנה זאָל ער נאָכאמאָל זען אין דער הקדמה צו דער 
מסכתא מנחות זוי אזוי מֶען האָט מקריב געווען א מנחה. די משנה לערנט דאָ, אז 
כאָטש די אלע זאכן דארפן ביי דער מנחה געטאָן ווערן, פונדעסטוועגן אויב מען האָט 
זיי ניט געטאָן איז די מנחה כשר, אין אָנהייב משנה, ביי ,,לא יצק'', האָבן מיר גע" 
געבן ,.אויב א כהן האָט ניט געגאָסן דעם אייל, נאָר א ישראל האָט עס געטאָן; אזוי 
טייטשט די גמרא, ווייל ,,יציקה מעכבת'', אויב מען האָט אינגאנצן ניט געגאָסן דעם 
אייל אויף דעם מעל פון דער מנחה איז די מנחה פּסול. -- נתערב, אויב עס האָט זיך 
אויסגעמישט איר (דער מנחה'ס) קומץ מיט דעם קומץ פון אן אנדערער (מנחה), אָדער 
דער קומץ האָט זיך אױיסגעמישט) מיט א מנחה פון א כהן אָדער מיט א מנחה 
פון כהן גדול אָדער מיט א מנחת נסכין (ואָס מען ברענגט מיט א בהמה-קרבן איז 
ער כשר. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו מסכתא מנחות, אז די מנחה פון א 
כהן צי פון כהן גדול, צי די מנחת נסכים איז מען ניט קומץ נאָר מען איז די גאנצע 
מנחה מקטיר אויף דעם מזבח. זאָגט די משנה אז אויב דער קומץ פון א געויינט- 
ליכער מנחה האָט זיך אויסגעמישט מיט א קומץ פון אן אנדערער מנחה, אָדער ער 
האָט זיך אויסגעמישט מיט אזא מנחה װאָס מען איז אינגאנצן מקטיר וי די מנחה 
פון א כהן צו די מנחת נסכים) איז עס כשר, ווייל מען קאָן דאָס גאנצע אויסגעמישטע 
מקטיר זיין צוזאמען. ר' יהודה זאָגט, אז אוב דער קומץ פון א מנחה האָט זיך אויס- 
געמישט) מיט דער מנחה פון כהן גדול (וואָס דער כהן נרול, דער כהן המשסיח, ברענגט 
יעדן טאָג, די חביתי כהן גדול) אָדער מיט א מנחת נסכים װואָס מען ברענגט צוא' 
מען מיט א קרבן עולה אָדער שלמים) איז עס פּסול (טאָר מען דאָס אויסגעמישטע 


102 מנחות ג קב 
שׁווֹ בְלִילָתָהּ עֵבֶה, וו בְלִילְתָהּ | בְמִּנְחָה שָׁלֹּא נִקְמָצָה. לֹא יִקְטִיר, 
רִכָּה, וְהֵן בּוֹלְעוֹת זו מִזֹּ: { שְׁתִּי | וְאִם הִקָטִיר, זוֹ שָׁנּקְמְצֶה. עֲלְתָה 
מִנְחוֹת שֶׁלֹּא נִקִמְצוּ, וְנַתְעֲרְבוּ זו לבְּעֲלים, חוֹ שָׁלֹא נִקִמְצָה, לא 
בְוֹ, אִם יָכוֹל לִקְמוֹץ מוּ בִּפְני| עֶלְתָה לִבָעֲלִים. נִתְעֲרֹב קִמְצָה 
עִצְמָה, וּמִזוֹ בַּסְנִי עִצְמָהּ, כָּשָׁרוֹת, | בִּשְׁיָרֶיהָ, אוֹ בִשְׁיָרֶיהָ שָׁל חֲבָרְתָּה, 
וְאִם לֵאו, פִּסוּלוֹת. הַקּוֹמֶץ שֶׁנתעֲרֵב | לא יִקְטִיר, וְאִם הִקָטִיר, עֲלְתָה 


ניט מקריב זיין), וייל דאָס (דער קומץ) איז זיין (אייל-) אויסגעמיש (בלילת) געדיכט 
(עבה), און די (מנחה פון כהן גדול, צי די מנחת נסכים) איז איר (אייל) אויסגע- 
מיש שיטער (רכה), און יי שלינגן איין (אייל) איינע פון דער אנדערער (דער קומץ 
שלינגט איין אייל פון דעם כהן גדול'ס מנחה צי פון דער מנחת נסכים). אין א גע" 
וויינטליכער מנחה, פון וואנען מען נעמט אראַפּ דעם קומץ מקטיר צו זיין אים, טוט 
מען אריין איין קװאָרט (לוג) אייל אויף א עישרון (צענטל איפה) מעל, און די מנחה 
איז דאריבער געדיכט. אָבער ביים כהן גדול'ס מנחה און דער מנחת נסכים װאָס מען 
ברענגט מיט א שעפּסל-קרבן טוט מען אריין דריי קװאָרט אייל אין א עישרון מעל, 
און דאריבער איז די מנחה שיטער. עס קומט דאריבער אויס, אז דער געדיכטער 
קומץ זאפט אריין אין זיך די אייל פון דעם כהן גדול'ס מנחה צי פון דער מנחת נסכים 
און ער װוערט בטל אין דעם צופיל אייל און ער איז פּסול צום מקטיר זיין. 

גג. שתי מנחות, אויב צוױי מוחות װאָס (יעדע פון זיי דארף מען קומץ זיין או) 
מען האָט זיי ניט קומץ-געווען און זי האָבן זיך אויסגעמישט איינע מיט דער אנ- 
דערע (די מעלן פון ביידע מנחות זענען אריינגעפאלן אין איין כלי) אין אױב מען 
קאָן קומץ-זיין פון דער באזונדער און פון דער באזונדער, זענען זיי כשר. מען מיינט 
אויב זיי זענען ניט אינגאנצן אויסגעמישט, נאָר פון יעדער מנחה איז אין דער זייט 
פאראן אביסל מעל אז מען זאָל קאָנען אראָפּנעמען אַ קומץ. ואם, און אוב ניט (אויב 
זײ זענען אזוי אויסגעמישט, אז עס איןז ניטאָ קיין באזונדער מעל פון יעדער מנחה 
אראָפּצונעמען א קומץ) זענען זי פּסול. מחמת ביים קומץ זיין איז דאָך מורא צו האָבֿן 
אז אין יעדן קומץ װעט זיין אביסל מעל פון איין מנחה און אביסל מעל פון דער אנ" 
דערער מנחה, און פון פּסוק ויקרא ב' ,וקמץ --- מסלתה'י, לערנט מען אָפּ, ,ולא 
מסלת של חברתהי'י, אז דער קומץ דארף גענומען ווערן נור פון איר מעל און ניט פון 
מעל פון אן אנדערער מנחה. הקומץ, אוב א קומץ האָט זיך אויסגעמישט מיט א מנחה 
וועלכע מען האָט נאָכניט קומץ-געווען, טאָר מען ניט מקטיר זיין (דעם געמיש; אָבער 
אױב מען האָט יאָ מקטיר געווען (דעס גאנצן געמיש), װוערט די מנחה, פון וועלכער 
עס איז דער קומץ, פאררעכנט פאר איר בעל הבית. מחמת מען האָט דאָך פון איר 
אראָפּגענומען דעם קומץ און מען האָט מקטיר געווען. דאריבער דארף איר בעל 
הבית ניט ברענגן קיין אנדערע מנחה. חו שלא, און די מנחה וועלכע מען האָט ניט 
קומץ-געווען און מיט וועלכער דער קומץ פון דער אנדערער מנחה האָט זיך אויס- 
געמישט) ווערט ניט פאררעכנט פאר איר בעל הבית. כאָטש מען האָט זי מקטיר גע" 
ווען, אָבער ווייל מען האָט פריער זי ניט קומץ געווען איז דאָס מקטיר זיין גאָרניט, 
און איר בעל הבית דארף ברענגן אן אנדערע מנחה. נתערב, אױב איר קומץ (דער 
קומץ פון א מנחה) האָט זיך אויסגעמישט אין אירע (דער זעלביקער מנחה'ס) שי" 
ריים (מיט דעם איבערגעבליבענעם מעל װאָס דארף ווערן געגעסן, אָדער מיט די 
שיריים פון אן אנדערער מנחה, טאָר מען ניט מקטיר זיין (דעם געמיע). פון פּסוק 
ויקרא ב' ,לא תקטירו ממנו אשה לה' '' ווערט אָפּגעלערנט, אז מען טאָרניט מקטיר 
זיין דעם טייל פון א קרבן, פון וועלכן מען האָט שוין אראָפּגענומען אן אנדערן טייל 
מקטיר צו זיין (,/כל שממנו לאישים הרי הוא בבל תקטירו). און ווייל פון דער מנחה 
האָט מען דאָך אראָפּגענומען דעם קומץ מקטיר צו זיין, טאָר מען די שיריים ניט 
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לַבְּעָלִים . נִטְמָא הִקּוֹמיץ וְהִקְרִיבו 
הַצִיץ מְרֵצָה, יְצָא וְהִקְדִיבוֹ, אִין 
הַצִיץ מְרֵצָה, שָׁהַצִיץ מְרֵצָּה על 
הִטָּמֵא, וְאֵינוֹ מְרֵצָּה עַל הַיוֹצא; 
= נִטְמְאוּ שֶׁיֶיהָ. נִשְׂרְפוּ שִׁיָרֶיהָ, 





מנחות ג קג 


אָבְדוּ שִירֶיהָ. כְַּדַּת רַבִּי אֲלִיעָזר 
ְּשֵׁרָה, וּכְמִדַּת רַבִּ ְהוֹשֶׁעַ פְּסוּלָה, 
שָׁלֹא בִכָלִי שָׁרֶת, פִּסוּלָה רַבִּי 
שִׁמְעוֹן מַכְשִׁיר. הִקָטִיר קֶמְצָהּ 
פּעמַיִם, כּשֵׁרֵה : דן הַקּוֹמָץ. מְעוּטו 


מקטיר זיין, און אזוי װוי דאָ איז דער קומץ אויסגעמישט מיט די שיריים טאָר מען 
דעם גאנצן געמיש ניט מקטיר זיין צוליב די שיריים. ואם הקטיר, און אוב מען האָט 
(עובר געווען אויף דער עבירה או) מקטיר געווען (דעם געמיש) איז זי פאררעכנט 
צו איר בעל הבית. מחמת מען האָט דאָך מקטיר געווען דעם קומץ; דער בעל הבית 
פון דער מנחה דארף דאריבער ניט ברענגן קיין אנדערע מנחה. נטמא, אב דער 
קומץ איז טמא געװאָרן (ער האָט אָנגערירט א טמא זאך, און מען טאָר אים ניט מקטיר 
זיין) און מען האָט אים יאָ מקטיר געווען, איז דער ציץ (די גאָלדענע בלעך ואָס 
דער כהן גדול טראָגט אויפן שטערן) מכפר. ,מרצה'', פארגיט די עבירה, און עס 
איז א גוט מקטיר זיין, און מען דארף ניט ברענגן קיין אנדערע מנחה. יצא, אויב דער 
קומץ איז אריס (מען האָט אים אַרױסגעטראָגן פון בית המקדש-הױף, און ער איז 
דאדורך פסול געװאָרן, און מען האָט אים צוריק אריינגעבראכט) און מען האָט אים 
מקריב געווען, אין דער ציץ ניט מכפר. און דאָס מקטיר זיין טויג ניט, און מען דארף 
ברענגן אן אנדערע מנחה. שהציץ, ווארום דער ציץ אין מכפר אױף טמא (אױיב מען 
האָט מקטיר געווען א זאך װאָס איז געװאָרן טמא) אָבער ער איז ניט מכפר אױף 
איוצאיי (אויף א זאך װאָס איז ארויס פון בית-המקדע-הויף). די גמרא לערנט אָפּ פון 
פּסוק (שמות כייב) ,ונשא אהרן את עון הקדשים -- לרצון לפני ה', און טומאה 
איז לייכטער פון ,,יוצאי! ווייל ביי א קרבן ציבור (װאָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט) 
מעג מען מקריב זיין אפילו ווען דער קרבן איז געװאָרן טמא (טומאה הותרה בציבור), 
דעם דאָזיקן דין האָכבן מיר אויך געהאט אין זבחים צום סוף פּרק ח' 

ב. נטמאו, אוב (איידער מען האָט מקריב געווען דעם קומץ פון א מנחה) זע- 
נען אירע שיריים געװואָרן טמא, אָדער אירע שיריים זענען פארברענט געװאָרן, אָדער 
אירע שיריים זענען פארלוירן געװואָרן, איז לוט דער הלכה (כמדת, װי די מאָס, וי 
די הלכה) פון ר' אליעזר אין זי (די מנחה) כשר און מען איז מקטיר דעם קומץ און 
מען דארף ניט ברענגן קיין אנדערע מנחה), און לוט דער הלכה פון ר' יהושע איז 
זי פסול (און מען טאָר ניט מקטיר זיין דעם קומץ און מען דארף ברענגן אן אנדערע 
מנחה). אין מסכתא פּסחים ע"ז ווערט געבראכט די מחלוקה פון ר' אליעזר און ר' 
יהושע װעגן א בהמה-קרבן אויב דאָס פלייש פון קרבן איז טמא געװאָרן אָדער 
פארלוירן געגאנגן איידער מען האָט דאָס בלוט פון קרבן געשפּריצט אויפן מזבח. ר' 
אליעזר זאָגט ,,דם אף על פּי שאין בשר'', מען זאָל שפּריצן דאָס בלוט, כאָטש דאָס 
פלייש איז ניטאָ. ר' יהושע זאָגט ,,אם אין בשר אין דם', אויב עס איז ניטאָ דאָס 
פלייש זאָל מען דאָס בלוט ניט שפּריצן. דאָ ביי א מנחה זיינען די שיריים אזוי װי 
דאָס פלייש פון א בהמה-קרבן, און דער קומץ איז אזוי וי דאָס בלוט, און די מחלוקה 
פון ר' אליעזר און ר' יהושע איז דאָ אזוי װוי דאָרט ביים בהמה-קרבן. שלא, (אויב מען 
האָט דעס קומץ) ניט אריינגעלייגט אין א כלי שרת (אין א הײליקער כלי איידער 
מען האָט איס מקטיר געווען און ער האָט אים אזוי מקטיר געווע) איז (די מנחה) 
פסול; און ר' שמעון איז מכשיר מאָגט אז עס איז כשר), אָבער אויך ר' שמעון האלט, 
אז די גאנצע מנחה איידער מען איז זי קומץ, מוז מען האָבן אריינגעטאָן אין א 
כלי שרת, און אויב ניט איז זי פּסול. הקטיר, אויב מען האָט מקטיר געווען איר קומץ 
דעם קומץ פון מנחה) אין צויי מאָל (צוערשט א האלבן קומץ, און דערנאָך דעם 
אנדערן האלבן קומץ) איז (די מנחה) כעור. מיר געבן דאָ ,א האלבן און א האלבן, 
ווייל א קומץ איז ניט ווינציקער פון צוויי כזיתן, און ממילא האָט א האלבער קומץ 
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מְעִכָּב אֶת רִבּוֹ. הֶעשָׂרֹן, מִעוּטוֹ | הַכַּפְּרים. מֶעכְּכִין זֶה אֶת זָה, שְׁנֵי 
מְעִכָּב אֶת רִבּוֹ. הַיִן, מְעוּטוֹ מַעִכֵּב בַבְשֵי עַצֶרֶת. מְעַכְּבִין זֶה אֶת זָה, 
אֶת רְבֹּ. הִשָּׁמָן, מְעּטוֹ מֶעכָּב אֶת | שְׁתִּי חֵלוֹת, מעִכְּבוֹת ז אֶת זו, ‏ שׁני 
רִבּוֹ. הַמּוֹלַת וְהִשָּׁמָן. מֶעכְּכִין זִה | סְדָרִים, מֶעכְּבִין זֶה אֶת זָה. שְׁנֵ 
אֶת זֶה. הִקּוֹמֶץ וְהַלְּבוֹנָה, מְעַכָּבִין | בְזִיכִין. מֶעכָּבִין זֶה אֶת זָה. הַטֶּדְרִים 
זֶה אֶת זִה: | שְׁנִי שְׂעֵירִי יוֹם |וְהַבָּוִיכִין, מְעַכְּבִין זֶה אֶת זִה. שְׁנָ 


א כזית; אָבער אויב מען האָט מקטיר געווען א טייל װאָס איז װינציקער פון א כזית 
איז עס פַּסול, 

ה. הקומץ, דער קומץ, איז זיין קליינער טייל מעכב (פארהאלט, מאכט פאר ניט 
גוט) זיין גרויסן טייל. ,,מעוטו מעכב את רובויי מיינט, אז אויב עס פעלט פון קומץ 
אפילו זיין קלענסטער טייל, און עס איז געבליבן פון אים א רוב, דער גרעסטער 
טייל, טאָר מען דעם גרעסטן טייל ניט מקטיר זיין, עס מוז זיין דער גאנצער קומץ, 
העשרון, דער עשרון (מעל, א צענטל פון א איפה, װאָס מען דארף האָבן צו א מנחה) 
איז זיין קלענסטער טייל מעכב זיין גרעסטן טייל. אויב עס פעלט אפילו נור עפּיס 
פון עשרון מעל, איז די מנחה פּסול, היין, דער וויין (וואָס מען דארף ברענגן נסכים 
מיט א קרבן, אוב מיט אן אָקס דארף עס זיין זעקס קװאָרט, אוב מיט א ווידער דארף 
עס זיין פיר קװואָרט, און אויב מיט א שעפּסל דריי קװאָרט) איז זיין קלענסטער טײל 
מעכב זיין גרעסטן טייל, און אויב עס פעלט אפילו דאָס קלענסטע ביסל וויין צו דער 
מאָס װאָס מען דארף ברענגן, טאָר מען דעם וויין ניט גיסן אויפן מזבח. השמן, דער 
אייל (װואָס מען דארף ברענגן מיט א מנחה, דהיינו בי א מנחת נסכים, װאָס מען 
ברענגט מיט א קרבן, דארף מען ברענגן אזוי פיל וויפיל מען ברענגט וױין, און בי 
א געוויינטליכער מנחה דארף מען ברענגן א קװאָרט אױף יעדן עישרון מעל), א 
זיין קלענסטער טייל מעכב זיין גרעסטן טייל. און אויב עס פעלט אפילו אביסל אייל 
צו דער מאָס, װאָס מען דארף ברענגן, איז עס פּסול, הסולת, דאָס מעל און דער אייל 
זענען מעכב איינער דעם אנדערן. א מנחה, װאָס דארף האָבן מעל און אייל, קאָן מען 
ניט ברענגן דאָס מעל אָן דעם אייל, אָדער דעם אייל אָן דעם מעל. הקומץ, דער קומץ 
און די לבונה-בשמים זענען מעכב איינער דעם אנדערן. א מנחה װאָס מען דארף קומץ 
זיין און מען דארף מיט איר ברענגן לבונה-בשמים, אויב מען האָט מקטיר געווען 
דעם קומץ און מען האָט ניט מקטיר געווען די לבונה (צי מען האָט אינגאנצן ניט 
געהאט קיין לבונה), אָדער מען האָט מקטיר געווען די לבונה און ניט מקטיר געווען. 
דעם קומץ, טויג ניט, 

וו שני, די צוױי ציגנבאָקן אים יום כיפור (ואָס מען ברענגט אים יום כיפור, 
און מען ציט ארױיס א גורל, איינעם מקריב צו זיין און דעם אנדערן אוועקצושיקן 
אין דער מדבר, שעיר המשתלח) זענען מעכב איינער דעם אנדערן. מען קאָן ניט 
ברענגן איינעם אָן דעם אנדערן. שני כבשי, די צוויי שעפּסלעך אים שבועות (וואָס מען 
ברענגט פאר א קרבן צוזאמען מיט די שתי הלחם, די צוױי חלות) זענען מעכב אי" 
נער דעס אנדערן. מען מוז האָבן דוקא צוויי שעפּסלעך. שתי חלות, די צויי חלות 
(װואָס מידארף ברענגן אים שבועות אין בית המקדש, די שתי הלחם) זענען מעכב איי- 
נע דער אנדערער. מען מוז ברענגן דוקא צוויי חלות. שני סדרים, די צויי סדרים 
(רייען פון לחם הפנים װואָס מען ברענגט שובת אין בית המזקדע), אין יעדן סדר זענען פא" 
ראן זעקס חלות) זענען מעכב איינער דעם אנדערן. מען קאָן ניט ברענגן איין סדר. 
דאָס זעלביקע מוזן אויך זיין אין יעדן סדר זעקס חלות. שני בזיכים, די צוויי לעפל 
(לבונהיבשמים, װאָס מען ברענגט שבת אין בית המקדש צזאמען מיט דעם לחם 
הפנים) זענען מעכב איינער דעם אנדערןן. מען מוז האָבן דוקא צוויי לעפל לבונה- 
בשמים. הסדרים, די (צוויי) סדרים (פון חלות לחם הפּנים) און די (צוויי) לעפל (לבונה 
בשמיס װאָס מען ברענגט מיט דעם לחם הפּנים) זענען מעכב איינער דעס אנדערן 





105 מנחות ג קה 
מִינִים שָׁבַּנִיר, שְׁלֹשֶׁה שָׁבַּפָרָה, | הַבַּדִּים, וְשָׁעַל הַפָּרוֹכֶת, וְשָׁעַל מִזְבַּח 
אַרְבָעָה שַָֹּּׁרָה. אַרְבָּעָה שׁבַּלוּלֶב, | הַזּהֶב. מְעִכְּבוֹת זו אֶת ‏ : | שִׁבְעָה 
אַרְבְּעֵה שָׁבַּמְּצוְרע, מֶעכְּבִין זֶה אֶת | קָנִי מְנוֹרָה, מַעַכְּבִין זִה אֶת זָה. 
זֶה. שֶׁבַע הִזָּוֹת שֶׁבַמָּרָה, מְעַכָּבוֹת | שִׁבְעָה נְרוֹתֶיהָ, מְעכְּבִין זֶה אֶת זָה. 
זז אֶת ז, שֶׁבַע הְַּיוֹת שָׁל בִּין | שְׁתִּי פְּרָשִׁיוֹת שֶׁבַּמְוּוָה, מְעכְּבוֹת 


אויב עס זיינען ניט פאראן די סדרים חלות, זאָל מען ניט ברענגן די לעפל לבונה- 
בשמים; און אויב עס זענען ניט פאראן די לעפל לבונה-בשמים זאָל מען ניט ברענגן 
די סדרים-חלות. שני מינים, די צוױי מינים ביי א נזיר, די דריי (מינים) ביי דער 
פרה (פרה אדומה), די פיר (מינים) ביי א קרבן תודה, די פיר (מינים) ביים לולב, 
די פיר (מינים) ביי א מצורע, זענען מעכב איינער דעם אנדערן ווען א נזיר האָט 
אָפגעצײלט זיינע נזירות-טעג און איז געװאָרן אויס נזיר האָט ער געדארפן ברענגן 
אין בית המקדש א חוץ אנדערע קרבנות) אויך ,.חלות" און ,רקיקין" (קוכנס), ביי" 
דע מצות, ניט קיין חמץ. זאַגט די משנה, אז עס מוזן זיין ביידע מינים, חלות און 
קוכנס. ביים פארברענען די פּרה אדומה (די רויטע קו) האָט מען געדארפן מיט- 
פארברענען דריי זאכן! ארז (האָלץ פון א צעדער"בוים), איזוב (איזאָפּ, א פלאנץ) און 
שני תולעת (א שטיק װאָל געפארבט פּורפּור"רויט), זאָגט די משנה, אז עס מוזן זיין 
אלע דריי מינים, און אויב עס פעלט איינער טויג ניט. ביים ברענגן א קרבן תודה 
האָט מען געדארפן מיטברענגן פיר מינים געבאקענע זאכף חלות-מצות, רקיקין" 
מצות, חלות-מצות מיט א סך אייל (רבוכח) און חלות-:חמץ. זאָגט די משנח אז עס 
מוזן זיין די אלע פיר, און אויב עס פעלט איינס טויג ניט. ביי א לולב װאָס מען נעמט 
אים סוכות מוזן זיין פיר מינים: דער לולב, דער אתרוג, די הדסים, און די ערבה, 
זאָגט די משנה, אז מען מוז האָבן אלע פיר און אויב עס פעלט איינער פון די מינים 
האָט מען ניט מקיים געווען די מצוה, אָבער אויב מען האָט גענומען איין מין אין 
דער פרי און אן אנדערן שפּעטער, אין זעלבן טאָג, און דעם דריטן שפּעטער אין 
זעלביקן טאָג, און דעם פירטן שפּעטער אין זעלביקן טאָג איז מען יאָ מקיים די מצוה, 
ווייל מען האָט אלע פיר מינים גענומען אין זעלביקן טאָג. ווען א מצורע, א מענטש 
מיט א קרעציקייט, ווערט אויסגעהיילט, ריין, דארף ער ברענגן (א חוץ אנדערע 
קרבנות) פיר זאכן: ארז (צעדערבוים האָלץ), איזוב (איזאָפּיפלאנץ), שני תולעת 
(װאָל געפארבט אויף פּורפּור-רױיט) און פייגל (צפּרים), זאָגט די משנה, אז עס מון 
זיין די אלע פיר זאכן, און אויב עס פעלט איינס טוג ניט. שבע הזיות, די זיבן שפּריצן 
בײ דער פרה אדומה ווען מען האָט געשאָכטן די פרה אדומה האָט מען פון איר 
בלוט געדארפן געבן זיבן שפּריצן קייגנאיבער דער טיר פון היכס זענען מעכב איי- 
נער דער אנדערן. מען מוז געבן אלע 7 שפּריצן, און אויב מען פארפעלט אפילו נור 
איינעם פון זיי טויג ניט. שבע הזיות של בין די זיבן שפריצן (פון בלוט פון דעם 
אָקס און פון ציגנבאָק אים יום כיפור, װאָס דער כהן גדול האָט געגעב) צויששן 
די שטאנט אין קודש הקדשים), און (די זיבן שפּריצן פון די דאָזיקע יום-כיפור 
קרבנות-בלוט און אויך פון די אנדערע אינוױיניקסטע קרבנות װעגן וועלכע עס 
לערנט די משנה זבחים פרק ה' משנה א' און ב' און וועלכע מען האָט געגעבן) אויף 
דעם פרוכת און אױף דעס גאָלדענעם מזבח, זענען מעכב איינער דעם אנדערן 
אויב מען גיט װינציקער פון 7 שפּריצן טויג ניט. זע זבחים פּרק ה' משנה א' און ב', 

ז. שבעה, די זיבן רעהרן פון דער מנורה װואָס איז געווען אין בית המקדט)) 
זענען מעכב איינער דעם אנדערן אין דער מנורה האָבן געמוזט זיין 7 רערען ניט 
ווינציקער. שבעה נרותיה, אירע (דער מנורה'ס) זיבן לעמפּלעך זענען מעכב איינער . 
דעם אנדערן, אין יעדער רער פון דער מנורה איז געווען א לעמפּל, אין וועלכן מען 
האָט אריינגעגאָסן דעם אייל און אריינגעלייגט דאָס קנייטל, זאָגט די משנה, אז עס 
מוזן זיין דוקא אלע זיבן לעמפּלעך. שתי, די צוויי פרשיות אין דער מזזה זענען 





106 מנחות ג"ד קו 
זֹ אֶת זו, וַאֲסִילוּ כֶּתֶב אֶחֶד מְעִכְֵּן. | אַרְבַּע צִיצִיוֹת, מעַכְּבוֹת זו אֶת זֹ, 
ארבַּע פְרָשִׁיוֹת שִׁבַּתִּפלי מְעַכְּבוֹת | שָׁאַרְבַּעתְ מִצְוָה אַחַת. רַבִּייִשְׁמֶעאל 
זו אֶת ‏ וַאֲמִילו כֶתֶב אֶחֶד מְעַכָּבֵן. | אוֹמֵר, אַרְבַּעְתְּן אַרְבַּע מִצווֹז: 


פרק ר 
א הַתְּכֵלֶת אֵינְהּ מְעַכָּבֶת אֶת הַלֶּבְן ראש וְשָׁל ראש אִנָהּ מְעִכָּבֶת 


וְהִלּבָן אֵינוֹ מֶעכֵּב אֶת הַתְּכָלֶת. שָׁל יִד. הַפֹּלֶת וְהַשָּׁמֶן אֵינְן מֶעכְּבִין 


1 


תְּפּלּה שֶׁל יִד אִינָהּ מְעַכֶּבֶת שָׁל | אֶת הײַן וְלֹא הײַן מְעַכְְּן. הִפַּתְּנוֹת 


מעכב איינע דער אנדערער. אין דער מזוזה זענען אָנגעשריבן די צוויי פּרשיות פון 
חומש , שמע ישראליי (דברים ו') און ,,והיה שמוע"י (דברים ייא). אויב עס איז אָנ- 
געשריבן נור איין פּרשה טויג ניט,. ואפיל, און אפילו איין שריפט (כתב אחד) איז 
אויך ביי זיי (ביי די מזוזה-פּרשיות) מעכב. די גמרא טייטשט אז דאָס מיינט מען, אז 
אפילו ווען נור איין אות איז צוגעקלעבט צום אנדערן אוית, עס איז ניט פאראַן אַרום 
דעם אות ליידיקער פּארמעט, איז די מזוזה פּסול. ארבע, די פיר פרשיות פון תפילין 
זענען מעכב איינע דער אנדערער. אין תפילין, סיי אין של ראש און סיי אין של ידי 
זענען אָנגעשריבן די 4 פּרשיות פון חומש ,,שמע ישראלי (דברים ו'), ,והיה אם 
שמע"" (דברים ייא) ,,קדשיי (שמות ייג) און ,והיה כי יביאך" (שמות י'ג). דער 
חילוק איז נור װאָס אין די תפילין ,,של ראשיי, װאָס מען לייגט אויפן קאָפּ, זענען 
די 4 פּרשיות געשריבן אויף 4 באזונדערע שטיקלעך פּארמעט, און אין די תפילין 
,של יד", װאָס מ'לייגט אויף דער האנט זענען די 4 פּרשיות געשריבן אויף איין שטיקל 
פּארמעט. זאָגט די משנה אז עס מוזן זיין אלע 4 פּרשיות. ואפילו, און אפילן איין 
שריפט איז ביי זיי (ביי די תפילין-פּרשיות) מעכב. אויך דאָ מיינט מען, אז אוב אן 
אות איז צוגעקלעבט צו אן אנדערן אות, זענען די תפילין פּסול, ארבע ציציות, די 
פיר ציצית (אין די פיר עקן פון טלית, צי פון א טלית קטן) זיינען מעכב איינע דער 
אנדערער, ווייל זיי זיינען אלע איין מצוה. און אויב עס פעלט אין איין עק די ציצית, 
כאָטש אין די אנדערע דריי עקן זענען דאָ ציצית, איז מען ניט מקיים די מצוה פון 
ציצית. ר' ישמעאל זאָגט, אז זיי זענען פיר באזונדערע מצוות. און אויב עס פעלט אין 
איינעם ציצית, איז מען מקיים דריי מצוות מיט די ציצית פון די איבריקע דריי עקן, 


פרק ד 

א. התכלת, די תכלת-ציצית זענען ניט מעכב (פארהאלטן ניט) די וױיסע (צי- 
צית). די תורה אין במדבר ט'ז זאָגט, אז מען זאָל אין א קלייד (אין א טלית) אריינ- 
מאכן ציצית אין אלע 4 עקן פון טלית. אין יעדן עק דארף זיין צוויי ציצית פעדעם גע" 
פארבט אויף בלאָ (תכלת) און צוויי ווייסע ציצית פעדים (אָדער איין בלאָער פאָדעם 
און דריי ווייסע). זאָגט די משנה, אז אויב מען האָט ניט קיין תכלת"-פאָדעם, פאר- 
האלט עס ניט, איז עס ניט מעכב, די ווייסע ציצית-פעדים, און מען קאָן אריינמאכן 
אלע 4 ווייסע פעדים אָן דעם תכלת. והלבן, און די ווייסע איז ניט מעכב דעם תכלת. 
אויב מען האָט נור תכלת-פעדים און ניט קיין ווייסע, קאָן מען אריינמאכן אלע 4 
בלויז תכלת-פעדים. תפלה, די תפילין של יד (ואָס מען לייגט אויף דער האנט) איז 
ניט מעכב די (תפילי) של ראש, װואָס מען לייגט אויפן קאָפּ), און די (תפילין) של 
ראש איז ניט מעכב די (תפילין) של יד. דאָס זענען צוויי באזונדערע מצוות, און מען 
קאָן לייגן איינע אָן דער אנדערער. הסולת, דאָס מעל און דער אייל זענען ניט מעכב 
דעם ויין, און דער ויין איז זיי (דאָס מעל און דעם אייל) ניט מעכב. ביי א מנחת 
נסכים (װאָס מען ברענגט מיט א קרבן עולה אָדער א קרבן שלמים) ברענגט. מען א 
מנחה פון מעל און אייל, און מען ברענגט אויך ויין, װאָס מען גיסט אויפן מזבח, 
זאָגט די משנה, אז אויב עס איז קיין וויין ניטאָ קאָן מען ברענגן די מנחה פון מעל 
און אייל אליין, און אויב עס איז קיין מעל און אייל ניטאָ קאָן מען ברענגן דעם ויין 
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שָׁעַל מִזְבֵּחַ הַחִיצוֹן, אֵינְן מְעַכְּבוֹת 
ז אֶת װ: { הַפָּרִים וְהָאֵילִים 
ְהַכְּבָשִׂים אֵינֶן מְעַכְּכֵין זֶה אֶת זָה. 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אִם הָיוּ לָהֶם 
פָּרִים מֶרְבִּים, וְלֹא הָיוּ לָהֶם נְסָכִים, 
יָכֵיאוּ פַּר אֶחָד וּנֶסָכָיו, וְלֹא יִקְרְבו 
כִלֶן בְּלֹא נְסָכִין : { הַפֶּר וְהָאִילִים 
וְהַכְּכָשִׂים וְהַשָּׂעיר, אִינְן מְעַכְּבִין אֶת 





מנחות ד קז 


הַפָּחֶם, ולֹא הַלֶּחֶם מְעכְּבֶ. הַלֶּחָם 
מְעכֵּב אֶת הַכְּבָשִׂים, וְהַכְּבָשִׂים 
אִינָן מֶעַכְּכִן אֶת הַלָּחֶם. דִּבְרִ 
רַבִּי עֲקֵיבָא. אָמַר וְרַבִין שִׁמְעוֹן בֶּן 
ַגֶם, לא כִי, אֶלָא הַכְּבָשִׂים מְעַכְּבִין 


אֶת הִלֶּחֶם. וְהַפָּחֶם אֵינוֹ מְעִכֵּב אֶת 
הַכְּבָשִׂים , 


שָׁכֵּן מְצִינוּ, כְּשָהָי 
יִשְׂרָאֵל ַּמִּדבֶר אַרְבָעִים שָׁנָה. קָרְב 


אליין, ‏ המתנות, די (בלוט) שפּריצן װאָס מען שפריצט (פון קרבנות) אױף דעם 
דרויסנדיקן מזבח (וועלכער שטייט אין בית המקדש-הויף) זענען ניט מעכב איינע די 
אנדערע. דער דין האָבן מיר געהאט אין זבחים פּרק ד' משנה אי, אז למשל מען דארף 
געבן פון בלוט פון א קרבן עולה צוויי שפּריצן (מתנות) אויפן מזבח. אויב אָבער מען 
האָט געגעבן נור איין שפּריץ איז אויך דער קרבן גוט. 


ב. הפרים, די אָקסן און די ווידערם און די שעפסן זענען ניט מעכב איינער 
דעם אנדערן. מען טייטשט, אז די משנה מיינט די קרבנות װאָס מען ברענגט אים 
שבועות. מען ברענגט איין אָקס און צוויי ווידערס און זיבן שעפּסלעך צוזאמען מיט 
די שתי הלחם (די צוויי חלות, א חוץ די 2 שעפּסלעך וועלכע קומען מיט די 2 חלות 
צוזאמען), און זיי הייסן שתי הלחם-קרבנות, און מען ברענגט אויך צוויי אָקסן און 
איין ווידער און זיבן שעפּטלעך פאר קרבן מוסף פון שבועות, און זיי הייסן די מוסף- 
קרבנות. זאָגט די משנה אז מען קאָן ברענגן די שתי הלחם-קרבנות אָן די מוסף" 
קרבנות, און מען קאָן ברענגן די מוסף-קרבנות אָן די שתי הלחם-קרבנות. ר' שמעון 
זאָגט, אז אױב עס זענען געווען א סך אָקסן (עס איז געווען גענוג געלט צו קױפן 
די אלע אָקסן װאָס מען דארף האָבן פאר קרבנות) אָבער עס איז ניט געווען (מער קיין 
געלט צו קויפן) נסכים (די מנחות און דעם ווין װאָס מען דארף האָבן צו יעדן 
אָקס-קרבן), זאָל מען (גלייכער) ברענגן (קויפ) איין אָקס און זיינע נסכים, און מען 
זאָל ניט (קויפן און) מקריב זיין זיי אלע (די אלע אָקסן) אָן נסכים. אזוי טייטשט די 
משנה די גמרא. | 


הפר, דער אָקס און די (צוױ') ווידער און די מיבן) שעפסלעך און דער 
ציגנבאָק װואָס מען ברענגט שבועות צוזאמען מיט די שׂתי הלחם, מיט די צויי חלות) 
זענען ניט מעכב דאָס ברויט (די חלות), און די חלות זיינען ניט מעכב זיי. אויב עס 
זענען ניט פאראן די קרבנות, קאָן מען פונדעסטוועגן ברענגן די צוויי חלות, און 
אויב עס זענען ניט פאראן די חלות, קאָן מען פונדעסטוועגן ברענגן די קרבנות. 
הלחם מעכב, דאָס ברויט (די צוויי חלות) זענען מעכב די (צוויי) שעפּסלעך, װוואָס מען 
ברענגט צוזאמען מיט זיי אים שבועות, און מען הויבט זי אױף, זיי האָבן ,תנופה"י 
אויפהייבונג, צוזאמען מיט די צויי חלות) און די (צויי) שעפּסלעך זענען ניט מעכב 
דאָס ברויט (די צוויי חלות), אזוי זאָגט ר' עקיבא. מען קאָן ניט ברענגן די שעפּסלעך 
אָן די חלות, אָבער מען קאָן ברענגן די חלות אָן די שעפּסלעך. אָמר, האָט ר' שמעון 
בן ננס געזאָגט: עס איז ניט אזוי, נאָר די שעפּסלעך זענען מעכב דאָס ברױיט (אָן די 
שעפּסלעך קאָן מען די חלות ניט ברענגן, אָבער דאָס ברוט איז ניט מעכב די שפּס- 
לעך (מען קאָן ברענגן די שעפּסלעך אָן די חלות), ווארום אזוי געפינען מיר אז ווען 
די יידן זענען געווען אין מדבר פירציג יאָר (נאָכדעם וי זי זענען ארויס פון מצרים 
און איידער זיי זענען געקומען קיין ארץ ישראל) האָבן זיי מקריב געווען אים שבוד 
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כְבָשִׂים בְּלֹא לָחָם. אַף כָּאן יִקרְבו 
כְכָשִׂים בְּלֹא לָחָם. אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן 
הֲלָכָה כְּדבְרֵי בֵן נִנּם, אֲבֶל אין 
הַטּעַם כִּדְבָרָיוי שִׁכּל הָאָמוּר בְּחוֹמשׁ 
הַפְּקוּדִים, קָרב בַּמִּדְבָּר. וָכָל הָאָמוּר 
בְּתוֹרַת כֹּהָנִים, לֹא קָרַב בַּמִּרְבָּר, 
מִשָּׁבָּאוּ לְאֶרֶץ, קָרְבוּ אֵלּוּ וְאֵלוּ, 
וּמִפָּנִי מָה אֲנִי אוֹמֵר יִקְרְבוּ כְבָשִׂים 





מנחות ד קח 


בְּלֹא לָחָם? שְׁהְַּבָשִׂים מַתִּירִין אֶת 
עִצְמָן (כְּלֹא לֶחֶם), לָחָם בְּלֹא 
כְבָשִׂים, אִין לי מִי יַתִירנוּ: -י הַתְּמִידִן 
אִינְן מְעַכְִּין אֶת הַמּוּמָמִים, וְלֹא 
הַמּּסָפִים מעַכִּין אֶ הַתְּמירִין וְלֹא 
הַמּוּסְפִין מְעַכְּכִין זֶה אֶת זָה. לא 
הִקָרֵיבוּ כָבֶשׂ בַּבּקַר, יִקְרִיבוּ בִּין 
הָעַרְבָּיִם. אָמַר רַבִּי שִׁמָעוֹן, אֵימָתַי 


עות) די (צוויי) שעפסלעך אָן דעס ברויט (אָן די צוויי חלות), און אויך דאָ (אין בית 
המקדש אין ירושלים) דארף מען (דאריבער) קאָנען מקריב זיין די (צוויי שעפּסלעך) 
אָן דעם ברויט (אָן די חלות). די יידן האָבן אין מדבר ניט געבראכט די 2 חלות, ווייל 
מען מוז די חלות ברענגן דוקא פון ארץ ישראל-תבואה (זע ווייטער פּרק ח 'משנה א'), 
און די יידן אין מדבר האָבן בכלל ניט געהאט קיין תבואה נאָר האָבן געגעסן מן 
אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, אז די הלכה איז װי בן ננס, אָבער דער טעם (דערפו) 
איז ניט וי ער זאָגט, ווארום אלץ (אלע קרבנות) וועגן וועלכע עס ווערט געזאָגט (אין 
דער תורה) און חומש ,,הפיקודים" (אין חומש במדבר כ"ח און כ"ט) האָט מען מקריב 
געווען אין מדבר, און אלץ (אלע קרבנות) וועגן וועלכע עס ווערט געזאָגט (אין דער 
תורה) אין חומש ,תורת כהניםיי (ויקרא כי"ג) האָט מען ניט מקריב געווען אין דער 
מדבר (און וייל די שתי הלחם קרבנות, דער אָקס און צויי ווידערס און די זיבן 
שעפּסלעך און די צוױי ששעפּסלעך ווערן געזאָגט אין חומש ויקרא כ"ג, האָט מען 
דאריבער אויך די ששעפּסלעך ניט געבראכט אין מדבר), און ערשט וען זי (די יידן) 
זענען אריינגעקומען אין לאנד (לארץ, קיין ארץ ישראל) האָבן זי מקריב געוען די 
(שעפּסלעך) און די (צוױי חלות. און פאהװואָס זאָג איך, אז מען קאָן מקריב זיין די 
(צוויי) שעפסלעך אָן ברויט (אפילו ווען די צוױי חלות זענען ניטאָ) ? וייל די שעפּס- 
לעך זענען מתיר זיך אליין און אויך דאָס ברויט (ערשט נאָכדעס וי מען איז מקריב 
די שעפּסלעך מעגן די כהנים עסן סיי דאָס פליישש פון די שעפסלעך און סי די 
חלות) אבער (ווען מען ברענגט ברויט (די צוויי חלות) אָן די שעפּסלעך, איז דאָך ניט 
פאראן די זאך (די שעפּסלעך) װאָס זאָל זי (די חלות) מתיר מאכן. דער חומש במדבף + 
הייסט אין דער משנה ,חומש הפיקודים", דער ,חומש פון ציילן", ווייל אין במדבר 
אי ווערט געגעבן די צאָל יידן פון יעדן שבט. דער חומש ויקרא הייסט ,,תורת כהנים", 
,די תורה וועגן די כהניםי', וייל אין חומש ויקרא ווערן געגעבן דער גרעסטער 
טייל מצוות וועגן קרבנות און וועגן כהנים. 

ד. התמידין, די קרבנות תמיד (װאָס מען האָט מקריב געווען יעדן טאָג, א 
שעפּסל אין דער פרי, תמיד של שחר, און א שעפסל פארנאכט, תמיד של בין הער- 
ביים) און די קרבנות מוסף װואָס מען האָט מקריב געווען יעדן שבת און ראש חודש 
און ימים טובים) זענען ניט מעכב איינע די אנדערע. מען מיינט דערמיט צוויי זאכן, 
ערשטנס, אז אויב מען האָט מקריב געווען דעם קרבן מוסף פארן קרבן תמידי אָדער 
דעם קרבן תמיד פאר דעם קרבן מוסף, איז כשר. צווייטנס, אויב עס איז ניט פאראן 
קיין בהמות פאר די קרבנות מוסף, קאָן מען פונדעסטוועגן מקריב זיין די קרבנות 
תמיד, און אויב עס איז ניט פאראן קיין בהמות פאר די קרבנות תמיד, קאָן מען 
פונדעסטוועגן מקריב זיין די קרבנות מוסף. לא הקריבו, אױב מען האָט ניט מקריב 
געווען דאָס שעפּסל (פון דעם קרבן תמיד) אין דער פרי (דעם תמיָד.של שחר) זאָל 
מען (פונדעסטוועגן) מקריב זיין דאָס שעפסל (פון קרבן תמיד) פארנאכט (דעם תמיד 
של בין הערביים). איינס פארהאלט ניט דאָס אנדערע. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, 
ווען (איז דאָס געזאָגט געוואָר)? אוב זיי (די כהנים) זענען געווען געצווינגן (אנוסים, - 
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ִזְמֵן שָׁהָיוּ אַנוּסִין, או שׁונְגִין, אֲבֶל | שָׁאֵין מְחַנְכִין אֶת מִזְכַּח הַזּהֶב אֶלָּא 
אִם הָיוּ מְזִידִין, וְלֹא הִקְרֵיבוּ כָבֶשׂ | בִקְטוֹרֶת הַפַּמִּים שָׁל בִּין הָעַרְבָּיִם, 
בַַּּקַר, לא יַקְרִיבוּ בִּין הָעַרְבָּיִם, לא מִזְבַּח הָעוֹלָה אֶלָּא בְתָמִיד 
לא הִקְטִירוּ קטוֹרֶת בַּבּקֵר, יִקְטִירוּ | שֶׁל שַׁחַר, וְלֹא אֶת הַשָׁלְחָן אָלָא 
בֵּין הֶעַרְבִּים . אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן, בְלְחֶם הַפָּנִים בּשַׁבָּח, וְלֹא אֶת 
וְכִלָהּ הָיְתֶה קְרבָה בִּין הָעַרְבָיִם, | הַמְּנֹרֶה אֶלָּא בְשִׁבָעה נְרוֹחֶיהָ בִּין 


זי האָבן ניט געקאָנט מקריב זיין אין דער פרי דעם תמיד של שחר) אָדער זי זענען 
געווען שוגגים זֵיי האָבן פארגעסן מקריב צו זיין דעם תמיד של שחר); אָבער אױב ‏ 
זיי זענען געווען מזידים יי האָבן געקאָנט מקריב זיין און זי האָבן ניט פארגעסן, 
נאָר זי האָבן במזיד, ווילנדיק) נישט מקריב געוען דאָס שעפסל (דעם 
תמיד) אין דער פרי, זאָלן זיי (דיזעלביקע כהנים) ניט מקריב זיין (דעם תמיד פון) 
פארנאכט. אָבער אנדערע כהנים זאָלן יאָ מקריב זיין דעם פארנאכט-תמיד, די גמרא 
זאָגט דאָ, אז אויב מען האָט דעם מזבח נאָכניט געהאט מחנך געוועןױ מען האָט אויף 
אים נאָכניט געהאט מקריב געווען קרבנות, האלט אויך דער ערשטער תנא (דער תנא 
קמא) אז ווען מען האָט ניט מקריב געווען דעם תמיד של שחר, זאָל מען ניט מקריב 
זיין דעם תמיד של בין הערביים. דער תנא קמא זאָגט, אז נור ווען מען האָט שוין 
דעם מזבח מחנך געווען און מען האָט שוין מקריב געווען אויף אים קרבנות, דאמאָלס 
מעג מען מקריב זיין דעם פארנאכט-תמיד, כאָטש מען האָט דעם פרימאָרגן-תמיד 
נאָכניט געחאט מקריב געווען. און ר' שמעון זאָגט, אז אפילו דאמאָלס, אויב די 
כהנים זענען געווען מזידים, זאָלן דעם פארנאכט-תמיד מקריב זיין נור אנדערע 
כהנים, לא הקטירו, אוב מען האָט ניט מקטיר געווען (גערויכערט איף דעם אינוןױי- 
ניקסטן, דעם גאָלדענעם מזבח, װאָס איז געשטאנען אין היכל) די קטורת (די בששמים) 
אין דער פרי זאָל מען מקטיר זיין פארנאכט (אפילו מען האָט נאָכניט מחנך געווען 
דעם גאָלדענעם מזכח). אויך קטורת האָט מען מקטיר געווען צוויי מאָל אין טאָג, א 
האלבע ,,מנה'י אין דער פרי און א האלבע ,מנה'' פארנאכט, א מנה איז לערך דריי 
פערטל פונט. צוליב דעם װאָס קטורת האָט א כהן מקריב געווען נור איינמאָל אין זיין 
לעבן, (ווייל דאָס מאכט רייך), דאריבער טרעפט זיך ניט אז דער כהן זאָל במזיד ניט מק- 
טיר זיין, און מחמת דעם איז אויך ר' שמעון מודה, אז דערזעלביקער כהן קאָן מקטיר 
זיין פארנאכט. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט אז (אויב מ'האָט ניט מקטיר געווען די 
קטורת אין דער פרי) זאָל מען זי אינגאנצן (די גאנצע מנה קטורת, אויך די האלבע 
פון אין דער פרי) מקטיר זיין פארנאכט. איצט דערקלערט די משנה, פארװאָס ביים 
תמיד אויב מען האָט דעם דרויסנדיקן מזבח וועלכער שטייט אין בית המקדש- 
הויף, דעם מזבח-העולה, נאָכניט געהאט מחנך געווען זאָל מען ניט מקריב זיין דעם 
פארנאכט-תמיד, און ביי קטורת איז מען יאָ מקטיר די פארנאכט-קטורת כאָטש מען 
האָט דעם גאָלדענעם מזבח נאָכניט געהאט מחנך געווען. שאין, ווארים מען איז ניט 
מחנך דעם גאָלדענעס מזבח סיידן מיט (מקטיר זייןף אױיף אים) די בששמים קטורת 
(קטורת הסמים) פון פארנאכט, און מען איז ניט מחנך דעם מזבח העולה (דעם מזבח 
וועלכער שטײט אין הױף, אין דער עזרה) סיידן מיט דעם קרבן תמיד אין דער 
פרי. אויף א נייעם גאָלדענעם מזבח מוז מען דאָס ערשטע מקטיר זיין די פארנאכט 
קטורת, און אויף א נייעם עולה-מזבח מוז מען דאָס ערשטע מקריב זיין דעם פרי- 
מאָרגן-תמיד, ולאי און (מען איז) ניט (מחנך) דעם טיש (ואָס שטייט אין היכל) סיידן 
(מיט ארויפלייגן אויף אים) דעם לחם הפּנים (די צוועלף חלות) אים ששבת, און (מען 
איז) ניט (מחנך) די מנורה (װאָס שטײט אין היכל) סיידן מיט אנצינדן אירע זיבן 
לעמפּלעך פארנאכט. מיט ,,מחנך-זיין' מיינט מען דאָס ערשט מאָל טאָן די עבודה 
מיט די דאָזיקע זאכן, 
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לֹא הָיוּ בְאוֹת הֲצָיִים, אֶלָּא מֵבִיא 
עשָׂרוֹן שָׁלֵם וְחוֹצֵהוּ, וּמקְריב מֶחְצָה 
ַבּקה. וּמְחְצֶה בִין הָעַרְבִָּס. וְכהן 


מנחות ד 


קי 
חֲצִי עשָׂרוֹן מִבֵּיתוֹ, וְלֹא חֲצִי עשְׂרוֹנו 
שָׁל ראשון, אֶלָּא מֵבִיא עשָׂרוֹן 
שָׁלִם וְחוֹצְהוּ, וּמַקְרִיב מֶחְצָה , 
וּמֶחֶצֶָה אָבֵד, נִמְצְאוּ שְׁנֵי חֲצְיִים 


קָרֵבִין,. וּשְׁנִי חֲצִיִים אוֹבָדִין,. לא 


:: 
4 


שִָׁקְרִיב מֶחְצה כְשַחֲרית וּמָת 
וּמנּוּ כהן אַחר תַּחְתִיו, לא יָבִיא | מֵּּ כהן אַחָר, מִשָׁל מִי הָיְתָה 


ה חביתי, די חביתין מנחה פון כהן גדול האָט מען ניט געבראכט צו האלבע 
באזונדער. דער כהן גדול האָט יעדן טאָג געבראכט א מנחה פון איין עישרון (א צענטל 
פון א איפה) מעל, און מען האָט זי געבאקן אין אייל אין א פלאכער פאן אין א 
,מחבתיי (ויקרא וי ,על מחבת בשמן תעשהי') און געמאכט דערפון 12 חלות. דאָ- 
ריבער האָט די מנחה פון כהן גדול געהייסן חביתין, חביתי כהן גדול (פון ,,מחבת"). 
א העלפט חלות פון דער דאָזיקער מנחה, א האלבן עישרון האָט מען מקריב געווען 
(פארברענט אויפן מזבח) אין דער פרי, און די אנדערע העלפט פון די חביתין" 
חלות, דעם אנדערן האלבן עישרון, האָט מען מקריב געװען פארנאכט, זאָגט די 
משנה אז ניט מען האָט געבראכט אין דער פרי א האלבן עישרון מעל און געמאכט 
דערפון 6 חלות און מקריב געווען, און פארנאכט האָט מען ווידער געבראכט א האלבן 
עישרון מעל און געמאכט דערפון 6 חלות און מקריב געווען. אלא, נאָר מען האָט 
געבראכט (אין דער פרי) א גאנצן עישרון (מעל, און מען האָט געמאכט דערפון 
צוועלף חלות) און מ'יהאט אים (דעם עשרו) צעטײילט, און מקריב געווען א העלפט 
אין דער פרי און א העלפט פארנאכט. אזוי טייטשט דער רמבם, אז מען האָט צו" 
ערשט געבאקן 12 חלות, און מען האָט יעדע חלה צעטיילט אויף דער העלפט, און 
מען האָט 12 האלבע חלות מקריב געווען אין דער פרי און 12 האלבע חלות פאר- 
נאכט. דער ראבייד טייטשט, אז מען צעטיילט דאָס מעל, וכהן, און אוב א כהן (גדול) 
וועלכער האָט מקריב געווען די העלפט אין דער פרי איז געשטאָרבן, און מען האָט 
געמאכט אן אנדערן כהן (פאר כהן גדול) אויף זיין אָרט, זאָל ער (דער אנדערער כהן 
גדול) ניט ברענט (פֿארנאכט) א האלבן עישרון (מעל) פון זיין הױז און זאָל אויך 
ניט מקריב זיין פארנאכט) דעם האלבן עישרון (ואָס איז געבליב) פון ערשטן (כהן 
גדול), נאָר ער ברענגט א גאנצן עישרון (מעל) און טיילט אים אױף דער העלפט, 
און ער איז מקריב (פארנאכט) איין העלפט, און די (אנדערע, איבערגעבליבענע) 
העלפט גייט פארלוירן. מען לאָזט די אנדערע העלפט ליגן ביז צומאָרגנס און זי 
ווערט פּסול, ווייל זי איז איבערגעבליבן איבערנאכט (בלינה''), און מען פארברענט 
זי, אויף דעם אש-אָרט (בית הדשן), װי א פּסולע מנחה. נמצאו, עס קומט אױם אז 
צויי העלפטן (פון די צויי עשרונים) האָט מען מקריב געווען (איין העלפט אין דער 
פרי פון פריערדיקן כהן גדול'ס מנחה, און איין העלפט פארנאכט פון נייעם כהן 
גדוליס מנחה), און צוױי העלפטן גײען פּארלוירן. מחמת אויך די אנדערע העלפט 
װאָס איז געבליבן פון פריערדיקן כהן גדול האָט מען געלאָזט ביז צומאָרגנס און 
פארברענט אויפןאש-אָרט (בית הדשן). לא מינו, אױב (נאָכדעם וי דער ערש- 
טער כהן גדול האָט מקריב געווען די העלפט מנחה אין דער פרי און ער איז דערנאָך 
געשטאָרבן) האָט מען נאָכניט געמאכט (אין זעלביקן טאָג) אן אנדערן כהן (פאר כהן 
גדוס, פון וועמען האָט מען זי (די כהן גדול-מנחה) מקריב געווען? מיר וילן דאָ 
באמערקן אז די מנחה פון כהן גדול האָט ניט דוקא דער כהן גדול געמוזט מקריב 
זיין. עס האָט זי געקאָנט מקריב זיין יעדער כהן. אָבער דער כהן גדול האָט געדארפן 
ברענגן די מנחה, ער האָט געדארפן באצאָלן פאר איר. פרעגט די משנה, ווער 
ברענגט, באצאָלט פאר דער מנחה פון כהן גדול, ווען דער כהן גדול איז געשטאָרבן 





11 מנחות ה קיא 
רָכֶה ? רַבִּי שִׁמָעוֹן אוֹמַר, מֵשָׁל צִבּוּר, רַבִּי יְהוּדָה אוֹמַר, מִשָׁל 
יֹרְשִׁים, וּשְלֵמָה הְיָתָה קְרבָה; 
פרק ה 


א כָּל הִמְּנָחוֹת בָּאוֹת מֵצָה, חוּץ | רַבִּי יְחוּדָה אוֹמֵר, אַף הִיא אֵינָה 
מַחָמץ שַָּׁתּוֹרָה, וּשׁתִּיהַלָּחֶם, שָׁהֵן | מֵן חַמֶּבְחָר, אֶלּא מֵבִיא אֶת הַשָּׂאוֹה 
בָּאוֹת חָמֵץ, רַבִּי מָאִיר אוֹמַר, | וְנוֹתֵן לְתוֹךְּ הַמַּדָּה, וּמְמַלֵּא אֶת 
שְׂאוֹר בּוֹדָה לָהֵן מִתֶֹּן ּמְחַמִּצֶן. | הַמִּדָּה. אֶמְרוּ לֹ, אַף הִיא הָיָתָה 


און קיין אנדערער כהן גדול איז דערווייל ניטאָ? ר' שמטו, זאָגט ר' שמעו, אז פון 
ציבור. דאָס יידישע פאָלק, דער ציבור, די קאסע פון בית המקדש, ברענגט די מנחה, 
ר' יהודה זאָגט, אז די יורשים. די קינדער פון כהן גדול, זיינע יורשים דארפן ברענגן 
די מגחה כל זמן עס איז ניטאָ קיין אנדערער כהן גדול, ושלמה, און (אזוי לאנג וי עס 
איז ניטאָ קיין אנדערער כהן גדול) ברענגט מען זי א גאנצע. מען האָט געבראכט אין 
דער פרי א גאנצן עישרון, און פארנאכט אַ גאנצן עישרון. דאָס איז סיי לויט ר' שמעון 
אז מען האָט זי געבראכט פון ציבור, און סיי לויט ר' יהודה, אז די יורשים האָבן זי 
געבראכט, פרק ה 


א. כל, אלע מנחות האָט מען געבראכט מצה. מיר האָבן פריער געגעבן אז עס 
זענען געווען פארשידענע מנחות, מעל מיט אייל סתם אויסגעמישטי אָדער געבא- 
קענע אין אַן אויוון, אָדער אין א פאן אָדער אין א טיפער פאַן, חלות, רקיקין (קוכנס 
פּלעצל). זאָגט די משנה, אז דאָס אלץ האָט געמוזט זיין מצה, און עס האָט ניט גע- 
טאָרט זיין קיין חמץ, דאָס טייג האָט ניט געטאָרט פארזויערט ווערן זיין חמצדיק. חוץ, א 
חוץ (צוױי זאכן וועלכע האָבן געמוזט זיין פון חמץ, און דאָס זענען) דער חמץ (-טײל) 
פון קרבן תודה און די צויי ברויטן (שתי הלחם, די צויי חלות, װאָס מען האָט גע- 
בראכט אים שבועות), וועלכע מען ברענגט חמץ. מיט א קרבן תודה האָט מען מיט- 
געבראכט 40 חלות, און פון זיי זענען 10 געווען חמצ'דיקע (ויקרא זי .על חלות לחם 
חמץ), אויך וועגן די צוויי חלות װאָס מען האָט געבראכט אים שבועות זאָגט די תורה 
(ויקרא כ''ג) ,חמץ תאפינהי, מען זאָל זיי באקן חמצדיק. ר' מאיר זאָגט, אז (כדי צן 
מאכן די תודה'חלות און די שתי הלחם חלות חמצדזיק) האָט מען ארויסגענומען 
(בודה) א שטיקל זױער טיג פון זײי אליין און מען האָט זיי געמאכט חמצידיק. 
מען האָט אראָפּגענומען פון דעם מעל פון דער תודה-מנחה און פון די שתי הלחם 
אביסל מעל און מען האָט עס אזוי פארקנעטן אז עס זאָל זיין זויער-טייג, שאור, 
און דערנאָך האָט מען דאָס זויער"טייג אריינגעטאָן אין דעם איבריקן מעל און עס 
חמצדיק געמאכט, ,,בודה", אראָפּנעמען, זאָל זיין, אפשר, פון װאָרט ,.בדי, באזונדער, 
אָדער ,,בדד'', אָפּזונדערן, אָפּגעזונדערט (ויקרא י"ג ,בדד ישב'),. תוספות טייטשט 
פון ,בחודש אשר בדא מלבוי' (מלכים א', י"ב), ,אויסגעטראכט"', ארויסגענומען, 
ר' יהודה זאָגט, אז אזוי איז דאָס (חמץ ווערן) ניט פון דעם גאָר בעסטן (מן המובחר 
מחמת דאָס זויער-טייג איז ניט אלט גענוג, נאָר מען ברענגט זױיער טייג (פון דער 
הייס, װאָס שטייט שוין לאנג און איז גוט געזויערט) און מען לייגט עס אריין אין דער 
מאָס (אין דער כלי, אין וועלכער מען טוט אריין די עשרונים מעל) און מען פילט אָן 
די מאָס-כלי (מיט דעם מעל פון דער תודה צי פון שתי הלחם)). אזוי ארום ווערן זי 
בעסער חמצדיק. אָמרו, האָבן זי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו רי יהודה), אב 
אזוי וועט זי דאָך זיין װוינציקער אָדער מער (חסרה או יתירה). ווייל אויב דאָס זויער- 
טייג איז געקנעטן געװאָרן מיט ווייניג זואסער און איז געדיכט, פארנעמט עס וויי" 
גיקער אָרט, װוי עס װאָלט געווען מעל; אויב ווידער עס איז געקנעטן מיט גאָר א סך 
וואסער, עס איז שיטער, פארנעמט עס מער אָרט וי עס װאָלט געווען מעל, עס קאָן 
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חֲסֵרֶה אוֹ יָתָרה!: 3 כֶּל הַמְּנָחוֹת | | 
נְלוֹשׁוֹת בְּפוֹשְׁרִין,. וּמְשַׁמֶּרְן שָׁלֹּא |, 
יַחֲמִיצוּ, וְאִם הָחֲמִיצוּ שְׁיָרֶיהָ, עוֹבֵ- 
בְּלֹא תַעֲשֶׂה, שִנָּאֲמַר כָּל תַמּנְחָה 
אֲשֶׁר תִּקְרִיבוּ לַח' לא הַעֲשֶׂה חָמֵץ 
וְחַיָּבִים על לִישְׁתָהּ, וְעַל עֲרִיבָתָהּ, 
ועל אֲפִיִתָהּ!: { יֵשׁ טְעוּנוֹת שֶׁמָן 
ּלְבוֹנָה,. שָׁמָן וְלֹא לְבוֹנָה. לְבוֹנָה 


מנחות ה 





קיב 


הנחת םוחת 


הַמָּשִׁיחַ. וּמַנְחַת נָכָרִי, וּמַנְחַת נָשִׁים, 
ּמִנְחַת הָעוֹמֶר. מִנְחַת נֶסָכִין טְעוּנָה 
שָׁמִן וְאִין טְעוּנָה לְבוֹנָה. לָחֶם 
הַפָּנִים. טָעוּן לְבוֹנָה וְאִין טָעוּן שָׁמֶן, 


דאריבער קומען, אז עס זאָל זיין װוינציקער אָדער מער מעל וויפיל מען דארף 
האָבן. 

ב. כל, אַלע מנחות קנעט מען מיט לוילעך (וואסער, בפּושרים), און מען היט 
זי אָפּ אז זי זאָלן ניט חמצדיק ווערן; און אוב עס זענען חמצדיק געװאָרן די שיריים 
(דאָס װאָס בלייבט נאָכן אראָפּנעמען דעם קומץ, און די שיריים ווערן געגעסן דורך 
די כהנים) איז מען עובר אויף א ,לא תעשהיי. מען טאָר ניט לאָזן די מנחה חמצדיק 
ניט נור איידער מ'נעמט אראָפּ פון איר דעם קומץ, נאָר אויך נאָכדעם װי מען האָט 
שוין אראָפּגענומען דעם קומץ, טאָר מען אויך די שיריים ניט לאָזן חמצדיק וערן. 
ווייל עס ווערט געזאָגט אין דער תורה (ויקרא ו) ,לא תאפה חמץ חלקם'', אז אפילו 
די שיריים, דעם חלק פון די כהנים טאָר מען ניט באקן קיין חמץ, און אז מען טאָר 
ניט מאכן חמצדיק די מנחה איידער מען האָט אראָפּגענומען דעם קומץ, זאָגט די 
משנה : שנאמר ווייל עס ווערט געזאָגט (ויקרא ב') ;כל המנחה אשר תקריבו לה' לא 
תעשה חמץ, יעדע מנחה ואָס איר וועט מקריב זיין צו גאָט זאָל ניט געמאכט ווערן 
פון חמץיי. אזוי טייטשט די גמרא די דאָזיקע משנה. וחייבים, און מען איז חייב (מען 
איז עובר אױף דער לא תעשה, און עס קומט דערפאר מלקות) פאר קנעטן זי (פאר 
קנעטן די מנחה אױיף חמץ), און פאר צו-ריכטן זי (עריכה, צוגליעטן דאָס טייג מיט 
וואסער נאָכן קנעטן) און פאר באקן זי. פאר יעדער פון די דריי ארבייטן ביי דער מנחה 
אויב זי איז חמצדיק איז מען חייב. און אויב מען טוט אלע דריי ארבייטן איז מען 
חייב פאר דריי עבירותי | | 

יש טעענות, עס זענען פאראן (מנחות) וועלכע דארפן האָבן אייל און לבונה" 
בשמים, און (עס זיינען פאראן אזעלכע מנחות, וועלכע דארפן) אײיל און ניט קין 
לבונה-בשמים, און (אזעלכע, וועלכע דארפ) לבונה-בשמים און ניט אייל, און (אזעל- 
כע וועלכע דארפ) ניט אייל און ניט לבונה-בעומים. וועגן אייל און לבונה-בשמים זע 
אין דער הקדמה צו מסכתא מנחות. ואלו, און די דאָזיקע (מנחות) דארפן האָבן אייל 
און לבונה-בשמים: די מנחה פון מעל (מנחת הסולת, א נדבה-מנחה פון מע?) און (די 
מנחה) פון א פאן (מחבת), און (די מנחה) פון א טיפער באן (מרחשת), או (די 
מנחה װאָס מען באקט אין אן אויוון אויף) חלות און קוכנס (רקיקין) און די מנחה 
פון כהנים (װאָס א כהן ברענגט), און די מנחה פון כהן גדול, און די מנחה פון א גי 
װואָס א גױ איז מנדב), און די מנחה פון פרויען (אויב פרויען זענען מנדב מנחות, 
און די מנחה פון עומר (ואָס מען ברענגט אין בית המקדש דעם זעכצנטן טאָג אין 
ניסן). וועגן די מנחות געבן מיר אין דער הקדמה צוס מסכתא מנחות, די אלע מנחות 
דארף מען אריינטאָן אין זיי אייל, און מען דארף ארויפלייגן אויף זיי די לבונה-בשמים, 
מנחת נסכים, די נסכים-מנחה (ואָס מען ברענגט מיט א קרבן עולה אָדער א קרבן 
שלמים) דארף האָבן אייל און זי דארף ניט קיין לבווה-בששמים. אייל טוט מען אריין 
אין איר, אָבער מען ברענגט ניט מיט איר קיין לבונה-בשמים. לחם הפנים, די (12 
חלות װאָס מען ברענגט יעדן שבת) לחם הפנים דארפן האָבן לבונה בשמים און 
זי דארפן ניט האָבן קיין אייל. מען באקט זיי אָן אייל, אָבער מען לייגט ארויף לעבן 


113 
שְׁתִּי הַלָּחָם, מִנְחַת חוֹטֵא, וּמִנְחַת 
קָנְאוֹת, לא שֶׁמָן וְלֹא לְבוֹנָה ; 


ד וְַיִב עַל הַשָּׁמֵן ִּפְנִעִצְמוֹ. ול 
הַלְּבוֹנָה בְִּנִי עַצְמָהּ. נָתִן עָלֶיה 
שָׁמָן, פְּסָלָהּ. לְבוֹנָה, יִלְקְטָנָּה. נָתֵן 
שָׁמָן על שִׁיָרֶיהָ, אֵינוֹ עוֹבֵר בְּלֹא 
תַעִשֶׂה. נָתֵן כָּלי על גַבִּ כְלִי, לא 
פְסָלָה: ‏ יֵשׁ טְעּנוֹת הַנֶּשָׁה, 


מנחות ה 





קיג 
וְאֵינֶן טְעוּנוֹת תְּנוּפָה, תְּנוּפָה וְלֹא 
הַגֶּשָׁה, הַנֶּשֶׁה וּתְנוּפָה, לֹא תְנוּמָה 
וְלֹא הַנָּשָׁה. אֵלּוּ טְעוּנוֹת הַנָּשָׁה, 
וינ מְעוּנוֹת תְּנוּפָה, מנחַת הַסֹלֶת, 
ְהַמַּחֲב וְהַַּרְחָשֶׁת, ְהַחַלּוֹת, 
וְהָרְקִיקִין מִנחַת כּהֲנִים, מִנְחַת כֹּהֵן 
הַמָּשִׁיחַ. מִנְחַת נָכְרִי, מִנְחַת נָשִׁים, 
מִנְחַת חוֹטֵא, רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, 
מִנְחַת כֹּהֲנִים, מִנְחַת כּהַן הַמָּשִׁיחי 


זי צוויי לעפל (בזיכין) לבונהיבשמים, װי מיר האָבן געגעבן פריער פּרק ב' משנה ב', 
שתי הלחם, די צויי חלות (וואָס מען ברענגט אים ששבועות, שתי הלחם), און די מנחת 
חוטא (ואָס מען ברענגט וױייל מען האָט געטאָן א עבירה) און די מנחת קנאות (ואָס 
א מאן ברענגט פאר זיין וױייב א סוטה) דארפן ניט קיין אייל און ניט קיין לבונה- 
בשמים. וועגן מנחת חוטא און מנחת קנאות האָבן מיר געגעבן אין דער הקדמה צו 
מסכתא מנחות, 

ד. וזייב, און (אױיב ער האָט ארױיפגעטאָן אייל און לבונה-בשמים איף דער 
מנחת חוטא אַדער דער מנחת קנאות) אין ער חייב (האָט ער עובר געווען א עבירה 
און עס קומט אים מלקות) פאר דעם אייל באזונדער און פאר דער לבונה באזונדער. 
ווייל ביי מנחת חוטא זאָגט דער חומש (ויקרא ה' ,לא ישים עליה שמן ולא יתן עליה 
לבונה"', און ביי מנחת קנאות זאָגט דער חומש (במדבר ה') ,לא יצוק עליו שמן ולא 
יתן עליה לבונהי'. דאָס זיינען דאריבער צוויי באזונדערע עבירות. נתן עליו, אב 
מען האָט (אויף דער מנחת חוטא צי מנחת קנאות) ארויפגעטאָן אייל האָט מען זי גע- 
מאכט פ9סול; (אויב אָבער מען האָט ארויפגעטאָ) לבונה, זאָל מען זי (די לבונה- 
בשמים) אראָפּקלײבן. און די מנחה ווערט דורך דער לבונה ניט פּסול, נתן שמן, אויב 
מען האָט ארויפגעטאָן אייל איף אירע שיריים (אױף די שיריים פון דער מנחת 
חוטא צי פון דער מנחת קנאות, נאָכדעם װי מען האָט זי שױן געהאט קומץ געוען) 
האָט מען ניט עובר געווען אויף דער לא תעשה. וייל דער לאו אין דער תורה איז 
גור אויף דער מנחה ווען עס איז פאראן אין איר דער קומץ, נתן כלי, אויב מען האָט 
ארויפגעשטעלט א כלי (מיט אייל) אויף דער כלי (אין וועלכע די מנחה געפינט זיך) 
האָט מען זי (די מנחה) ניט פסול געמאכט. וייל די תורה האָט געאסרט נור אז מען 
זאָל ניט אריינטאָן דעם אייל אין מעל אריין, 

ה. יש, עס זענען פאראן (מנחות) וועלכע דארפן האָבן צו-טראָגן (הגשה, צ|- 
דערנענטערן צום מזבח), און מען דארף זי ניט אויפהייבן (תנופה), (און אזעלכע) 
וועלכע מען דארף אויפהייבן און ניט צוטראָגן, (און אזעלכע) וועלכע מען דארף צן- 
טראָגן און אויפהייבן, (און אזעלכע) וועלכע מען דארף ניט צוטראָגן און ניט אויפ- 
הויבן. ,,הגשה'י, דערנענטערן, צו-טראָגן, מיינט, אז מען דארף די גאנצע מנחה, איי" 
דער מען איז זי קומץ, צוטראָגן צום קאנט פון דרום-מערב-ווינקל פון מזבח. ,,תנופה'" 
,אויפהייבן!!, מיינט, אז איידער מען טראָגט צו די מנחה צום דרום-מערב-ווינקל פון 
מזבח הייבט זי דער כהן אויף, אלו, די דאָזיקע דארף מען צוטראָגן (הגששה) אָבער מען 
דארף זיי ניט אויפהייבן (תנופה): די מעל-מנחה (די מנחת הסולת, װאָס איינער איז 
מנדב), די פאן-מנחה (מחבת), די טיף-פאן מנחה מרחשת), די חלות און די קוכנס 
(רקיקי), די מנחה פון כהנים, די מנחה פון כהן גדול, די מנחה פון גױים, די מנחה 
פון פרויען, די מנחת חוטא. וועגן די מנחות געבן מיר אין דער הקדמה צו מסכתא 
מנחות און אויך פריער אין משנה ג'. ר' שמעון זאָגט, אז די מנחה פון כהנים און די 
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אִין בָהֵן הִנֶּשָה. מִמְּנִי שׁאִין בָּהָן| וְאֶחֶד נָשִׁים, בְישְׂרָאֵל. אֲכֶל לא 
קַמִיצֶה, וְכֶל שָׁאִיןבָּהָ קמִיצָה. אִין | באֲחֵרִים, וּשְִּׁי הַלָּחֶם. וּשְׁנִיכַבְשֵׂי 
כֶּהָן הַנֶּשָׁה ! | אַלוּ טְעוּנִין תְּנּפָּה | עֵצֶרֶת . כִּיצֵר הוּא עוֹשָׂה? נוֹתֵן 
ואֵין טְעוּנִין הַנָשָׁה, לוג שָׁמֶן שָׁל | שְׁתִּי הַלֶּחֶם על גַבִּי שְׁנֵי כְבָשִׂים, 
מִצוֹרֶע, וַאֲשְׁמוֹ, וְהַכּּוּרִים כְּדַבְרֵי | זּמֵנִיח שְׁתִּי ייו מִלְּמִמֶּן מוֹלִך 
רִַּי אָליעור ןיעב וְאַמּרַי שׁלְמי|ּמבִיא, מַעלָה ומוריר, שִׁנאמֵ 
ָחִיד,וְחָָה וָשֹׁק שִׁלָּהָן אֶחֶר אֲנָשִׁים | אֲשֶׁר הוּנף וַאֲשֶׁר הוּרָם . תְּוּפָה 


מנחה פון כהן גדול דארף מען ניט צוטראָג, וייל מען איז זיי ניט קומץ, און יעדע 
מנחה וועלכע מען איז ניט קומץ דארף מען ניט צוטראָגן. מיר האָבן געגעבן אין דער 
הקדמה צו מסכתא מנחות אז די מנחה װאָס א כהן ברענגט (און אויך די מנחה פון 
כהן גדול) איז מען ניט קומץ נאָר מען איז זי מקטיר אויפן מזבח אינגאנצן, 

אלו און די דאָזיקע דארף מען אויפהייבן (תנופה) און מען דארף ניט 
צוטראָגן (הגשה). דאָ רעכנט די משנה אויס ניט דוקא מנחות נאָר אויך אנדערע 
קרבנות-זאכן. דאָס זענען! לוג, די קװאָרט אל פון א מצורע או זיין קרבן אשם. 
אז א מצורע האָט געהאַט א קרעציקייט און איז געװאָרן אויסגעהיילט, ברענגט ער 
דאמאָלס אין בית המקדש א קװאָרט אייל און אויך א שעפּסל פאר א קרבן אשם, 
די דאָזיקע צוויי זאכן דארף מען אויפהויבן אָבער גיט צוטראָגן צום מזבח. והביכו" 
רים, און די ביכורים, לוט די ווערטער פון ר' אליעזר בן יעקב. מיט ,ביכורים" 
מיינט מען די ערשטע תבואה און פרוכטן װאָס יעדער לאנדווירט האָט געדארפן 
ברענגן קיין ירושלים (זע אין דער הקדמה צו מסכתא ביכורים). ר' אליעזר בן יעקב 
האלט, אז אויך די ביכורים דארף מען אויפהייבן אין ביתיהמקדש-הויף, ואמורי, און 
די אימורים (די פעט-טיילן, חלב פון די קרבנות, װאָס זיי; די פעט-טיילן איז מען 
מקריב אויפן מזבח) פון א קרבן שלמים, װאָס עס ברענגט א יחיד (אן איינצלנער 
מענטש) און זיין (דעם קרבן שלמים'ס) ברוסט אוו שענקל (חזה ושוק). פון א קרבן 
שלמים נעמט מען אראָפּ די פעטטיילן: דעם חלב, און מען איז עס מקריב אויפן מזבח 
(דאָס הייסט ,,אימורים"), און מען נעמט אראָפּ די ברוסט און דאָס שענקל (חזה ושוק) 
און מען גיט זיי די כהנים צום עסן. זאָגט די משנה, אז די אימורים און די חזה ושוק 
הויבט מען אויף (תנופה), אָבער מען טראָגט זיי ניט צו צום מזבח (צום דרום-מערב- 
ווינקל, די הגשה). אחד, סיי מענער און סיי פריען בי יידן, און ניט ביי אנדערע. 
די גמרא טייטשט די משנה אזוי. סיי ווען דעם קרבן שלמים האָט געברענגט א מאנס" 
פּערזאָן, סיי פרויען, סיי גויים, דארף מען אויפהייבן די אימורים און די חזה ושוק. 
דער חילוק איז נאָר, װאָס אויב אַ מאַנספּערזאָן האָט געבראַכט דעם קרבן, דארף ער 
אליין אויפהויבן, אָבער אויב א פרוי אָדער א גוי האָט געבראכט דעם קרבן, טאָרן 
זיי אליין ניט אויפהויבן, נאָר דער כהן הויבט-אויף פאר זייערט וועגן. ושתי, און די 
צוויי ברויטן (צוויי חלות װאָס מען ברענגט אים שבועות) און די צוויי שעפסלעך פון 
שבועות וואָס מען ברענגט צוזאמען מיט די צוױי חלות). אויך זיי דארף מען אויפ- 
הייבן אָבער ניט צוטראָגן צום מזבח. כיצז, װי אַזױ טוט ער? װי אזוי קומט פאר 
דאָס אויפהויבן פון די צוויי חלות און פון די צוויי שעפּסלעך? נותן ער (דער כהן) 
לייגט ארויף די צויי ברויטן (די צוויי חלות) אױף די צוױיי שעפסלעך, און ער לייגט 
ארונטער זיינע ביידע הענט אונטער זיי, און ער (שאָקעלט זיי) אהין און צוריק (מוליך 
ומביא, צו מזרח, דרום, מערב, און צפו) און ארױף און אראָפּ (מעלה ומוריד). ווא" 
רום עס ווערט געזאָגט (שמות כ"'ט) ‏ אשר הונף ואשר הורם, װאָס ווערן אויפגע- 
הויבן און ווערן ארויפגענומען". מיט ,,אשר הונף" מיינט מען דאָס שאָקלן אהין און 
צוריק, און מיט -אשר הורםי' מיינט מען ארויף און אראָפּ. דער פּסוק איז געזאָגט 
געװאָרן ביי די ,,מילואיםיי, ווען מען האָט מחנך געווען דעם משכן אין מדבר, און 
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בַמּעֲרֶב, 


הָיָתֶה בַּמּוְרֶח , וְהַנֶּשָׁה בֵַּ 

וּתְנוּפּוֹת קוּדְמוֹת לְהַנְּשׁוֹת. מִנְחַת 
הָעוֹמֶר, וּמִנְחַת קֹנָאוֹת, טְעוּנוֹת 
תְּנוּפָ וְהֶַּשָה. לֶחָם הַפָּנִיםוּמִנְחַת 
נָסָכִים, לֹא תְנוּפָּה וְלֹא הַגְּשָּׁה: 
ן רַבִּי שִׁמָעון אוֹמֵר, שְׁלֹשָׁה מִינִים 
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קטן 
טְעוּנִים שָׁלשׁ מִצוֹז, שְׁתַּיִם בְּכֶל 
אַחַת וְאֶחֶת, וְהַשׁלִישִׁית אִין בְּהָן 
וְאֵלּוּ הֵן, זְִחֵי שַׁלְמֵי יָחִיד, וְבְחֵי 
שַׁלְמֵי צִבּוּר, וְאֲשֵׁם מְצוֹרֶע, זִבְחִי 
שַׁלְמַי יָחִיד, טְעוּנִים סְמִיכָה חַיִים 
ּתְנוּפָּה שְׁחוּטִים, וְאִין בָּהָן תְּניפָה 


פון דאָרט לערנט מען אָפּ ביי דער תנופה', ביים אויפהויבן פון אלע אנדערע 
קרבנות זאכן. די גמרא ברענגט אז מען האָט ניט ארויפגעלייגט די צוויי חלות ממש 
אויף די שעפּסלעך, נאָר לעבן די שעפּסלעך, און אז װאָס דער פּסוק אין ויקרא זאָגט 
,והניף הכהן אותם על לחם חביכורים'' מיינט מען מיט ,על גיט ;אויף', נאָר 
,בסמוך"י, דערלעבן. דער רמבם זאָגט, אז מען האָט געקאָנט אויפהייבן יעדן באזונדער. 
תנופה, דאָס אויפהויבן (איז פאָרגעקומען) אין מזרח (-זייט פון מזבח). מען מיינט דאָ 
אז ,,אויך אין מזרח-זייט!י, און אין מערב-זייט (װאָס איז נענטער צום היכל, צו דער 
בית:המקדש-"געביידע) האָט מען אודאי געמעגט אויפהויבן, והגשה, און דאָס צוטראָגן 
(איז פּאָרגעקומען נור) אין מערב (-זייט פון מזבח). מיר האָבן שוין געזאָגט אז עס איז 
געווען ביים דרום-מערב-ווינקל. ותנופות, און די אויפהייבונג זענען (דארפן פאָרקן- 
מע) פריער פאר די צוטראָגונגן. ביי אזעלכע מנחות װאָס דארפן האָבן ביידע, אי מען 
הייבט זיי אויף אי מען טראָגט זיי צו (װוי ביי די מנחה פון עומר און מנחת קנאות), 
איז דער דין אז צוערשט הויבט מען אויף און דערנאָך טראָגט מען צו, מנחת העומר, 
די עומר-מנחה (ואָס מען האָט געבראכט דעם זעכצנטן טאָג אין ניסן) און די מנחזת 
קנאות (די מנחה װאָס א מאן ברענגט פאר זיין ווייב א סוטה) האָט מען געדארפן אי 
אויפהייבן אי צוטראָגן. וועגן מנחת עומר און מנחת קנאות זע אין דער הקדמה צו דער 
מסכתא. לחם הפנים, די (צוועלף חלות) לחם הפּנים װואָס מען האָט געבראכט יעדן 
שבת אין בית המקדש) און די מנחת נסכים (די מנחה װאָס מען האָט געבראכט מיט א 
קרבן עולה אָדער מיט א קרבן שלמים) דארף מען ניט איפהייבן און ניט צוטראָגן 
דערמיט האָט די משנה פארענדיקט דאָס דערקלערן וועגן די פארשידענע מנחות 
וועלכע פון זיי דארפן תנופה און הגשה (אָדער איינס פון זיי) און וועלכע דארפן ניט, 

: רי שמעון זאָגט, אז דריי מינים (דרי" סאָרטן קרבנות, ואָס ווערן וױיטער 
אויסגערעכנט דארפן האָבן (צווישן זיך, ניט יעדער פון די אלע) 3 מצוות (דהיינ): צו 
צוויי (מצוות) דארף האָבן יעדער פון זיי, און די דריטע (מצוה) דארף ניט האָבן קיי- 
נע פון זי ר' שמעון מיינט צו זאָגן, אז פון די דריי מצוות דארף יעדע פון זיי האָבן 
צוויי מצוות, אָבער ניט דיזעלביקע צוויי מצוות, נאָר צוויי פון די דאָזיקע דריי. און 
ער דערקלערט באלד װאָס ער מיינט דערמיט. ואלו הן און דאָס זענען זי (דִי דרי 
מינים קרבנות): די שלמים-קרבנות פון א יחיד (ואָס אן איינצלנער מענטש, א יחיד, 
ברענגט), די שלמים-קרבנות פון ציבור װואָס דאָס גאנצע פּאָלק ברענגט, דאָס זענען 
די צוױיי שעפּסלעך װאָס מען ברענגט אים שבועות), און דער אשם פון א מצורע. 
דאָס איז דאָס שעפּסל װאָס אן אויסגעהיילטער מצורע דארף ברענגן. איצט דער- 
קלערט ר' שמעון װאָס די דריי מצוות זענען און וי אזוי זיי זיינען איינגעטיילט 
צװישן די דאָזיקע דריי מינים קרבנות. זבחי שלמי יחיך, די שלמיס-קרבנות פון א 
יחיד דארפן האָבן סמיכה ווען זי זענען לעבעדיק (דער בעל הבית פון קרבן דארף 
פארן שעכטן דעם קרבן אָנלענען זיינע הענט אויפן קרבן, און מען דארף זי (די 
אימורים און די חזה ושוק פון זיי) אויפהייבן (תנופה) ווען זי זענען שוין געשאַכטן; 
אָבער מען דארף זיי ניט אויפהויבן (תנופה) ווען זיי לעבן דאָ װערן אויסגערעכנט 
די דריי מצוות: , סמיכה", ,,תנופה שחוטים" און ,,תנופה חיים", און די שלמים פון 


16 
חַיִּים. זִבְחֵי שַׁלְמֵי צִבּוּר, טְעוּנִים 
תְּנוּפָה חַיִים וּשְׁחוּטִים, וְאִין בֶּהָן 
סְמיכָה. וַאֲשֵׁם מְצוֹרֶע שֶעוּן סְמִיכָה 
וּתְנוּפָה חַי, וְאִין בּוֹ תְנוּפָה שָׁחוּט } 
ח הָאוֹמַר הֲרִי עָלֵי בְּמַחֲכֵת, לא 
יָבִיא בְמַרְָשֶׁת , בְּמַוְחָשֶׁת, לא 
יָבִיא בְמַחֲכַת. וּמַה בִּין מַחֲכַת 
לְמִרְחֶשֶׁת' אֶלָּא שָׁהַמַּרְחָשֶׁת יֵשׁ 


מנחות ה 





קטז 
וְהַמַּחֲכַת אֵין לָהּ כְּסּוי, 


8 א הא 68 פוו 


לָהּ כַּפּו, וְהַמַּ 

דּבְרִי רַבִּייוֹסִי הַגְלִילִי. רַבִּי חֲננְיָ 
בֶּן נַמְלִיאֵל אוֹמָר, מַרְחשֶׁת עַמוּקה 
ּמַעֲשֶׂיהָ רוֹחֲשִׁים, וּמַחֲכַת צֶפֶה 
ּמַעשֶׂיהָ קָשִׁים: מן הָאוֹמַר הֲרֵ 
עֲלַי בְּחַנּוּה. לֹא יָבִיא מַאֲפָּה כְפָּח, 
ּמַאֲפָּה הַעֲפִים , וּמַאֲמָּה יֹרוֹת 
הָעֲרְביִים. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר. אָם 


א יחיד האָבן נור די צוויי , סמיכה!י און ,,תנופה שחוטיםיי. זבחי שלמי ציבור, די 
שלמים-קרבנות פון א ציבור דארפן האָבן ,,תנופה חיים'י (מען הייבט זיי אויף ווען 
זי לעבף װי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ו') און ,תנופה שוחוטיםי' (מען 
הייבט אויף זייערע אימורים און חזה ושוק נאָכדעם וי זײי זענען שױן געשאָכטן, 
אָבער זיי דארפן ניט קיין סמיכה. דאָס זיינען װידער צוויי מצוות (תנופה חיים און 
תנופה שחוטים). ואשם, און דאָס (שעפּסל קרבן) אשם פון(אויסגעהיילטן) מצורע דארף 
האָבן ,,.סמיכהיי (דער בעל הבית דארף אָנלענען זיינע הענט אויפן קרבן איידער מען 
שעכט אים) און ,תנופה חי'י (מען הויבט אױף דעם קרבן ווען ער לעבט), אָבער ער 
דארף ניט האָבן תנופה שחוט (מען היבט ניט אױף זיינע אימורים און חזה ושוק 
נאָכן שעכטן דעם קרבן). דער רמבם זאָגט, אז קיינער איז דאָ ניט מחולק אויף ר' 
שמעון, און ר' שמעון דערציילט נור א זאך װאָס קומט פאָר. 

ח. האומר, אז איינער זאָגט: איך נעם אױף זיך צו ברענגן (אין בית המקדש א 
מנחה) אין א מחבת-פאן, זאָל ער ניט ברענגן (א מנחה) אין א מרחשת-פאן (און אוב 
ער האָט מנדב געווען צו ברענגן א מנחה) אין א מרחשת-פאן, זאָל ער ניט ברענגן 
(א מנחה) אין א מחבת-פאן. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא אז עס 
זענען פאראן פארשידענע סאָרטן מנחות, און צװישן זי זיינען פאראן א מנחה 
װאָס מען באקט אָפּ אין א ,,מחבתיי-פאן, און א מנחה װאָס מען באקט אָפּ אין א 
,מרחשתי-פאן, זיי ווערן געבראכט אין חומש ויקרא ו'. לערנט דא די משנה, אז 
ווען איינער איז מנדב צו ברענגן איין סאָרט מנחה, מוז ער ברענגן דוקא דעם 
דאָזיקן טאָרט מנחה, און ער איז ניט יוצא מיט ברענגן אן אנדערן סאָרט מנחה, 
ומה, און װאָס איז דער אונטערשיד צװישן א ,מחבת" און א ,, מרחשת"? (דער אונ- 
טערשיד איז אין דעם) נור וואס די מרחשת (-פאן) האָט א צודעק (כיסוי, א דעקל, 
מיט וועלכן מען דעקט צו די פּאַן), און די מחבת ("פאַן) האָט ניט קיין צודעק, אַזױ 
זאָגט ר' יוסי הגלילי. ר' חנניה בן גמליא?ל זאָגט, אז די , מרחשת" איז א טיפע (פא) 
און װאָס מען טוט אין איר באוועגט זיך(רוחשין, די מנחה, דאָס מעל מיט דעם אייל 
װאָס באקט אין איר, באוועגט זיך אהין און אַהער, ווייל מען קנעט זי וייך), און א 
, מחבת* שוימט (צפה, איז פלאך, האָט ניט קיין ראנד ארום, עס איז וי א פלאכע 
בלעך), און װאָס מען טוט אין איר (די מנחה װאָס מען באקט אין איר) איז הארט. 
מחמת מען טוט ניט אריין אין איר קיין סך וואסער, מען קנעט זי הארט, 


מ. האומר, אז איינער זאָגט: ,,איך נעם אױף זיך (צו ברענגן א מנחה װאָס ווערט 
געבאקן) אין אן אויוון (תנור)", זאָל ער ניט ברענגן (א מנחה װאָס איז) געבאקן אין 
א קליין אייוועלע (כופח, אן אייוועלע, אויף וועלכן מען קאָן ארויפשטעלן נור אין 
טאָפּ), און (אויך ניט א מנחה װאָס איז) געבאקן אויף שינדלן (רעפים, ליימענע שינדלן, 
מיט וועלכע מען דעקט צו אַ דאַך, און מען קאָן זי אָנגליען און באקן אויף זיי), און 
(אויך ניט א מנחה װאָס איז) געבאקן אין אראבישע טעפ (יורות הערבים). מיט ,יורות 
הערבים, אראבישע טעפּ, מיינט מען א גרוב אין דער ערד, װאָס מען קלעבט אויס 
מיט ליים און מען ברענט אין איר ביז זי װערט אָנגעגליט, און דערנאָך באקט 


117 מנחות ה-ן קיז 
רָצֶה יָבִיא מַאֲפֵּה כֶפָּח. הֲרִי עָלֵי | חַלּוֹת וּמחְצָה רְקיקִין. רַבִּי שִׁמְעוֹ 
מִנְחת מַאֲפָּה, לֹא יָבִיא מֶחְצָה | מִתִּיר, מִפְּנִי שָׂהוּא קר אֶחָר: 


פרק : 
א אֵלּו מְנָחוֹת נִקמָצוֹת וּשִירִיהָ ִנְחַת חוֹטֵא, וּמִנְחַת ְָאוֹת. ר רַבִּ 


ִכּהֲנִים, מִנְחַת סֹלָת, וְהַמַּחֲבַת, | שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, מִנְחַת חוֹטֵא שָׁל 


ְהַמּרְחָשֶׁת. וְהַחַּוֹת,וְהָרְקִיקִין מִנְחַת | כּהֲנִים נִקְמָצֶת, וְהַקֹּמיץ ‏ קָרֶב לַעֲצְמוֹ 
נָכָרִים, מִנְחַת נָשִׁים, מִנְַחַת העוֹמָר, | וְהשִׁירַיִם קָרְִין לעמ יב מִנְחַת 


מען אין איר ברויט. ר' יהודה זאָגט, אז אוב ער וויל קאָן ער ברענגן (א מנחה) גע- 
באקן אין א קליין אייזועלע (כופח). ווייל ער האלט, אז דער ,,כופח"" איז אויך א סאָרט 
,תנוריי, אן אויוון. וועגן אונטערשיד צווישן תנור און כופח זע אין פּירוש צו מסכתא 
שבת פּרק ג' משנה א' און ב'. וועגן בראָטן אויף ,,רעפים", שינדלן, געפינען מיר 
אויך אין ביצה פּרק ה' משנה זי. הרי עלי, (אויב איינער זאָגט): ;איך נעם איף מיר 
צו ברענגן א , מנחת מאפהי' (א געבאקענע מנחה), זאָל ער ניט ברענגן א העלפט 
חלות און העלפט פּלעצל-קוכנס (רקיקי). א געבאקענע מנחה קאָן זיין פון חלות 
אָדער פון פּלעצל-קיכנס (רקיקין). פון איין עשרון מעל פון דער מנחה באקט מען 
אָדער 10 חלות אָדער 10 רקיקין. דער אונטערשיד צווישן זיי איז אין דעם, װאָס 
חלות מישט מען אויס דאָס גאנצע עישרון-מעל מיט דעם גאנצן אייל און מען באקט 
זיי, די 10 חלות. אָבער ביי די רקיקין קנעט מען דאָס מעל אין לוילעך וואסער און 
מען באקט אָפּ דערפון די 10 רקיקין, און דערנאָך שמירט מען זיי מיט אביסל אייל, 
און דאָס איבריקע אייל װאָס בלייבט עסן די כהנים. זאָגט די משנה, אז ער מוז 
ברענגן אָדער 10 חלות אָדער 10 רקיקין: ער קאָן ניט ברענגן 5 חלות און 5 רקיקין, 
ר' שמעון איז מתיר (צו ברענגן פינף חלות און פינף רקיקין) וייל דאָס איז איין קרבן. 
די חלות און די רקיקין זענען אין חומש געשריבן ביי איין מנחה, ביי דער מנחת 
מאפה (ויקרא ו') און זיי זענען דיזעלביקע מנחה. 
פרק |ן 

א. אלה די דאָזיקע מנחות איז מען קומץ (און דער כהן נעמט אראָפּ א קומץ, 
א פולע האנט מעל-טייג אָדער צעברעקלטע חלה צי קוכן פון זיי און איז דעם קומץ 
מקטיר אויפן מזבח) און זייערע שיריים (דאָס איבערגעבליבענע, װאָס בלייבט נאָכן 
אראָפּנעמן דעם קומץ) געהערט צו (עסן) די כהנים. און די מעונה רעכנט דאָ אויס די דאָ- 
זיקע מנחות: מנחת סולת, א מעל מנחה, װואָס מען ברענגט פאר א נדבה, און מען 
נעמט אראָפּ דעם קומץ פון טייג), און די מחבת (די מנחה וװאָס מען באקט אין א 
פלאכער פאן), און די מרחשת (די מנחה װאָס מען באקט אין א טיפער פאן), און די 
חלות און די קיכן-פּלעצל (רקיקין, די חלות און רקיקין װאָס מען באקט אין אן 
אויוון), די מנחה פון גױים (װאָס א גױ ברענגט), די מנחה פון פרויען (ואָס א פרױי 
ברענגט), די עומר-מנחה (ואָס מען ברענגט דעם זעכצנטן טאָג אין ניסן), די מנחת 
חוטא װאָס מען ברענגט פאר האָבן געטאָן א עבירה) און מנחת קנאות (די מנחה 
װאָס א מאן ברענגט פאר זיין ווייב א סוטה). וועגן די מנחות האָבן מיר געגעבן אין 
דער הקדמה צו מסכתא מנחות. די מעל-מנחה איז מען קומץ ווען זי איז האלב טייג, מעל 
אויסגעמישט מיט דעם אייל, די געבאקענע מנחות צעברעקלט מען צוערשט אויף 
שטיקלעך און מען איז קומץ (דער כהן נעמט אראָפּ א פולע האנט פון) די שטיקלעך. 
ר' שמעון זאָגט, אז די מנחת חוטא פון כהנים (אױב א כהן האָט געטאָן א עבירה, 
למשל פאלש געעוואוירן, און ער ברענגט א מנחת חוטא) איז מען קומץ, און מען 
איז מקטיר (אויפן מזבח) דעם קוּמץ באזונדער, און מען איז מקטיר (אויפן מזבח) 
די שיריים באזונדער. א נדבה-מנחה פון א ישראל איז מען קומץ און מען איז מקטיר 
בלויז דעם קומץ, און די כהנים עסן די שיריים (דאָס איבערגעבליבענע, נאָכן אראָפּ- 
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כּהֲנִים, וּמִנְחַת כּהֵן הַמָּשִׁיחַ, וּמִנְחַת | הַמִּנְחוֹת הַנַּעֲשׂוֹת בְּכָלִי, מְעוּנוֹת 
נסָכִים לַמְִּבָּהֵי וְאִין בֶּהֶם לַכֹתֲנִים, שָׁלשׁ מַתְּנוֹת שָׁמִן, יְצִיקָה, וּבְלִילָה, 
בָּזֶה יִפָּה כֹּחַ הַמִּזְכַּחַ מִכֹּחַ הַכֹּהֲנִים. | וּמִתֵּן שָׁמֵן בַּכְּלִי קוֹדָם לַעשִׂיֶן. 
שְׁתִּי הַלָּחֶם, וְלֶחֶם הַפְּנִים לכֹּהֲנִי, | וְהַחַלּוֹת בּוֹלֶלְ,דִּבְרֵי רִַּי. וחֲכָמִים 
וְאִין בֶּהֶם לִמְִבּחַ, וּבְזָה יֵפָה כֹּחַ | אוֹמָרִים. סֹלֶת. הַחֲלּוֹת טְעוּנוֹת 
ַכּהֲנִים מִכֹּחַ הַמִוְְחַ! { כָּל| בְּלֵילָה, הֶרקיקִין מְשִׁיחָה. כִּיצֵד 


נעמען דעם קומץ) פון דער מנחה. א נדבה-מנחה פון א כהן איז מען ניט קומץ, נאָר 
מען איז מקטיר די גאנצע מנחה אויפן מזבח; די כהנים עסן גאָרניט פון איר (ויקרא 
וי ,ונל מנחת כהן כליל תחיה''?. זאָגט ר' שמעון אז א מנחת חוטא פון א כהן איז 
מען יאָ קומץ, נאָר מען איז מקטיר אויפן מובח ביידע, דעם קומץ באזונדער און די 
שיריים באזונדער. 

ב. מנחת, די מנחה פון א כהן און די מנחה פון כהן גדול װואָס דער כהן גדול 
ברענגט יעדן טאָג, וי מיר האָבן געלערנט פריער פרק די משנה ה'), און די מנחת 
נסכים (װאָס מען ברענגט צוזאמען מיט א קרבן עולה צי שלמים) געהערן צום מזבח 
(מען איז זי ניט קומץ, נאָר מען איז די גאנצע מנחה מקטיר אויפן מזבח) און די 
כהנים האָבן פון זיי גאָרניט (די כהנים עסן גאָרניט פון די דאָזיקע מנחות). וועגן דעם 
האָבן מיר געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא. בזה, דאביי (ביי די דאָזיקע 
מנחות) איז דער כח פון מזבח בעסער פון כח פון די כהנים. מחמת דער מזבח נעמט 
צו די גאנצע מנחה, און די כהנים באקומען פון איר גאָרניט. שתי, די צויי ברױיטן 
(חלות, װאָס מען ברענגט אים שבועות), דער לחם הפנים (די צוועלף חלות װאָס מען 
ברענגט יעדן שבת) געהערן צוֹ די כהנים (כהנים עסן די שתי הלחם און די לחם 
הפּנים), און דער מזבח האָט גאָרניט פון זיי. מען איז גאָרניט מקטיר פון זיי אויפן 
מזבח. ובזה, און דאביי (ביי די שתי הלחם און לחם הפנים) איז דער כח פון די כהנים 
בעסער פון כח פון מזבח. ווייל זיי באקומען אלץ, און אויף דעם מזבח איז מען גאָר- 
ניט מקטיר, 

ג; כל, אין) אלע מנחות װאָס ווערן געמאכט (געבאקן) אין א כלי (ווי די מנחה 
אין א מחבת-פאן און די מנחה אין א מרחשת-פאן אָבער ניט די מנחה װאָס מען 
באקט אין אן אויוו) דארף מען געבן דריי מאָל אייל. (דהיינו; גיסן (יציקה), און 
אויסמישן (בלילה) און געבן אייל אין דער כלי איידער מען מאכט זיי. מען טוט אזוי, 
צוערשט טוט מען אריין אביסל אייל אין דער כלי, דאָס הייסט , שמן בכלי קודם 
לעשייתן''), דערנאָך שיט מען אריין דאָרט דאָס מעל, און מען גיסט ארויף אויפן 
מעל דאָס אייל און מען מישט עס אויס (דאָס הייסט בלילה), און דערנאָך קנעט מען 
עס מיט וואסער און מען באקט עס אָפּ אויף דעם מחבת צו מרחשת און מען צע- 
ברעקלט די געבאַקענע מנחה און מען גיסט אַרױף אייל אויף די ברעקלעך (דאָס איז 
,יציקה''). והחלות, און חלות וואָס מען באקט אין אן אויוון) מישט מען אױס, אזי 
זאָגט רבי (ר' יהודה הנשיא, דער מסדר פון דער משנה). מען מישט אס די חלות 
ווען זיי זענען שוין אָפּגעבראָכן און צעברעקלט אויף שטיקלעך. וחכמים, און די 
חכמים זאָגן, אז (מען מישט זיי אויס) ווען זי זענען נאָך מעל. איידער מען באקט זיי, 
החלות, (אויב מען ברענגט א מנחת מאפה, און מען באקט פון איר אין אויוון) חלות 
דארף מען אויסמישן. מען טוט אריין דאָס גאנצע אייל אין די חלות און מען מישט 
עס אויס. הרקיקין, (אויב מען באקט דערפון) פלעצל-קוכנס, שמירט מען אָן. מען טוט 
ניט אריין דעם אייל אין די פּלעצליקוכנס, נישט פארן באקן און נישט דערנאָך, 
נאָר מען שמירט אָן אביסל פון אייל אויף די פּלעצל-קוכנס. כיצד, וי אזוי שמירט מען 
זיי אָן? אזוי װוי א ,כי". ,כייי איז א אות, א בוכשטאב אין גריכישן אלפאבעט, און 
צווישן די מפרשים איז פאראן מחלוקה וואסער בוכשטאב מ'מיינט דערמיט: תוספות 
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מוֹשֶׁחֶן? כָּמִין כִי, וּשְׁאֶר הַשָׁמָן | הַמָּשִׁיחַ, לֹא הָיָה מְכַפֶּלָהּ. רַבִּ 
נָאֲכֶל לִכֹּהֲנִים!: = כָּל הַמִּנְחוֹת | שִׁמְעוֹן אוֹמָר, מִנְחַת כּהֲנִים וּמִנְחַת 


הַַּעֲשׂוֹת בִּכְלִי, מְעוּנוֹת פְּתִיתֶה. | כֹּהֵן הַמָּשִׁיח אִין בָּהֶם פְּתִיתֶה, מִפְּנֵי 
מִנְחַת יִשְׂרָאֵל, כּוֹפֵל אֶחָד לשָנַיִם, | שָׁאִין בָּהֶם קְמִיצָה, וְכֶל שֶׁאִין בֶּהֶם 
ּשָׁניִם לְאַרְבָעָה, ּמַבְדּי, מִנְחַת | קָמִיצָה, אִין בָּהֶם פְּתִיתָה, וְכֶלֶן 
כַּהֲנִים, כּוֹמֶל אֶחָד לִשְׁנַיִם, וּשְׁנַיִם | (פוֹתְתָן) כְזִיתִים: ך; כָּל הַמְּנְחוֹת 
לָאַרְבָּעָה, וְאָינו מַבדִּיל מנְחַת כֹּהַן | טְעוּנוֹת שְׁלֹשׁ מָאוֹת שִׁיפָה, וַחֲמֶשׁ 


זאָגט, אז עס איז װוי אין לשון קודש א ,,ט'י, און תוספות מיינט מסתמא דעם גריכישן 
בוכשטאב איפּסילאָן. דער תוספות יום טוב מיינט אז עס איז וי אין לשון קודש א 
,;ח'!, און ער מיינט מסתּמא דעם גריכישן בוכשטאב ,,פּיי. ר' בנימין מוספיא מיינט 
אז עס איז דער גריכישער ,,כייי, און זעט אויס װוי א איקס אין די אײיראָפּעאישע 
שפּראכן צ. ושאר, און דאָס איבריקע אייל ווערט געגעסן דורך די כהנים. דאָס 
מיינט דאָס אייל װאָס בלייבט נאָכן באַשמירן די פּלעצל, 


ד. כל, אלע מנחות װאָס ווערן געמאכט אין א כלי (אלע, אויך א מנחה װאָס ווערט 
געבאקן אין אן אויוון) דארף מען צעברעקלן (פתיתה). מען מיינט דאָ אלע געבאקענע 
מנחות, וי אין אן אויוון, צי אין א מחבת צי אין א מרחשת. אן אױיסנאַם זענען נור 
די שתי הלחם (די צוויי חלות װאָס מען ברענגט אים שבועות) און דער לחם הפּנים 
(די 12 חלות װאָס מען ברענגט יעדן שבת); זיי צעברעקלט מען ניט. מנחת ישראל, 
אױב די (געבאקענע) מנחה איז געווען פון א ישׂראל בייגט מען איין (כופ?ל) יעדע 
חלה(צי פּלעצל-קיכן) אויף צוויי, און דערנאָך די צויי אויף פיר און מען טיילט אָפּ 
(מבדיל). מען צעברעכט צוערשט אויף צוויי טיילן, און דערנאָך יעדן טייל וידער 
אויף צוויי טיילן, אזוי עס זענען פאראן 4 טיילן,. מנחת כהנים, אויב די מנחה איז פון 
א כהן בייגט מען איין יעדע (חלה) אויף צוויי, און די צוויי אויף פיר, און מען טיילט 
ניט אָפּ. מען צעברעכט ניט: עס בלייבט נור סתם איינגעבויגן. מנחת כהן המששיח, 
די מנחה פון כהן גדול װואָס מען ברענגט יעדן טאָג) האָט מען ניט איינגעביגן 
עס וערט געטייטשט אז מען האָט זי איינגעבויגן נור אויף צוויי, און ניט דערנאָך 
אויף פיר, ר' שמעון זאָגט, אז די מנחה פון א כהן און די מנחה פון כהן גדול צע- 
ברעקלט מען ניט, ווייל מען איז זיי ניט קומץ (נאָר מען איז מקטיר די גאנצע מנחה), 
און א מנחה וועלכע מען איז ניט קומץ צעברעקלט מען ניט. רשי טייטשט אז ר' 
שמעון מיינט צו זאָגן, אז מען בייגט זיי ניט איין, וכולן, און זיי אלע (די אלע ברעק- 
לעך, די פּתים) דארף זיין אזוי גרױס וי די איילבירטן (כזתים, װוי א זית, וי אן 
איילבירט). אויב מען האָט איבערגעבראָכן די מנחה אויף פיר טיילן, און יעדער טייל 
איז גרעסער פון א כזית, ברעכט מען זיי ווייטער איבער, ביז יעדעס ברעקל איז אזוי 
גרויס װי א כזית, 

ה. כל, אלע מנחות דארף מען דריי הונדערט מאָל רייבן (שיפה). מען מיינט, 
אז דעם ווייץ, װאָס מען מאָלט אויף מעל פאר מנחות, דארף מען פארן צעמאָלן רייבן 
0 מאָל צוישן דער האנט אין דער כלי אין וועלכן דער ווייץ ליגט, דאָס איז כדי 
עס זאָל זיין לייכטער אראָפּצונעמען די שאל. וחמשש מאות, און פינף הונדערט פויסטן- 
קלעפ (בעיטה, א קלאפ מיט דער פויסט). דאָס הייסט אז נאָך יעדן רייב (שיפה) קלאפּט 
מען אין דעם ווייץ מיט דער פויסט. אזוי וי מען רייבט 200 מאָל און מען קלייבט 
0 מאָל, טוט מען אַזױ; מען גיט איין רייב און 2 קלעפּ: דערנאָך 2 רייב און 
3 קלעפּ, דערנאָך ווידער 1 רייב און 2 קלעפּ, און דערנאָך 2 רייב און 2 קלעפ. 
דערנאָך װוידער 1 רייב און 2 קלעפּ, און 2 רייב און 3 קלעפּ. און אזוי טוט ער כסדר 
0 מאָל. קומט אויס 300 רייב (100 מאַל 1 און 2) און 500 קלעפּ (100 מאָל 2 און 3), 
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מָאוֹת בְּעֵישָה, וְהַשִׁיפָה וְהַבְּעֵיטָה 
בַּחִטִים. רַבִּי יוֹסִי אוֹמֵר, (אַף) בַּבָּצָקי 
כָּל הַמְּנְחוֹת בַּאוֹת עֲשָׂר עֵשֶׂר, חוּץ 
מִלֶּחֶם הַפָּנִים, וַחֲבִתִּי כֹהֵן גְרוֹל, 
שָׁהָם בָּאוֹת שְׁתִּים עִשָׂרֵה, דִּבְרֵי ַבִּ 
יְהוּדָה. רַבִּי מָאִיר אוֹמֵר, כֶּלֶּן בָּאוֹת 
שְׁתִּים עֲשָׂרֶה, חוּץ מַהַלּוֹת תּוֹדָה, 





מנחות ו קכ 


וְהִַיוּת, שָׁהֵן בָּאוֹת עָשָׂר עָשָׂר; 
ן הָעוֹמָר הָיָה בָא עִשָׂרוֹן מִשְׁלשׁ 
סְאִין שְׁתִּי הַלֶּחֶם,. שְׁנִי עִשְׂרוֹנים 
מִשְׁלשׁ סְאִין. לָחֶם הַפָּנִים, עֶשִָׂים 
וְאַרְבַּע עֶשְׂרוֹנִים מַעֲשְׂרִים וְאַרְבַּע 
ְאִין : ז הָעוֹמֶר הָיָה מִנְפָּה בִשְׁלשׁ 
עִשָׂרֵה נֶפָה, וּשְִּׁי הַלֶּחֶםכִּשְׁתִים 


והששיפה, און דאָס רייבן און דאָס קלאפן איז אין ווייץ. זוי מיר האָבן געזאָגט איז עס 
כדי די שאל זאָל בעסער אראָפּגײן ביים צעמאָלן, ר' יוסי זאָגט, אז אויך אין טײג. 
האָט מען געריבן און געקלאַפּט. טייל מפרשים זענען ניט גורס , אַף", נאָר בלויז בבצק, 
און דאָס הייסט אז נור אין טייג האָט מען געקלאפּט און געריבן, און אין ווייץ ניט. 
כל המנחות, אלע מנחות װוערן געבאקן צו צען (חלות פון יעדן עשרון, פון יעדן 
צענטל איפה מעל), א חוץ דעס לחם הפנים (די צוועלף חלות װאָס מען האָט גע" 
בראכט יעדן שבת אין בית המקדש) און די מחבת-מנחה פון כהן גדול (די חביתי 
כהן גדול, װאָס דער כהן גדול האָט געבראכט יעדן טאָג) וועלכע ווערן געבראכט צו 
צוועלף, אזוי זאָגט ר' יהודה. מיר האָבן געזאָגט פריער פּרק ד' משנה ה' אז פון די 
2 חלות פון כהן גדול'ס מנחה האָט מען מקטיר געווען אויפן מזבח א העלפט אין 
דער פרי און א העלפט פארנאכט רי מאיר זאָגט, אז אלע מנחווז מאכט מען צו צוועלף 
חלות) א חוץ די חלות פון דער תודה װואָס מען ברענגט צוואמען מיט א קרבן 
תודה) און די חלות פון) נזירות (וואָס א נזיר ברענגט צום סוף פון זיינע נזירות טעג) 
וועלכע מען ברענגט צו צען. די תודה-מנחה באשטייט פון 4 מינים (זע פריער פּרק ג' 
משנה ו'). יעדער מין באשטייט פון 10 חלות. 

ו! העומר, די עומר-מנחה (ואָס מען האָט געבראכט פון גערשטן מעל דעם 
זעכצנטן טאָג אין ניס) האָט מען געבראכט א עישרון (מעל) פון דרײ סאה. 
א ,.עישרוןיי איז א צענטל פון אן איפה, און אן איפה איז דריי סאה. מען האָט גע" 
נומען דריי סאה גערשטן און דאָס אזוי דורכגעזיפּט אז עס זאָל אַרױסקומען נור אַ 
צענט-חלק דערפון מעל, מען האָט דאָס געדארפן טאָן, ווייל גערשטן איז א גראָבע 
תבואה, און דעם עומר האָט מען געבראכט פון נייעם גערשטן, וועלכער צעמאָלט זיך 
ניט אזוי גוט, און דאריבער האָט מען געמוזט אזוי לאנג זיפּן ביז עס זאָל ארויסקו" 
מען ריין מעל, שתי הלחם, די צוויי חלות (ואָס מען האָט געבראכט אים שבועות פון 
מעל פון נייעס וייץ) האָט מען געבראכט צויי עשרונים פון זרײי סאה. מען האָט 
אַרויסבאקומען א פיפטל מעל פון דער תבואה. דער טעם איז ווייל ווייץ איז לייכטער 
צו צעמאָלן, אָבער עס איז דאָך געווען נייער ווייץ און דאָס מאָלן אים איז שווערלעך, 
דאריבער האָט מען גענומען א פיפטל. לחם הפנים, די (צוועלף חלות) לחם הפנים 
װואָס מען האָט געבראכט געויינטליך פון מעל פון עלטערן וייץ יעדן שבת) האָט 
מען געבראכט פיר און צוואנציק עשרונים פון פיר און צװאַנציק סאה. דאָס הייסט א 
עישרון מעל פון א סאה ווייץ. מחמת דער ווייץ איז אן אַלטער און לאָזט זיך גוט מאָלן 
און דורכזיפּן, דאריבער איז גענוג ווען מען קריגט אַרױס א עישרון מעל פון אַ 
סאה ווייץ, 

העומר, (דאָס מעל פאר) דער עומר (-מנחה) האָט מען דורכגעזיפט מיט 
דרייצן זיפן. מען האָט צעמאָלן דריי סאה נייעם גערשטן און מען האָט זיי דורכגעזיפּט 
אייך מאָל און אַרױסגעקראָגן מעל, דערנאָך איז דאָס אַרױסגעקויגענע מעל דורכ" 
געגאנגען דורך אן אונטערשטער זיפּ מיט דינערע לעכלעך און דורכגעזיפּט, און 
אַזױ האָט מען געטאָן כסדר ביז עס איז דורכגעגאנגן 13 זיפּן, פון וועלכע די נידרי" 
קערע איז געווען מיט לעכלעך דינערע פון דעל העכערער זיפּ. און ווען דאָס לעצטע מעל 
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עִשְׂרֵה. וְלָחֶם הַפָּנִים בְּאַחַת עֶשְׂרֵה. | הָיָה מֵכִיא, שֶׁנָּאֲמֵר וְלְקחְתָּ סֹלֶת 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַר, לֹא הָיָה לֶחּ | וְאָפִיתָ אוֹתָה, עד שֶׁתְּהֵא מֶנְפָּה כָּל 
קֹצְכָה, אֶלָּא סֹלַת מִנְפָה כָּל צָרְכָּּ | צֶרְכָּה 
פרק ז 

א הִתּוֹדֶה הָיִחֶה בָאֶה חֲמֵּשׁ |עֶשָׂרִים עשָׂרוֹן, עֲשְׂרָה לַחְמֵץ , 
סְאִין יְרּשַׁלְמִיוֹת, שְׁהַן שֵׁשׁ מִרְבּרַיוֹת, | וַעֲשֶׂרֶה לִמַּצָּה. עֵשָׂרֶה לַחֲמֵץ, 
שְׁתִי אִיפּוֹת, וְהָאֵיפָה שֶׁלשׁ סְאִין, | עשָׂרוֹן לָחֵלֶה. וַעֲשָׂרֶה לַמַּצָׂה, 


איז דורכגעגאנגן די גאָר אונטערשטע זיפּ, די 13-טע זיפּ, איז עס געווען גאָר פיין מעל, 
ושתי הלחס, און דאָס מעל פאר די צוױי חלות (אים שבועות) האָט מען (געזיפט) 
מיט צוולף זיפן; און (דאָס מעל פאר דעם) לחם הפּניס (די צוועלף חלות יעדן 
שבת) האָט מען געזיפט) מיט עלף מיפן. וי מיר האָבן געלערנט אין דער פריערדי" 
קער משנה האָט מען דאָס לחם-חפּנים-מעל ניט געדארפן אזוי פיל זיפּן, ווייל עס 
איז געווען פון עלטערן ווייץ. ר' שמעון זאָגט, אז עס האָט ניט געהאט קיין גרעניץ 
(קצבה, קיין באשטימטע צאָל, נאָר מען האָט געבראכט פיין מעל (סולת) װאָס איז 
געווען גענוג דורכגעזיפּט, ווארום עס װערט געזאָגט (ויקרא כ"ך) ,ולקחת סולת 
ואפית אותה, אוֹן דו זאָלסט נעמען פיין מעל און דו זאָלסט עס באקף, (דאָס מיינט) 
ביז דאָס (מעל) זאָל זיין דורכגעזיפט וי עס דארף צו זיין. לויט ר' שמעון האָכן די 
חכמים ניט געזאָגט פֿון וויפיל טאה מען דארף מאכן דאָס מעל, נאָר זיי האָבן געזאָגט, 
אז מען דארף זען אז דאָס מעל זאָל זיין גוט דורכגעזיפּט. / 
| פרק }1 

א. התודה, די תודה האָט מען געבראַכט פינף ירושלימער סאה ירושלמיות). 
דער קרבן תודה איז א קרבן װאָס איינער ברענגט ווייל ער וויל אָפּגעבן א דאַנק 
(הודאה, תודה) צו גאָט. דאָס האָט מען געבראכט א קרבן א בהמה,. געויינטליך 
א שעפּסל, און דערצו האָט מען צוגעבראכט 40 חלות, פון וועלכע 10 זענען געווען חמץ 
און 20 מצה. זאָגט די משנה אז די 40 חלות פוֹן דער תודה האָט מען געבראכט פון 5 
סאה מעל, און די דאָזיקע 5 סאה-מאסן זענען ירושלימער. שהן, װאָס זיי (די דאָזיקע 
פינף ירושלימער סאה) זענען זעקס (סאה) מדבר'דיקע, דאָס זענען צויי איפה'ם. 
ווען די יידן געווען אין דער מדבר אין דער צייט פון משה רבנו האָבן זיי געהאט א 
סאה-מאָס. די דאָזיקע סאה-מאָס האָבן זיי געהאט אויך וען זיי זיינען אריין קיין 
ארץ ישראל, דאמאָלס האָט מען פאר די 40 חלות פון דער תודה געדארפן האָבן 6 
סאה פון דער מדבר-צייט, וועלכע מען האָט גערופן מדבר'דיקע, מדבריות. די 6 
מדבר'דיקע סאה זענען געווען 2 איפה'ס (אן איפה איו 2 סאה מדבר'דיקע). אָבער 
שטּעטער, אין ירושלים, האָט מען פארגרעסערט די מאסן מיט א 6טל פון דרויטן 
(שתות מלבר), דאָס הייסט מיט א פיפטל, און די דאָזיקע פארגרעסערטע מאָסן האָט 
מען גערופן , ירושלמיות"', ,ירושלימער"י. איין ירושלימער סאה איז געווען 1 סאה 
מיט א פיפטל סאה מדבר'דיקע. קומט אויס, אז פאר די 40 חלות פון א תודה, פאר 
וועלכער מען האָט געדארפן האָבן 6 מדבר'דיקע סאה מעל, האָט מען שפּעטער גע" 
דארפן האָבן נור 5 ירושלימער סאה, וועלכע זענען אזוי פיל וי 6 מדבר'דיקע. 
והאיפה, די איפה איז דריי סאה (מדברדיקע), און צוויי איפה'ס פון דער תודה (זענע) 
צוואנציק עישרון. וועגן דעם האָבן מיר געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא, אז 
א עישרון איז א צענטל פון דער איפה. ממילא האָט מען פאר די 40 תודה חלות גע" 
דארפן האָבן 20 עישרון. עשרה, צען עישרון (פון די צוואנציק עישרון מעל האָט מען 
פארנוצט ) פאר דעם חמץ (צו מאכן די חמץ חלות פון דער תודה) און צען עשרון 
פאר דער מצה (פון דער תודה). און די משנה דערקלערט באלד וי אזוי. עשרה לחמץ, 
די צען (עישרון וװאָס מען האָט פארנוצט) פאר דעם חמץ, איז געווען איין עיעשרון 
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ּבַמֵּצֶה שֶׁלשׁ מִינִין, חֲלּוֹת, וּרְקִיקִים 
ורבוּכָה, נִמְצְאוּ שְׁלֹשָׁה עֶשְׂרוֹנוֹת 
וְשָׁלִישׁ לְכֶל מִין, שֶׁלשׁ הַלּוֹת 
לְֵשָׂוֹן. בְּמִדֶּה יְרוּשַׁלְמִית הָיו 
שֶׁלֹשִׁים קֵב, חֲמִשָּׁה עֲשֶׂר לֹחֲמִץי 
וְחֲמִשָּׁה עעשֶׂר לִמַצָהיּ חֲמִשֶּׁה עֲשָׂר 


מנחות ז 


קכב 
עֶשֶׂר לִמַּצָה, וְַמֵּצָה שְׁלֹשֶׂה מִינִין 
חַלּוֹת, וּרְקִיקִים וּרְבוּכָה . נִמְצָאוּ 
חֲמֵשֶׁת קַבִּין לָכֶל מִין. שְׁתִּי חֲלוֹת 
לָקֵב: ב הַמִּלוּאִים הָיוּ בָאִים 
כַּמֵצָה שָׁבַּתּוֹדָה, חַלּוֹת, וּרָקִיִקים, 
ּרְבוּכָה. הַמִּירוֹת הָיָתֶה בָאָה שְׁתִּ 





לֹחָמץ. קב וְחֲצִי לְחֵלָה. וַחֲמִשֶּׁה | יָרוֹת כַּמּצֶח שִׁבַּתּוֹדָה, חַלּוֹתוּרְקִיקִים, 


פאר א (זמץ-חלה). יעדע תודה האָט געהאט 10 חמץ-חלות. עס קומט דאריבער אויס 
איין עישרון פאר יעדער חמץ-חלח. ועשרה, און צען עישרון (האָט מען פארנוצט פאר 
דער מצה (פון דער תודה), און די מצה איז געווען פון דריי מינים: חלות, און פלעצל- 
קוכנס (רקיקין) און שטארק-אייל-געבאַקענע קיכלעך (רבוכה). אזוי טײיטשט מען 
.רבוכה"" ,,קיכלעך געבאקן אין א סך אייליי. רשי און דער ברטנורא טייטשן ,גע" 
בריט אין הייס װאַסער". די חלות זענען געווען צען, די רקיקין צען, און די רבוכה צען. 
נמצאו, קומט אויס, אז פאר יעדן מין זענען געווען דריי עישרון און א דריטל (עיש- 
רון). מחמת פאר אלע דריי מינים איז דאָך געווען 10 עישרון. שלש, דריי חלות (זענען 
געמאכט געװאָרן) פון יעדן עשרון. ווארום יעדער מין (חלות, צי רקיקין, צי רבוכה) 
האָט געהאט 10 חלות, און פאר די 10 חלות האָט מען פארנוצט 3 עשרון און א דריטל 
עשרון (דאָס הייסט צען דריטל עישרון) קומט אויס אויף יעדער חלה א דריטל עישרון. 
-- במדה, אין דער ירושלימער מאָס זענען זיי (די צוואנציק עישרון מעל פאר דער 
גאנצער תודה, פאר דעם חמץ און פאר דער מצה) געווען דרייסיק קב. אין דער ירו" 
שלימער מאָס װאָס מען האָט איינגעפירט שפּעטער האָט מען ניט באנוצט קיין איפה 
און קיין עישרון, נאָר מען האָט געמאָסטן מיט א מאָס קב; 6 קבים זעגען געווען איין 
ירושלימער סאה, און אזוי וי די תודה איז באשטאנען (װי מיר האָבן געלערנט 
פריער) פון 5 ירושלימער סאה, הייסט עס, אז דאָס זענען געווען 30 קבים. חמעזה עשר, 
פופצן (קבים) זענען געווע) פאר דעס חמץ, און פופצען (קבים) פאר דער מצה. 
מחמת וי מיר האָבן פריער געלערנט האָט מען א העלפט פון דעם מעל פארנוצט פאר 
דעם חמץ און א העלפט פון דעם מעל פאר דער מצה. חמשה עשר, פון די פופצן 
(קבים) פאר חמץ (איז אויסגעקומען אנדערהאלבן קב (מעל) פאר איין חלה. מחמת 
חמץ האָט דאָך געהאט 10 חלות, און 10 מאָל אנדערהאלבן איז 15. וחמשה עשר, און 
די פופצן (קביס) פאר מצה און (אזוי ווי) די מצה האָט (דאָך) געהאַט דריי מינים, 
חלות און רקיקין און רבוכה, קומט אויס צו פינף פאר יעדן מין (און אזוי װוי יעדער 
מין האָט געהאט צען חלות, צוזאמען דרייסיק חלות), קומט אױם, אז צוױי חלות 
זענען געווען פון איין קב. די משנה האָט דאָ געגעבן דעם חשבון פון די חלות פון 
דער תודה, פון דעם חמץ-טייל און פון דעם מצה"-טייל, פון יעדן מין באזונדער. 
ב. המילואים, די (מנחה ביים) הײיליקן די כהנים פון משכן (אין מדבר אין דער 
צייט פון משה רבנו) איז געווען אזוי װי די מצה- טייל פון א תודה, (דהיינו, די דרי 
מינים): חלות, און פּלעצל-קוכנס (רקיקים), און רבוכה (קיכלעך געבאקן אין א סך 
אייל). וועגן דעם וי מען האָט געהייליקט, מחנך געווען, געמאכט פאר כהנים, אהרן 
און זיינע קינדער ביים משכן אין דער מדבר, ווערט געזאָגט אין ויקרא ח' און דאָרט 
אין פּסוק כ"ח ווערן יענע טעג גערופן ,ימי מילואיכם", און די קרבנות פון יענע טעג 
הייסן דאָרט (פּסוק כייב: כייט און לייא) ,מילואיםיי. -- הנזירות, די (חלות װאָס דער 
זיר ברענגט צום סוף פון זיינע טעג פון) נזירות איז געווען צוױיי דריטל (שתי ידות) 
פון דעם מצה-טייל פון דער תודה, (דהיינו) חלות און פּלעצל-קיכנס (רקיקין), אָבער 
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ואִין בָּהּ רְבוּכָ, נִמְצְאוּ עֲשֶׂרֶה 
קַבִּים יְרוּשַׁלְמִיוֹת, שָׁהֵן שִׁשָׁה 
עִשְׂרוֹנוֹת וְעִדּּיִן. וּמִכְּלֶן הָיָה נוֹשֵל 


מנחות ז 


קכג 
פָּוּס, מִכֶּל קֶרבֶּן,. שִׁיִהְיוּ כֶל 
ַקִּרְבָנוֹת שׁוין, וְשָׁלֹּא יִטוֹל מִקִרְבְּ 
לַחֲכֵרוֹ , לִכֹּהַן הֲורֵק אֶת דַּם 


הַשְׁלָמִים לו יִהְיֶה, וְתַשְׁאֶר נָאֲנֶל 


אֶחָד מָעֵשָׂרֶה תְּרוּמָה, שֶׁנָּאֲמַר, 
וְהִקְרִינ מִמָּנּוּ אֶחֶר מִכָּל הֶרְבְּן | לִבְּעְלִים: { הַשׁוֹחֵט אֶת הַתּוֹדָה 
תְּרּמָה לַה'. אֶחָד, שֶׁלֹּא יִטוֹל | בִפָנִים. וְלִחְמְהּ חוץ לַחוֹמָה. לא 


ניט קיין רבוכה; קומט אויס (אז דער נזיר האָט געבראכט צוױי דריטל פון די פופצן 
קבים תודה-מצה, דאָס הייסט) צען ירושלימער קבים, וועלכע זענען זעקס עישרון און 
זייער ,נאָך עפּיס (עדיו). די 15 קבים פון דער תודה מצה זענען געװען (װי מיר 
האָבן געלערנט פריער אין משנה א') 10 עישרון, קומט דאָך אויס אז צויי דריטל 
פון זיי זענען 6 עישרון און צוויי דריטל פון א עישרון, און דאָס מיינט די משנה 
מיט דעם ,נאָך עפּיס'י, די צוויי דריטל פון איין עישרון. .עדיון'י איז פון װאָרט 
,עוד'י, ;נאָך עפּיס", .שתי ידות'', ,, צוויי הענטלעך'!, ,, צוויי טיילן!י, מיינט צוויי 
דריטל. אוב עס איז פאראן ,, שלש ידות", מיינט עס , דריי פערטל". אויב ,ארבע 
ידות'י מיינט עס ,,פיר פיפטלי' און אזוי כסדר. -- ומכולן, און פון זיי אלע (פון אלע 
פיר מינימ פון דער תודה, פון דעם חמץ און פון די דריי מצה-מינים) האָט ער (דער 
כהן) אראָפּגענומען איין צענט-חלק תרומה. די תודה"חלות האָט צוריק צוגענומען דער 
בעל הבית װאָס האָט זיי געבראכט און יעדער ישראל האָט זיי געמעגט עסן אין 
ירושלים. אָבער פון זיי האָט דער כהן אראָפּגענומען איין צענט חלק ,,תרומה'י (אָפּ 
שיידונג) און דאָס האָט געהערט צום כהן און נור די כהנים און זייערע פאמיליעס 
און שקלאפן האָבן עס געמעגט עסן. שנאמרי ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא ז' 
יייד) ,והקריב ממנו אחד מכל קרבן תרומה לה', און ער זאָל מקריב זיין איינס פון 
יעדן קרבן תרומה פאר גאָט". די משנה לערנט איצט אָפּ פון דעם פּסוק עטליכע 
הלכות וועגן דעם תרומה-טייל פון דער תודה װאָס די כהנים האָבן גענומען. ,,אחד'', 
דאָס װאָרט , אחדיי (איינס) מיינט, אז ער (דער כהן זאָל ניט נעמען קיין אָפּגעבראָכן 
שטיקל (פרוס). נאָר ער זאָל נעמען א גאנצע חלה. ,מכל קרבן', דאָס װאָרט ,,מכל 
קרבןי (פון יעדן קרבן) מיינט, אז אלע קרבנות זאָלן זיין גלייך, און אז ער (דער כהן) 
זאָל ניט נעמען פון איין קרבן אויפן אנדערן. מיט קרבןי' מיינט מען דאָ יעדן מין 
אַון דער טייטש איז אז אין יעדן פון די 4 מינים פון דער תודה זאָלן זיין 10 חלות, 
און אז דער כהן דארף נעמען איין חלה פון יעדן מין (צוזאמען 4 חלות), און ער 
טאָרניט נעמען, למשל, פיר חלות פון דעם חמץ, און פון דעם מצה-טייל גאָרניט. 
איצט גיט די משנה דעם סוף פון דערמאָנטן פּסוק אין ויקרא זי, יייד: ,לכהן הזורק 
את דם השלמיס לו יהיה, צום כהן וועלכער שפּריצט דאָס בלוט פון די שלמים פון 
דעם תודה-שעפסל) צו אים זאָל עס געהערן (די אראָפּגענומענע פיר תרומה-חלות)", 
און די איבריקע מעקס און דרייסיק חלות) ווערן געגעסן דורך דעס בעל הבית פון 
דער תודה). אזוי ווי מיר האָבן פריער דערקלערט. יי 
השוחט, אז איינער שעכט די תודה (דאָס תודה-שעפּסל) אינוױיניק (אין בית- 
המקדע-הויף), און איר ברויט (די פירציק חלות ואָס מען ברענגט מיט דער תודה) 
געפינען זיך אויסער דער מױער, װוערט דאָס ברױיט (די פירציק חלות) ניט הייליק. 
די גמרא זאָגט אז מיט , חוץ לחומהי'י ,אויסער דער מויער"י מיינט מען ,, חוץ לחומת 
בית פאגי'', אויסער דער מויער פון בית פאגי. די מפרשים געבן דערצו עטליכע 
פּירושים. דער רמבם טייטשט אז דאָס איז די מויער פון הֹר הבית (דעם בארג אויף 
וועלכן דאָס בית המקדש איז געשטאנען), און ער איז גורס ,,בית בגייי פון װאָרט 
,,בג" (ברויט, וי אין דניאל א' ,,פּתבג המלך") און ווייל דאָרט האָט מען געבאקן 
די מנחות, די חלות, דאריבער האָט עס געהייסן בית פּגי. אנדערע מפרשים טייטשן, 
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קַדֵּשׁ אֶת הַלָּחֶם. שְׁחָטָהּ עד שָׁלֹא 
קִרְמוּ בַמּנּּר, וַאֲפִילוּ קָרְמוּ כִלְן 
חוּץ מֵאָחֶר מֵהֶן, לא קַדֶּשׁ הַפָּחֶם, 
שְׁחְטָהּ חוּץ לוְמַנָּּ וְחיץ לִמְקוֹמָהּ 
קדֶּשׁ הַלָּחֶם. שְׁחָשָׂהּ ְנִמְצֵאת טְרֵפָה, 
לא קִדֶּשׁ הַלָּחֶם. שְׁחָטָה וְִמְצֵאת 


מנחות ז 





קכד 
בַּעֲלַת מוּם, רַבִּי אֲלֶיעזֶר אוֹמֵר, 
קַדֵּשׁ. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים לֹא קִדֵּשׁ, 
שְׁחָטָהּ שָלֹא לִשְׁמָהּ, וכן יל 
ַמַּוּאִים, וְכֵן שְׁנֵי כִבְשִׂי עֲצֶרֶת 
שֶשְׁחֶטֶן שֶׁלֹּא לִשְׁמְן, לא קַדּשׁ 
הַלָּחֶם; 


אז חוץ דער מויער פון ירושלים, מחמת די תודה:חלות האָט מען געמעגט עסן אין 
גאנץ ירושלים, אין גריכישע ביכער װערט דערמאָנט אַן אָרט אויסער ירושלים 
װאָס האָט געהייסן , בעטפאגע"י (בית פּגי). שחטה, אב מען האָט געשאַכטן(דאָט 
תודה-שעפּסל) איידער זיי (די תודה-חלות) זענען געװואָרן פארצויגן מיט א געבאַקן 
הייטל אין אױוון, און אפילו זיי אַלע (אלע חלות) זענען געװאָרן פארציגן מיטן 
הייטל א חוץ איינע פון זיי (א חוץ איין חלה) איז דאָס ברױיט (די אלע חלות) ניט 
געוואָרן הייליק. ,,קרמו" איז פון , קרום", א הייטל, און מען מיינט דאָ, אז אויפן 
ברויט האָט זיך באוויזן א ברוין הייטל, און דאָס הייסט שוין װי געבאקן. שחטה, אויב 
מען האָט געשאָכטן (דאָס תודה שעפסל) און (מען האָט דאביי אינזינען געהאט צו 
עסן דערפון) אויסער זיין צייט (צומאָרגנס, חוץ לזמנ) אָדער אויסער זיין אָרט (אויסער 
דער מויער פון ירושלים, חוץ למקומו) ווערט דאָס ברויט (די פירציג חלות) הײיליק 
און ממילא הייסן די חלות א טייל פון א קרבן װאָס איז געװאָרן פיגול (אויב מען 
האָט געטראכט חוץ לזמנו און עס קומט פאַר עסן דערפון כרת), אָדער פּסול (אויב 
מען האָט געטראכט חוץ למקומו), זע וועגן ,.חוץ לזמנויי' און חוץ למקומו אין דער 
הקדמה צו דער מסכתא. דער טעם פארװאָס די חלות ווערן הײליק אין דערפאר 
ווייל דאָס פּסול ווערן פון קרבן איז דאָך ניט פאָרגעקומען איידער מען האָט עס 
געשאָכטן, נאָר ביי דער שחיטה, און עס הייסט ,,פּסולו בקודש"י, אז דאָס פּסול װוערן 
איז פאָרגעקומען אין הייליקייט, און מיר האָבן געלערנט אין זבחים פּרק ט' משנה 
ב' אז אויב מען האָט אזא קרבן ארויפגעבראכט אויפן מזבח נעמט מען אים ניט אראָפּ 
(אם עלה לא ירד) און מען איז אים מקריב. שחטה, אוב מען האָט דאָס (תודה שעפּסל) 
געשאָכטן און מען האָט געפינען אז עס איז טריפה (עס האָט למשל געהאט א דורכ- 
געלעכערטע לונג) ווערט דאָס ברויט (די חלות) ניט הייליק. ווייל דער קרבן איז פּסול 
געווען נאָך פארן שעכטן, און מיר האָבן געלערנט אין זבחים פּרק ט' משנה ג' אז ביי 
א טריפה איז ניטאָ דער דין פון ,,אם עלה לא ירדיי. שחטה, אוב מען האָט געשאָכטן 
דאָס (תודה-שעפּס?) און מען האָט געפינען אז עס האָט א מום (א פעלער) זאָגט ר' 
אליעזר, אז (די חלות) ווערן הײיליק, און די חכמים זאָגן, אז (די חלות) ווערן ניט 
| הייליק. מען מיינט דאָ ניט קיין אָנזעעװדיקן פעלער, נאָר א פעלער און די דעקלעך פון 
אויג, און ר' אליעזר האלט, אז ביי אזא מום איז אויך דער דין פון ,,.אם עלה לא ירך", 
און דאריבער ווערן די חלות הייליק דורכן שעכטן דאָס שעפּסל. שחטה, אױב מען 
האָט דאָס (תודה-שעפּסל) געשאָכטן ניט פאר זיין נאָמענס וועגן (שלא לשמה (ניט 
פאר א תודה, נאָר פאר אן אנדערן קרבן, און אזוי איז אויך אב מען האָט דעם 
װידער פון די מילואים (איל המילואים װאָס מען האָט מקריב געווען אין מדבר ביים 
מחנך זיין די כהנים אין משכן, און צוזאמען מיט אים האָט מען געבראכט אױך 
חלות, וי עס לערנט די תורה ויקרא זי און ח') ניט פאר זיין נאָמנס וועגן (שלא לשמט, 
און אזוי איז אויך אוב מען האָט די צויי שעפסלעך פון שבועות (ואָס מען ברענגט 
אים שבועות און צוזאמען מיט זיי ברענגט מען די שתי הלחם, די צויי חלות) גע- 
שאָכטן ניט פאר זײיער נאָמנס וועגן (שלא לשמן נאָר פאר אן אנדער קרבן, ווערט 
דאָס ברויט (די חלות) ניט הייליק. מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק אין ויקרא ז' ,על 
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ר נִסְכִין שִָּׁדֹשׁוּ בכְּליי 
הַזֶּבַח פָּסוּל, אִם יֵשׁ שָׁם 


8 {ז פיט 


ְנִמְצָא 
זָכֵח אַחָר, יִקְרְבוּ עִמּוֹ, וְאֵם לָאו 


יִפֶּסְלוּ בְלֵינָה. וְלֵד תּוֹדָה, וּתְמוּרָחָה, 
וְהַמַּפְרִישׁ תּוֹרְתוֹ וְאֶכְדָה, וְהִפְּרִישׁ 


מנחות ז 





קכה 
אַחָרַת מַּחְתִּיהָי אִינָן טְעוּנִים לָחָם, 
שֶׁנּאֲמַר, וְהַקרִיב עַל זָכַח הַתּוֹדָה, 
הַתּוֹדֶה טְעוּנָה לָחָם, וְלֹא וְלְדָהּ 
וְלֹא חֲלִיפָתָהּ.וְלֹא תְמוּרְחָהּ טְעּנין 
לָחֶם! ה הָאוֹמָר, הָרֵי עָלֵי תּוֹדָה, 


זבח תודת שלמיו", אז די חלות ווערן הײליק נור ווען מען איז דעם קרבן מקריב 
, לשמו", פאר זיין נאָמנט וועגן. וועגן ,,מילואים" זע פריער משנה 3' 

ד. נסכים, די נסכים (די מנחה פון מעל מיט אײל, און דער וי װאָס מען 
ברענגט צוזאמען מיט א קרבן עולה), וועלכע מען האָט געהייליקט אין א כלי (אין א 
כלי-שרת) און (נאָכדעם וי מען האָט געשאָכטן דעס קרבן) איז דער קרבן פּסול גע- 
װאָרן (ביים שפריצן דאָס בלוט), איז אױב עס איז פאראן אן אנדערער קרבן זאָל 
מען זיי (די נסכים, די מנחה און דעם ויין) מקריב זיין מיט אים (מיט דעם אנדערן 
קרבן). די גמרא זאָגט דאָ עטליכע הלכות וועגן דעם, ערשטנס, אז דאָס איז נור ביי 
נסכים װאָס מען ברענגט מיט א קרבן ציבור (פאר דעם גאנצן פאָלק), ווייל באלד 
וי מען ברענגט די נסכים מאכט דאָס בית דין (דאָס סנהדרין) א תנאי אז אויב דער 
קרבן ועט פּסול ווערן זאָל מען די נסכים פארנוצן פאר אן אנדערן קרבן, אָבער ביי 
א קרבן יחיד (װאָס אן איינצלנער מענטש ברענגט) קאָן מען די נסכים ניט פארנוצן 
פאר אן אנדערן קרבן. צווייטנס, אפילו ביי א קרבן ציבור קאָן מען די נסכים פאר- 
נוצן נור פאר אזא אנדערן קרבן, וועלכער איז שוין געווען געשאָכטן אין דער 
דאָזיקער צייט. ואס לאו, און אויב (עס אין ניטאָ קיין אנדערער קרבן װאָס איז שוין 
געשאָכטן אין דער דאָזיקער צייט) זאָל מען מאכן זיי (די נסכים) פּסול דורך לאָז 
זיי איבערנעכטיקן (בלינה). זיי זאָלן בלייבן ביז צומאָרגנס און זיי װוערן פּסול, ווייל 
זי זיינען דאָך שוין הייליק געװאָרן דורך דער כלי שרת, און מען פארברענט זיי, 
וי פּסולע קרבנות. ולד תודה, דאָס קינד פון א תודה (אויב איינער האָט מקדיש גע- 
ווען פאַר אַ תודה אַ שעפּסל א נקבה װאָס איז געווען מעוברת, און דערנאָך האָט זי גע- 
בױרן א קינד און דאָס קינד אין אויך א קרבן, און איר (דער תודה'ס) תמורה (אי- 
גער האָט געהאט א שעפּסל א קרבן תודה און ער האָט אױף אן אנדער שועפסל גע- 
זאָגט, אז דאָס צווייטע שעפסל זאָל ווערן א קרבן אנשטאט דעם ערשטן שעפּסל, און 
דער זין אין, אז ביידע שעפּסלעך זענען קרבנות), און אז איינער שיידט אָפ (איז 
מקדיש א שעפּסל) פאר זיין קרבן תודה, און עס איז פארלוירן געגאנגן און ער האָט 
אָפּגעשײדט (מקדיש געווע) אן אנדער (שעפּס?) אנשטאט דעם ערשטן (און נאָכדעס 
װי מען האָט מקריב געווען דאָס צוױיטע שעפּסל האָט מען געפינען דאָס ערשטע, 
אָדער מען האָט פריער געפינען דאָס ערשטע און מען האָט עס מקריב געווען, און 
דאָס צווייטע שעפסל איזן פארא), -- דארף מען מיט זיי ניט ברענגן קיין ברויט 
(תודה חלות). מען איז מקריב דאָס קינד, און די תמורה (דעם אויסטויש), און דאָס 
געפינענע שעפּסל אָדער דאָס צווייטע שעפּסל, אָבער קיין חלות דארף מען מיט זיי ניט 
מיטברענגן, װי מען דארף מיטברענגן מיט א קרבן תודה. שנאמר, ווארום עס ווערט 
געזאָגט (ויקרא ז') והקריב על זבח התודה, און ער זאָל מקריב זיין אױף דעם קרבן 
פון דער תודהיי, (דערפון לערנט מען אָפּ, אז נור מיט דעם קרבן תודה דארף מען 
מיטברענגן ברויט (די חלות), אָבער ניט זיין קינד, און ניט זיין ,, צוייטס'' (חליפה, 
דאָס אנדערע שעפּסל, װאָס מען האָט שוין איין שעפּסל מקריב געווען פאר א קרבן 
תודה4 און ניט זיין אויסטויש זיין תמורה) דארפן האָבן ברויט (חלות). אזוי ווי מיר 
האָבן געלערנט פריער. 


ה. האומר, אז איינער זאָגט: ,איך נעם אױף זיך צו ברענגן א תודה', דארף 
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ָכִיא הִיא וְלַחְמָה מֵן הַחְלִּין. תּוֹרָה 
מִן חַחְלִּין וְלֹחְמָהּ מֵן הַמַּעֲשָׂר, יָבִיא 

היא תמה מ מִן הַחְלִּין. תּוֹדֶה מִן 
הַמַּעֲשֶׂר וְלַחְמָה מן ספן יָבִיא. 
הַתּוֹדָה הִיא חמ ! מִן הַמַּעֲשֵׂר 


יָבִיא, וְלֹא יָבִיא מחֲטִּי מַעֹשֶׂר שֵׁנִי 


מנחות ז 





קכן 
מע? { | מִנִּן 
לְאוֵּר ‏ ֲרִי עָלַי תּוֹדָה, שָׁלֹא יָבִיא 
אֶלא מִן הַחְלִן * שִׁנאֲמַר וְָבחְתּ 


פֶּסַח לת אֲלהיך צאן וּבקָה וַהֲלֹא 


אִין פָּסַח בָּא, אֶלֶּא מֵן הכָּשִׂים ּמִן 
הָעֲזִים, אִם כֵּן לֶמָּה נָאֲמַר צאן וּבָקָר? 


ער ברענגן זי (דאָס תודה-שעפּסל) און איר ברויט (די חלות) פון חולין. כדי צו פאר- 
שטיין די משנה איז נויטיק צו דערקלערן דעם דין פון מעשר שני. ווען איינער האָט 
אראָפּגענומען פון פעלד זיינע תבואות און פרוכטן און גרינסן האָט ער געדארפן (א 
חוץ אנדערע זאכן) אָטּשײידן א צענטל, װאָס האָט געהייסן ,,מעשר שני"י (דאָס צוויי- 
טע צענטל). דעם מעשר שני האָט דער בעל הבית געדארפן פירן קיין ירושלים און 
דאָרט עס עסן. אויב דער בעל הבית האָט געװאָלט האָט ער געקאַנט אויסטוישן דעם 
מעשר שני אוֹיף געלט, און דאָס געלט פירן קיין ירושלים און דערפאר קויפן דאָרט 
עסנווארג און עס עסן, זאָגט די משנה אז ער טאָרניט ברענגן דאָס תודה-שעפּסל און 
די חלות פֿון מעשר-שגי-געלט (כאָטש דער בעל הבית עסט דאָך דאָס תודה-שעפּסל 
און די חלות אין ירושלים), נאָר ער מוז עס ברענגן פון חולין, פון סתם געלט. דער 
טעם איז, ווייל אוב עו האָט געזאָגט ,,איך נעם אויף זיך', מוז ער דאָך שוין 
ברענגן די תודה, עס איז א חובי א דבר שבחובה, און א חוב-זאך מוז מען ברענגן 
נאָר פון חולין. תודה מן החולין, (אויב ער האָט געזאָגט: ,,איך נעם אויף זיך צו ברענגן) 
די תודה (דאָס תודה-שע9טל) פֿון חולין, און איר ברויט (די חלות) פון מעטור", מוז 
ער ברענגן סיי די תודה (דאָס שעפ9סל) און סיי איר ברויט (נאָר) פון חולין (און ניט 
פון מעשר). דער טעם איז, ווייל קוים האָט ער זיך מתחייב געווען צו ברענגן דאָס 
תודה-שעפּסל פון חולין, איז ער שוין ממילא מחויב געװאָרן צו ברענגן די חלות, 
און דאריבער האָט זיין צוגעבן ,;און דאָס ברויט פון מעשרי' קיין ווערט ניט. תודה מן 
המעשר, (אויב ער האָט געזאָגט: , איך נעם אױף זיך צו ברענגן: ,די תודה (דאָס 
שעפ9סל) פון מעשר און איר ברויט פון חוליף* קאָן ער ברענגן. ער זאָל ברענגן אזוי 
וי ער האָט א נדר געטאָן, און דאָס שעפּסל קאָן ער ברענגן פון מעשר און דאָס 
ברויט פון חולין. אָבער אויב ער יל ברענגן ביידע פון חולין, קאָן ער אודאי 
התודה, (אויב ער האָט געזאָגט : , איך נעם אױף זיך צו ברענג) די תודה זי (דאָס 
שעפּסל) און איר ברױיט פון מעשר, קאָן ער ברענגן (ביידע פון מעשר). מחמת ער 
האָט דאָך בפירוש אזוי אויסגענומען, ולא יביא, אָבער ער זאָל (די תודה חלות, ווען ער 
מעג זיי ברענגן פון מעשׂר) ניט ברענגן פון די ווייץ פון מעשר שני אליין), נאָר פון 
געלט פון מעשר שני. ער זאָל דעם מעשר שני פארקויפן און פאר דעם געלט קויפן 
מעל און ברענגן פון זיי די תודה-חלות: דער טעם איז ווייל פּונקט וי מען קאָן קיין 
קרבן (שלמים) ניט ברענגן פון דער מעשר-שני (מחמת פון בהמות איז דאָך ניטאָ 
קיין מעשר שני) און מען קאָן ברענגן נור פון מעשר שנייגעלט, אזוי קאָן מען 
די חלות נור ברענגן פון מעשר-שני"געלט. 


רמנן, פון וואנען ווייסן מיר, אז איינער זאָגט: , איך נעם איף זיך צו ברענגן 
א תודהי', זאָל ער זי ברענגן ניט אנדערש נור פון חולין? וייל עם ווערט געזאָגט 
(דברים טי'ז) יחבחת פסח לה" אלהיך צאן ובקר, און דו זאָלסט שעכטן דעס קרבן 
פסח פאר גאָט דיין גאָט שעפסן און רינדער', (איז דאָך די קשיא); סטייטש, דעם 
קרבן פסח ברענגט מען דאָך ניט אנדערש נאָר פון שעפּסן און ציגן, פאר װאָסזשע 
ווערט געזאָגט (אין פסוק) שעפּסן און רינדער? נאָר (דער תירוץ איז, אז דער פסוק 
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אֶלְּא לְהַקִּישׁ כָּל הִבָּא מִן הִצאן | לְפִיכֶךְּ הָאוֹמֵר הֲרֵי עָלֵי תּוֹדָה, הֲרִי 
וּמִן הַבְּקֵר לפָּסח, מַה פֶּסַח שְׁהוּא | עְלֵי שְׁלְמִים, הוֹאִיל וְהֵם בָּאִים 
כָא בְּחוֹבָה, וְאֵינוֹ בָא אֶלָּא מִן | חוֹבָה, לֹא יָבוֹאוּ אֶלָּא מִן הַחְלִין. 
הַחֶלִין, אִף כָּל דָבֶר שָׁהוּא בָא | וְהַנָּמָכִים בְּכֶל מָקוֹם לא יָבוֹאוּ אֶלָא 
נְּחוֹבָה, לֹא יָבוֹא אֶלָּא מן הַחְלִּין. | מן חַחֶלִּין 


פרק ח. | 
א כָּל קְנְנוֹת הַצִּבּוּר וְהיִחִיד | הָחָדֶשׁ וּמִן הי חוץ מִן הְעוֹמָיי. 
בָּאִים מן הָאֶרֶץ וּמַחוּצָה לְאָרֶץ מן | וּשְׁתִּי הַלּחֶם. שָׁאֵינן בָּאִים אֶלֶּא מִן 


זאָגט עס) כדי צו פארגלייכן אלע (חוב-קרבנות) װאָס מען ברענגט פון רינדער 
און שעפסן צו דעם קרבן פסח (און דהיינס), אזוי װי דעס קרבן פסח, װאָס מען 
מוז ברענגן (בחובה) ברענגט מען נישט אנדערש נאָר פון חולין (און מען קאָן דעס 
קרבן פּסח ניט קויפן פון מעשר-שני-געלט) אזי מוז מען יעדע זאך (יעדן חוב-קרבן) 
װאָס מען מוז ברענגן (בא בחובה) ברענגן נאָר פון חולין (און ניט פון מעשר-שני- 
געלט). דאָס איז אזוי װוי מיר האָבן פריער דערקלערט. די ראיה אז דעם קרבן פּסח 
האָט מען געברענגט נור פון חולין איז דערפון, װאָס דעם ערשטן קרבן פסח האָט 
מען מקריב געווען אין מצרים און דאָרט איז דאָך נאָכניט געווען קיין מעשר שבי, 
װאָס איז געווען נור אין ארץ ישראל, לפיכך, דאריבער, אב איינער זאָגט: ,, איך 
נעם אויף זיך (צו ברענגן) א תודה'', אָדער , איך נעם אויף זיך צו ברענגן עולמים"" 
ווייל זייער ברענגן איז דאָך א חוב, מוז מען זי ברענגן ניט אנדערש נאָר פון חולין. 
זי זיינען א חוב-זאך, ווייל קוים האָט ער נאָר געזאָגט ,,הרי עלי", ,,איך נעם אויף 
זיך צו ברענגן', איז עס שוין געװאָרן א חוב, ער מוז עס שוין ברענגן. והנסכים, 
און די נסכים (די מנחת נסכים, דאָס מעל מיט דעם אײיל און דעם ווין ואָס מען 
ברענגט מיט א קרבן שלמים) טאָר מען קיינמאָל ניט ברענגן אנדערש סיידן פון חולין, 
אפילו איינער זאָגט: ,.איך נעם אויף מיר צו ברענגן א קרבן שלמים און זיינע נסכים 
ביידע פון מעשר שניי', טאָר מען די נסכים ניט ברענגן פון מעשר שני, ווייל די 
נסכים ווערן ניט געגעסן נאָר מען איז זיי מקריב אויף דעם מזבח, און מעשר שׁנִי 
מוז מען אויפעסן. אָבער די שלמים קאָן מען (אויב ער האָט געזאָגט בפירוש אז ער 
זאָל זיי ברענגן פון מעשר שני) יאָ ברענגן פון מעשר שני געלט, וייל שלמים 
עסט מען דאָך. 





פרק ח. 

א. כל, אלע קרבנות (מנחות) פון ציבור (ואָס דאָס גאנצע יידישע פאָלק 
ברענגט) און פון א יחיד (ואָס אן איינצלנער מענטש ברענגט) קאָן מען ברענגן 
סיי פון ארץ-ישראל (פון תבואה װאָס איז געוואקסן אין ארץ-ישראל) און סיי פון חוץ 
לארץ (פון תבואה װאָס איז געװואָקסן אויסער ארץ ישראל), סיי פון נייע (פון תבואה 
װאָס איז געוואקסן הײייאָר) און סיי פון אלטע (פון תבואה װאָס איז געוואקסן 
אין די פריערדיקע יאָרן). מיט קרבנות מיינט מען דאָ מנחות, װאָס װוערן געבראכט 
פון מעל און מען מאכט דערפון די פארשידענע מנחות. חוץ, א חוץ פון עומר (די 
מנחה װאָס מען ברענגט פון גערשטן-מעל דעם זעכצנטן טאָג אין ניסן) און די שתי 
הלחם (די צויי חלות װאָס מען ברענגט פון ווייצן-מעל איס שבועות), װאָס זיי מוז 
מען ברענגן נישט אנדערש נאָר פון נייער (פון ניער תבואה, פון נײעם 
גערשטן אוו פון נייעם וױיץ, װאָס זיינען געוואָקסן היי-יאָר) און נור פון ארץ ישראל 
(פון תבואה װאָס איז געוואקסן אין ארץ ישראל). דער טעם איז ווייל ביי עומר ווערט 
געזאָגט (ויקרא כ''ג) ,ראשית קצירכםיי (דער אָנהייב פון דיין שניט), און ביי שתי 
הלחם ווערט געזאָגט (שמות ל"ד) ,בכיכורי קציר חטיםיי (די ערשטע געשניטעגע 
ווייץ); און ביי עומר ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ג) ,כי תבואו אל הארץיי (ווען איר 
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הֶחֶדֶשׁ ּמן הָאָרֶץ. וִכְלּן אִיְן כְּאִי | ב אִין מְבִיאן לא מִבֵּית הְַבָלִים, 
אֶפָּא מִן הַמּוּבְחָר. וְאִיזָהוּ מוּכְחָרזֹ| וְלֹא מִבֵּית הַשְׁלָחִים, וְלֹא מִבֵּית 
מִכֶּמֶט וּנוֹחָא אַלְפָא לִפֹּלֶת, שֶׁניָה | הָאִילְן, וְאִם הֵבִיא, כָּשֵׁר. כִּיצֵר 
לָהֶם חָפָרַיִם בַּבַּקְעָה. כֶּל הָאֲרָצוֹת | הוּא עוֹשֶׂה ! נָרָהּ שָׁנָה רֵאשׁוֹנָה, 
הָיוּ כְשָׁרוֹת, אֶלָא מִכָּאן הָיּ מְכִיאִים: | וּבִשְׁניָה זורָעהּ קוֹדֶם לִפֶּסַח שִׁבְעִים 


ועט קומען אין ארץ ישׂרֹאל), און ביי שתי הלחם (ויקרא כ''ג) ,,ממושבותיכם'' (פון 

אייערע וואוין-ערטער) און דאָס מיינט מען ארץ ישראל, וכולם, און זיי אלע (אלע 

מנחות) וערן געבראכט ניט אנדערש נאָר פון דעםס בעסטן מן המובחר, פון דעם 

בעסטן ווייץ (אדער גערשטן ביים עומר און ביי דער מנחת קנאות). ואיזהו, און וועל- 

כע הייסט דאָס בעסטע? אין וועלכער געגנט וואקסט די בעסטע תבואה, װאָס פון דאָרט 

האָט מען געפֿראכט פֿאר די מנחות? מכמס, דאָס אָרט מכמס און מזוניחה זענען דער 

אֲלפֹֿא (דאָס ערשטע דאָס בעסטע, פונקט וי אלפא איז דאָס ערשטע אות אין אלף- 

גית) פאר מעל. דער ברטנורא זאָגט, אז .אלפאי' איז דאָס ערשטע אות אין גריכישן 

אלפאבעט. אָבער מען קאָן אויך זאָגן, אז דאָס איז דאָס ערשטע אות אין אראמע- 

אישן אלף-בית. ,,מכמסיי מיינען טייל זאָל זיין װי ,,מכמשיי װאָס װוערט דערמאָנט 

אין שמואל א', ייג אין דער מלחמה פון יונתן דעם זון פון שאול המלך קייגן די 

פּלשתים. דאָס איז היינט א דאָרף צו צפון פון ירושלים און הייסט אין אראביש ,,מיכ- 

מאסיי, ,,מזונחאיי, אין טייל גירסות איז פאראן ,זונוחאי' און אויך ;זוטחאי' און 

אויך ,,זינחאיי, טייל מיינען אז דאָס איז די שטאָט ,, זנוחיי װאָס ווערט דערמאָנט אין 

יהוֹשׁע טייו, לייד; היינט איז עס א חורבה צו דרום-מערב פון ירושלים און הייסט 

אין אראביש , זאנוע"י, שנייה, דאָס צווייטע אָרט צו זי (וואו די תבואה איז אויך גוט, 

אָבער פֿון א צווייטער מדרגה) איז חפריים אין טאָל (בבקעה). עס זענען געווען צוויי 

ערטער מיטן נאָמען חפריים, איינע אין די בערג, און איינע אין טאָל, און די משנה 

זאָגט אז דאָס איז די חפריים אין טאָל, איין גירסא איז פאראן ,עפרים"י, און תוס" 

פות ווייזט אָן אויף דעם פֿסוק אין דברי הימים ב', יייג, ,וילכד אביה את עפרים"* 

עס איז ניט קלאָל וואוֹ דאָס איז געווען. כל הארצות, אלע לענדער (אלע געגנטן פון 

ארץ ישראל) זענען כֹשׁר געווען (צו ברענגן פון דאָרט אלע מנחות) נאָר פון דאנען 

(פון די דריי ערטער, מֹכמס, מוניחה און חפריים) האָט מען געפלעגט ברענגן 

ווייל זייער תבואח איז געווען די בעסטע, | 

ב אין מֹען ברענגט ניט (מנחות) פון תבואות װאָס וואקסן אויף) א פעלד װאָס 

דארף האָבן מיסט, ,בית הובֿלין", א פעלד װאָס איז מאָגער און מען מוז עס כסדר 

באמיסטיקן (,,בית" אין טיילמאָל דער טייטש א פעלד, װי ,בית סאה"). דער טעם 

איז, ווייל פון אזא פֿעלד קומט ארויס מאָגערע תבואה; אויך איז מורא צו האָבן טאָמער 

האָט מען דאָס פעלד ניט גוט באמיסטיקט. ולא, און ניט פון א פעלד װאָס דארף האָבן 

באוואסערונג. ,,בית השלחין"י, א טרוקן פעלד, װאָס איז ניט גענוג דערפאר דער 
רעגן פון הימל, נאָר מוז האָבן אז מען זאָל עס צו-באוואסערן (װועגן װאָרט ,בית 
השלחין"י זע מועד קטן פּרק אי משנה א'). אויך פון אזא פעלד איז די תבואה מאָגערי. 
ולא, און ניט פון א פעלד, אויף וועלכן עס וואקסן איך בײימער (בית האילן. 
מחמת די ביימער ציען ארויס די פעטקייט פון פעלד, און די תבואה װאָס װאַקסט 
דאָרט איז מאָגער. ואם, און אױב מען האָט געבראכט (פון די דאָזיקע דרי סאָרטן 
פעלדער) איז כשד. מען טאָר נאָר ניט ברענגן לכתחילה, ווייל מען דארף ברענגן בע" 
סערע תבואה. כיצד, וי אזוי מאכט מען ? אז א פעלד זאָל ארויסגעבן גוטע תבואה 
און מען זאָל נעמען דערפון פאר מנחות? נרה, מען אקערט דאָס (פעלד) דאָס ערשטע 
יאָר (און מען פארזייט דערפון א העלפט, און די אנדערע העלפט לאָזט מען איבער 
ניט פארזייט, נאָר צעאקערט), און אין דעם צוייטן יאָר (צעאקערט מען די העלפט 
װאָס מען האָט אין פריעריקן יאָר פארזייט או) מען פארזייט (די צוייטע העלפט 
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יוֹם, וְהִיא עוֹשֶׂה סֹלֶת מִרְבָּה. כִּיצֵר 
הוּא בוֹרֵק ? הַנִזְבֶּר מַכְנִיס אֶת יָדו 
לְתוֹכָהּ, עֵלָה בָהּ אָבֶק, פְּסוּלָה, עד 
שׁינִפָנָּה. וְאִם הִתְלֵיעָה, פִּסוּלָה } 
ג תְּקֹעָה אַלְפָא לִשָּׁמָ. אַבָּא שָאוּל 
אוֹמַ, שְׁניָה לה רָגב בְּעֵכֶר חיר 


מנחות ח 





קכט 
כָּל הָאֲרְצוֹת הָיוּ כְשָׁרוֹת, אֶלָּא 
מִֶּאן הָיוּמְבִיאִין. אִין מְבִיאִין לֹא 
מַבֵּית הַזְּבָלִים, וְלֹא מִבֵּית השׁלחים, 
וְלֹא מִמַּה שֶׁנָרַע בִּינֵיהֶם. וְאִם 
הֵבִיא, כָּשֵׁר. אִין מָכִיאִין אֶנְִיָנון 
וְאִם הָבִיא, פָּסוּל. אִין מְבִיאִין מִן 


װאָס מען האָט אין פאָריקן יאָר געלאָזט שטין פאראקערט, און מען פארזייט עס 
איצט) זיבציק טעג פאר פסח, און זי (די תבואה פון דאָזיקן פעלד) גיט ארויס א סך 
מעל. אזוי טוט מען כסדר יעדעס יאָר, א האלב פעלד פאראקערט מען, און מען לאָזט 
עס שטיין פאראקערט און מען פארזייט עס איבער אַ יאָר. כיצז, װי אַזױ איז מען 
בודק? וי אזוי פּראָבירט מען דאָס מעל, נאָכן צעמאָלן דער תבואה, צי עס איז גוט 
פאר מגחות? הגזבר, דער שאצמייסטער (פון בית המקדש, וועלכער קויפט די מעלן 
פאר מנחות) שטעקט אריין די האנט איטױיניק אריין אין מעל), און אױב ווען ער 
נעמט ארויס די האנט זעט ער, אז) עם איז פאַראן אױף איר שטױב (אבק, א דינער, 
שלעכטער מעל) אין עס פּסול (טױג זי ניט פאר מנחות), בין מען זיפט עס איבער. 
כדי דורך דער זיפּ זאָל ארויס דער מעל-שטויב און עס זאָל בלייבן נור דאָס גוטע, 
ואם, און אוב עס איז געװואָרן ווערמדיק (התליעה) איז עס פּסול. מען מיינט דאָ סיי 
אויב די ווייץ זענען געװאָרן פארפוילט, ווערמדיק, קאליע, און סיי אויב דאָס מעל 
איז געװאָרן דעמפּיק, ווערמדיק, קאַליע, איז עס פּסול צו נעמען דערפון מנחות, 

ג. תקועה, דאָס אָרט תקועה אין די , אלפאיי (דאָס בעסטע אָרט) פאר אײל. 
צום נעמען אייל פאר די מנחות און פאר אריינצוטאָן אין דער מנורה אין בית המקדש. 
וועגן תקועה זענען פאראן עטליכע מיינונגן, טייל מפרשים ברענגן פון שמואל ב' 
י"ד, ,וישלח יואב תקועה", װאָס איז געווען א שטאָט אין יהודה און פון דאָרט איז 
אויך געווען דער נביא עמוס (עמוס א'), היינט איז עס א חורבה לעבן בית לחם און 
הייסט אין אראביש ,תאקוע". אנדערע מיינען אז דאָס איז געווען א שטאָט אין 
גלילי און עס זאָל זיין דאָס היינטיקע דאָרף פּקיעין (צווישן צפת און עכו). אבא שאול 
זאָגט, אז דאָס צווייטע (אָרט) צו איר (צו תקועה) איז געווען רגב אין עבר הירדן (אויף 
דער מזרח זייט פון ירדן). דער דאָרטיקער אייל איז געווען פון א צווייטער מדרגה. 
,רגבי? אין עבר הירדן איז היינט אן אראביש דאָרף ,ראדזשב", און איז אמאָל גע" 
ווען א גרויסע שטאָט און ווערט אויך דערמאָנט אין די ספרים פון יוסיפון לרומיים, 
כל, אלע לענדער (אלע געגענט) זענען געווען כַשר (צו נעמען פון דאָרט אייל), נאָר 
פון דאנען (פון תקועה און פון רגב) האָט מען געפלעגט ברענגן. ווייל דער דאָרטיקעף 
אייל איז געווען גאָר גוט. אין, מען ברענגט ניט (אייל) פון (אײילבירטן ואָס וואקסן 
אויף ביימער אין) א פעלד, װאָס דארף האָבן מיסט, און ניט פון א פעלד װאָס מען 
דארף עס באוואסערן, און ניט פון (די איילבירטן װאָס וואקסן אױיף ביימער) צוישן 
וועלכע מען האָט פארזייט תבואה. מחמת די אלע איילבירטן זענען ניט גענוג פעטע, 
און דער אייל פון זיי איז ניט קיין גוטער; דאָסזעלביקע האָבן מיר געלערנט פריער 
אין משנה ב' ביי תבואה,. ואם הביא, און אוב מען האָט געבראכט (פון די דאָזיקע 
דריי סאָרטן פעלדער) איז כשר. נאָר לכתחילה זאָל מען ניט ברענגן פון זיי, אין, מען 
טאָרניט ברענגן קיין אייל) פון ניט צייטיקע (ניט- רייפע, נאָכנישט אויפגעוואק- 
סענע) איילבירטן (אנפיקנו), און אוב מען האָט געבראכט איז עס פּסול. ,אָנפיק- 
גוף" איז דאָס גריכישע אָמפאַקינאָן!, דאָס לאטיינישע ..אָמפאציום!י, שלעכטע, ניט" 
רייפע אײילבירטן. דאָ מיינט מען איײילבירטן, וועלכע זענען נאָכניט אויפגעוואקסן קיין 
דריטל פון דעם װאָס זיי דארפן זיין ווען זיי זענען אינגאנצן אויפגעוואקסן, און דער 
אייל דערפון איז זייער ביטער, אין, מען ברענגט ניט (קיין אייל) פון אראָפּגעפאלענע 


10 מנחות ח ק? 
הַנִרְנָרִים שֶׁנָשְׁרוּ כַמַּיִם, וְלֹא מִן | יְהוּדָה אוֹמָר, סְבִיכוֹת הַסֵּל, זֶה 
הַכְּבוּשִׁים, וְלֹא מִן הַשְׁלוּקִין, וְאִם | ראשון. טֶען בַּקּוֹרֶה, -- רַבִּי יְהוּדָה 
הֲבִיא, פָּסוּל: ‏ שְׁלֹשָׁה זִיתִים, | אוֹמָר, בָּאֲבָנִים, -- זָה שֵׁנִי. חֲזַי 
וּבָהָן שְׁלֹשָׁה שְׁלֹשָׁה שְׁמָנִים. הזיַת | וְטָחן וְטֶעןּ. זִה שְׁלִישִׁי. הָרִאשֹׁן 
הָרִאשׁוֹן, . מְנַרְנְּרוֹ בְּרֹאשׁ הַנַיִת , | לִמּנֹרָה, וְהַשְׁאֶר לִמְּנָחוֹת. הַוַּת 
וְכוֹתֵשׁ, וְנוֹתֵן לְתוֹךְ הַפַּל, רַבִּי | הַשָּׁנִי, מְגִרְגְרוֹ בְּרֹאשׁ הַגָּג. וְכוֹתֵשׁ, 


איילבירטן (גרגרים), אָדער פון אזעלכע (איילבירטן) װאָס מען האָט געווייקט אין ווא- 
סער (שנשרו במים). אזוי טייטשן דער גרעסטער טייל מפרשים. וועגן גרגרים, גרגר 
זע אין פּירוש צו פּאה פּרק זי משנה ד' (,,גרגר יחידי''), ולא, און ניט פון איינגע- 
לייגטע (איילבירטן), און ניט פון געקאָכטע (שלוקין); און אױב מען האָט געבראכט 
(פון די אראָפּגעפאלענע אָדער פון די געוייקטע, אָדער פון די איינגעלייגטע, אָדער 
פון די געקאָכטע) איז פּסול. ווייל דער דאָזיקער אייל טוג ניט, 

ד, שלשה, עס זענען פאראן דריי (סאָרט) איילבירטן, און פון יעדן פון זיי קריגט 
מען ארויס דריי (סאָרטן) אייל. דריי מאָל אין יאָר נעמט מען אראָפּ פון בוים אייל- 
בירטן; צוערשט די וועלכע וערן גאָר פריצייטיק, און דערנאָך די שפּעטערדיקע, 
און דערגאָך די לעצטע. און פון יעדן פון די דאָזיקע סאָרטן איילבירטן מאכט מען 
דריי סאָרטן איילן, ערשטן סאָרט, צווייטן סאָרט, און דריטן סאָרט. הזית הראשון, דער 
ערשטער סאָרט איילבירטן איזן דער װאָס מען נעמט אים אראָפּ (מגרגרו) פון שפיץ 
פון איילבירטן-בוים (בראש הזית). מחמת דאָרט קומט צו די זון אמשטארקסטן און 
די איילבירטן ווערן דאָרט זייער פרי און גוט צייטיק. וכותש, און (נאָכדעם וי מען 
האָט די דאָזיקע איילבירטן אראָפּגענומען) צעקוועטשט מען זי (וכותש) און מען לייגט 
זיי אריין אין דעם קויש (מיט לעכער); ר' יהודה זאָגט, אז אין די זייטן פון קיש 
(סביבות הסל, ניט אויפן דנא פון קויש). דער קויש שטייט אויף א פאס, און דער 
אייל רינט ארויס דורך די לעכער װאָס זענען פאראן אין קויש אויפן דנא און גיסט 
זיך אריין אין דער פאס. ר' יהודה האלט אז מען זאָל זיי לייגן אין די זייטן, ארום די 
ווענט פון קויש, כדי דאָס אייל זאָל זיך בעסער גיסן און אראָפּרינען. זה, דער דאָזיקער 
(אייל) איז דער ערשטער. דער ערשטער סאָרט. טען, (נאָכדעם וי פון די דאָזיקע אייל- 
בירטן איז שוין ארויסגערינען פון זיך אליין אייל) לייגט מען אויף זיי ארויף א באלקן 
(קורה), -- ר' יהודה זאָגט, (אז מען לייגט ארויף שטיינער, -- און דער דאָזיקער 
(אייל, װאָס רינט ארוים פון די איילבירטן אונטער דעם דרוק פון באלקן אָדער פון די 
שטיינער) איז דער צוױיטער. דאָס איז דער צוייטער סאָרט אייל. חזר, (דערנאָך 
נעמט מען) נאָכאמאָל און מען צעמאָלט די איילבירטן (נאָכן ארויסקוועטשן פון זי 
דעס אייל מיט דעם באלקן אָדער מיט די שטיײנער) און מען ליגט וידער ארױיף 
(אויף די צעמאָלענע אײילבירטן א באלקן צי שטיינער). איצט רינט שוין ארויס פון 
זיי דאָס לעצטע ביסל אייל. זה, דער דאָזיקער (אייל) איז דער דריטער. דאָס איז דער 
דריטער סאָרט אייל. ביז איצט האָט די משנח געגעבן די דריי סאָרטן אייל װאָס מען 
קריגט ארויס פון ערשטן סאָרט איילבירטן. איצט לערנט די משנה ועגן צוייטן 
סאָרט איילבירטן. -- הזית השני, דער צווייטער (סאָרט) איילבירטן (װאָס מען נעמט 
אראָפּ שפּעטער, נאָכן ערשט) נעמט מען אים אראָפּ (מגרגרו, מען רייסט אים אראָפ 
פון בוים) אויפן שפּיץ דאך. דער גרעסטער טייל מפרשים טייטשן די משנה אזוי. 
די איילבירטן-ביימער זענען געשטאנען לעבן די וואוינונגס-הייזער, און די ביימער 
זענען געווען הויך, א סך העכער פון די הייזער מיט די פלאכע דעכער. וען מען 
האָט געװאָלט אפּרײסן די איילבירטן װאָס זענען געוואקסן אין דערמיט פון בוים 
(ניט אין דער הויך אויפן שפּיץ) האָט מען זיך ארויפגעשטעלט אויף דעם פלאכן 
דאך און מען האָט אויסגעשטעקט די האנט און אָפּגעריסן. די דאָזיקע איילבירטן 
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ְנוֹתֵן לְתוֹד חַסֵּל -- רַבִּייְהוּדָה אוֹמָ. 
סְבִיבוֹת הַסֵּל, -- זח רִאשׁוץ. טֶעַן 
בַּקּורָה, --רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, בָּאֲכָנִיםי 
- זֶה שֵׁנִי. חָזַר וְטָחֵן וְטֶען, זָה 
שְׁלִישִׁי, הָרִאשׁוֹן לִמְּנֹרָה, וְהַשָּׁאֶ 
לַמְּנְחוֹת. הַזיִת הַשְׁלִישִׁי, עוֹמְנו 
בְּתוֹךְ הַבַּיִת נ"א בְּבֵית הַבַּד), עד 


מנחות ח 





קלא 
שִׁילָקָה, וּמַעֵלֵהוּ, וּמְנְִבו בְּראשׁ הַגָּנֵי 
ְכוֹתֵשׁ, וְנוֹתֵן לְתוֹךְּ הסַּל -- רַבִּי 
יְהוּדָה אוֹמֵר, סְבִיבוֹת הַפֵּל, -- זֶה 
רֹאשוֹן. טָעַן בַּקּוֹרָה, רַבִּי יְהוּרָה 
אוֹמָר, בָּאֲבָנִים, -- זֶה שֵׁנִי. חֲזַר 
ִָׁחַן וְטֶען, זֶה שְׁלִישִׁי. הָרִאשֹׁן 
לַמְּנוֹרָה וְהַשְׁאֲרלַמְּנָחוֹת: ה הָרִאשׁון 


וואקסן אין מיטן בוים און זיי זענען פון צווייטן סאָרט. וכותש, און מען צעקוועטשט 
מיי) און מען לייגט זיי אריין אין דעם קויש (מיט לעכער אויפן דנאָ), --- ר' יהודה 
זאָגט, אז אויף די זייטן פון קויש, -- און דאָס (דער אייל װאָס רינט ארוים פון קויש 
אין פאס אריין, אױף וועלכן דער קיש שטײט) איזן דער ערשטער (סאָרט איל) 
מען טוט דאָ װוי די משנה האָט פריער געלערנט ביים ערשטן סאָרט איילבירטן. אָבער 
דאָ איז עס דער ערשטער סאָרט אייל פון 2טן סאָרט איילבירטן, טען, (דערנאָך) לייגט 
מען ארויף (אויף די זעלביקע איילבירט) א באלקן, -- ר' יהודה זאָגט אז שטיינער, 
און דאָס (דער אייל װאָס רינט ארויס) איז דער צוייטער (סאָרט אייל). אויך אזוי װי 
מען האָט געלערנט פריער. חזרי דערנאָך האָט מען (די איילבירט) צעמאָלן און 
ארויפגעלייגט (אויף זי דעם באלקן אָדער די שטיינער), און דאָס (דער אײיל װאָס 
איז ארויסגערינען צום ?עצט) איז דער דריטער (סאָרט איי?). אזוי ארום האָט מען 
אַרויסבאקומען די דריי סאָרטן איילן פון 2טן סאָרט אײילבירטן,. איצט לערנט די 
משנה וװעגן 3טן סאָרט איילבירטן,. הזית השלישי, דער דריטער {סאָרט) איילבירטן 
(וועלכע וואקסן גאָר נידריק אױיפן בוים און די זון קומט צו זי װײיניק צו און זי 
זענען שלעכטע), לייגט מען אריין אין אן אייל-כלי (עוטנ) אין הז ביז ער ווערט 
אביטל פארשימלט (שילקה). עס איז געווען אזא כלי, װאָט האָט געהייסן ,,מעטן!י און 
זי ווערט דערמאָנט אויך אין בבא מציעא פּרק ה' משנה זי (,,מעטן של זיתים'') אין 
וועלכע מען האָט אריינגעלייגט די איילבירטן, אז זיי זאָלן זיך דערווארמען, װערן 
אביסל פארשימלט, ווייכער, כדי מען זאָל פון זיי דערנאָך קאָנען בעסער ארויסגעמען 
דעם אייל, זאָגט די משנה אז מען לייגט זיי אריין אין דער דאָזיקער כלי. ומעלה, און 
(רערגאָך ווען יי האָבן זיך שױין דערווארמט און געװאָרן ווייכער) האָט מֶען זי 
ארויפגעבראכט אויפן דאך פון הױז וואו עס אין פאראן די זון) און מען האָט זי 
דאָרט אָפּגעווישט (פון דעס שוים װאָס איז ארויף אויף זיי), און מען האָט זיי צעריבן 
און אריינגעלייגט אין דעם קױש (מיט לעכער אין דער זנאָ), -- ר' יהודה זאָגט 
אז אין די זייטן פון קויש, -- און דאָס (אייל װאָס רינט ארויס פון זיי דורך די לעכער 
פון קוש אין דער פאס אריין, אױף וועלכן דער קיש שטײיט) אין דער ערשטער 
(סאָרט איי?). דאָס איז דער ערשטער סאָרט אייל פון 23טן סאָרט איילבירטן. טען 
(דערנאָך) האָט מען ארויפגעלייגט (אויף די איילבירטן) א באלקן, -- ר' יהודה זאָגט, 
אז שטיינער, -- און דאָס (אייל װאָס איז אראָפּגערינען) אין דער צוייטער (סאָרט 
אייל); דער האָט מען (די איילבירטן) צעמאָלן און ווידער ארויפגעלייגט אויף זיי (דעם 
באלקן אָדער די שטיינער) און דאָס (אייל װאָס איז איצט ארויסגערינען צום לעצטן) 
איז דער דריטער (סאָרט איי?). אזוי ארום האָט מען פון יעדן פון די דריי סאָרטן 
איילבירטן ארויסבאקומען דריי סאָרטן אייל. הראשון, דער ערשטער סאָרט (אייל פון 
יעדן פון די דריי סאָרטן איילבירטן) איז געווען פאר דער מנורה. אריינצוגיסן אין דער 
מנורה אין בית המקדש צום ברענען. והשאר, און די איבריקע (צוויי סאָרטן איילן פון 
יעדן פון די דריי סאָרטן איילבירטן) איז געווען פאר די מנחות. מען האָט זיי באנוצט 
אריינצוטאָן אין די מנחות. --- רשי ברענגט נאָך א טייטש אויף דער משנה, און 
דהיינו אז ,,מגרגר בראש הזית'! איז ניט דער טייטש ,אראָפּרײסן אויפן בוים'', נאָר 
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שׁבְרִאשׁון, אֵין לְמַעָלָה מִמָּנּ. חשִֵׁי | שָׁמן זית די מֶה א הַמְּנוֹרָה שֵָׁינָה 
שׁבָרֵאשׁוֹן, וְהָרִאשֹׁן שִבֵַּׁנִי. שֵוין. | לֹאֲכִילָה, טְעוּנָה שָׁמֵן זיִה {ד, 
הַשְׁלִישִׁ שְַּׁרֹאשׁוֹן, וְַשֵּׁנִישָׁבַּשֵׁנִי. | הִמְּנָחוֹת. שָׁהֵן לַאֲכִילָה. אֵינוֹ דִין 
והָרִאשׁוֹן שָׁבַּשְּׁלִישִׁי, שָׁוין. הַשְׁלִישִׁי | שָׁיטָעֵנוּ שָׁמָן זַיִת זְדָּ? תַּלְמוּד לומַה 
שָׁבַּשֵׁנִי, וְהַשֵּׁנִי שִׁבִּשְׁלִישִׁי, שָׁוין. | זְד כָּתִית לִמָּאוֹר, וְלֹא זָד כַּתִית 
הַשִָּׁישִׁי שַָׁשְלישִׁי, אִין לְמַטָּה | לִמְנָחוֹת; וּמִניִן חָיוּ מְבִיאִין אֶת 
מִמּנּוּ. אַף הַמִּנְחוֹת הָיוּ בדּין שַׁיִטְעֲנוּ | היין? קְרוּתִים ְהַטוּלִים אַלְפָא לײַן. 


מען מיינט ,,צייטיק ווערן אויפן בוים, דאָס הייסט, אז דער ערשטער סאָרט אייל- 
בירטן איז א גוטער און עֶר קאָן װוערן צייטיק אויפן בוים. אָבער דער צוייטער 
סאָרט איז שוין א ערגערער און מען מוז אים אפּרײסן ווען ער איז נאָכניט אין" 
גאנצן צייטיק (אָבער איז שוין אביסל צייטיק) און מען לייגט אים אועק אויפן 
דאַך אָנצואװאַרמען זיך דורך דער זון, און ער ווערט צייטיק (מגרגרו בראש הגג"), א 
ראיה צום דאָזיקן פּירוש איז פון דער משנה אין טהרות פּרק ט' משנה ו' אהמניח 
זיתים בגג" (צו וערן צייטיק), אויך אין אַראַביש איז ,גרגאר" אײילבירטן וועלכעץ 
זענען אינגאַנצן צייטיק, רייף, 

ה. הראשון דער ערשטער (סאָרט אײיל) פון ערשטן (סאָרט אילבירטן) איז 
ניטאָ קיין העכערס (קיין בעסערס) פון אים. ער איז דער בעסטער פון אלע אילן 
השני שבראשון, דער צווייטער (סאָרט אייל) פון ערשטן (סאָרט איילבירט) און דער 
ערשטער (סאָרט איי?) פון צוייטן (סאָרט איילבירט) זענען גלייך. מען מיינט ניט 
גלייך אין אלע זאכן, ווארום דעם ערשטן סאָרט אייל פון 2טן סאָרט איילבירטן מעג 
מען נוצן אויך צו דער מנורה, אָבער דעם צוייטן סאָרט אייל פון ערשטן סאָרט 
אײילבירטן האָט מען גענוצט נור צו מנחות. מען מיינט דאריבער, אז צו מנחות זעגען 
זיי גלייך, און אויב זיי ביידע זענען פאראן קאָן מען נעמען וועלכן מען װויל,. השלישי, 
דער דריטער (סאָרט אייל) פון ערשטן (סאָרט איילבירטן) און דער צוייטער (סאָרט 
אייל) פון צוייטן (סאָרט איילבירט) און דער ערשטער (סאָרט אייל) פון דריטן 
(סאָרט איילבירטן) זענען גלייך. אויך דאָ מיינט מען בנוגע מנחות. הששלישי שבשני, 
דער דריטער (סאָרט אייל) פון צוױייטן (סאָרט איילבירטן) און דער צוייטער (סאָרט 
אייל) פון דריטן (סאָרט איילבירטן) זענען גלייך. אויך דאָ מיינט מען צו מנחות. 
השלישי שבשלישי, דער דריטער (סאָרט אייל) פון דריטן (סאָרט איילבירטן, א 
ניטאָ קיין נידריקערעס פון דעס. דאָס איז דער ערגסטער סאָרט אייל, און מען נוצט 
אים צו מנחות נאָר ווען עס איז ניט פאראן קיין בעסערער סאָרט פון אים. אף, אויך 
די מנחות װאָלט געדארפן זיין (מען װאָלט געקאַנט אפּלערנען מיט א קל וחומר) אז 
מען זאָל מחן צו זײי האָבן קלאָרן איילבירטן אייל (שמן זית זך), ווארום מה דאָך 
די מנורה װאָס (דאָס אייל פאר איר) איז דאָך ניט צום עסן (נאָר צום ברענען) דארף 
זי האָבן קלאָרן איילבירטן אייל, מכל שכן די מנחות, װאָס (דאָס אייל װאָם מען 
טוט אריין אין זיי איז דאָך צום עסן, װאָלט דאָך געדארפן אודאי זיין אז זי זאָלן 
דארפן האָבן קלאָרן איילבירטן אייל? דאָס איז דער קל וחומר. מיט ,קלאָרן", ,זך", 
מיינט מען דאָ דעם ערשטן סאָרט אייל. תלמוד, דארויף לערנט (דער פ9ּסוק אונז) צן 
זאָגן (שמות 2י2) ,זך כתית למאור, קלאָרן און צעשטױסן צום באלייכטן,, אָבער 
ניט ,קלאָר און צעשטויסן צו מנחות''. מיט *כתית", צעשטויסן מיינט מען אז די 
איילבירטן ווערן ניט געפּרעסט מיט א באלקן אָדער צעמאָלן נאָר בלויז צעקוועטשט, 
אזוי װי מען טוט כדי צו קריגן דעם ערשטן סאָרט אייל, וי מיר האָבן געלערנט 
פריער אין משנה ד' 

ומנין, און פון וואנען האָט מען געבראכט דעם וויין? מען מיינט דאָ דעם וויין 
װאָס מען האָט באנוצט אין בית המקדש מנסך צו זיין (צו גיסן) אויפן מזבח. קרותים 
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שְׁניָה לָהָןבֵּית רִמֶּה וּכֵית לָבֶ בָהָר 


יֹכְפַר סִנְנָא בַבִּקְעָה, כָּל הָאֲרְצוֹת 


הָיוּ כְשָׁרוֹת, אֶלָּא מִכָּאן הָיוּ מבִיאִין. 
אין מְבִיאִין לא מִבֵּית הְַָלִים, וְֹא 
מִבֵּית הַשְׁלְחִין. וְלֹא מִמֵּה שִׁנרע 
ִּינֵיהָן. וְאִם הֲבִיא, כָּשֶׁר. אִין מְבִיאִין 


מנחות ח 





קלג 
אַלְיוּסְטְן. וְאִם הָבִיא, כָּשֵׁר. אִין 
מְכִיאִין יָשֶׁן, דִּבְרִי רִבִּיי וַחֲכָמִים 
מַכְשִׁירִין. אִין מְבִיאִין לא מָתוֹק 
ולא מֶעֶשֶׁן, ולֹא מֶבְשָׁל, וְאִם הָבִיא, 
פָּסוּל. אִין מְבִיאִין מִן הַדְּליוֹת, אֶלָא 
מִן הָרַנלַיּוֹת, וּמֵן הַכּרָמִים הָעֲבוּדִים! 


און הטולים זענען דער , אלפאיי (דאָס ערשטע) פאר וויין. אין די דאָזיקע ערטער איז 
געווען דער בעסטער סאָרט וויין, וועגן ,,אלפאי" האָבן מיר געגעבן פריער אין משנה 
א'. אנשטאט ,קרותיםי' איז פאראן די גירסא (אין דער משנה אין דער גמרא) 
;קרוחים" און מען מיינט אז דאָס איז דאָס היינטיקע אַראַבישע דאָרף ,,קאראווא" (צו 
מזרח פון שכם). זועגן ,.הטולים!! (אין טייל גירסאות ,,חטולים!י און אויך ,,עטוליף"' 
און ,,עלוטיןיי) מיינט דאָס ספר ,,תבואות הארץ'' אז דאָס איז דאָס אראבישע דאָרף 
,אל חאטלי!! ביים ירדן. שניה, דאָס צווייטע אָרט צו זיי זענען בית רימה און בית לבן 
אין בארג (אין דער בארג-געגנט) און דאָס דאָרף סגנה (כפר סגנה) אין טאָל. ,בית 
רימהי' איז דאָס איצטיקע אראביש דאָרף ,,בעט רימאיי (צו דרום פון שכם). , בית 
לבן!! זאָל זיין דאָס אראבישע דאָרף .א לובאן'' אויפן וועג פון שכם קיין ירושלים, 
די ביידע דערפער געפינען זיך אין די בערג. ,,כפר סגנה" (לויט איין גירסא ,,סוגנה" 
און אויך ,,סיניא"') ווייסט מען ניט װאָסער אָרט מען מיינט דערמיט. כל, אלע לען- 
דער (אלע געגנט) זענען געווען כשר (צו ברענגן פון דאָרט וױי), נאָר פון דאנען 
(פון בית רימה, בית לבן און כפר סגנה) האָט מען געפלעגט ברענגן זייער ויין איז 
געווען גאָר גוט. אין מביאין, מען ברענגט ניט װױיין פון ויינטרויבן װאָס וואקסן) אין 
א פעלד װאָס דארף האָבן מיסט, און ניט פון וױינטרויבן װאָס וואקסן אין) א פעלד 
װאָס דארף האָבן באוואסערונג, און ניט פון װױינטרויבן װאָס וואקסן אויף וויינ- 
שטאָקן) צווישן וועלכע מען האָט פארזייט (דאָס פעלד). מען מיינט דאָ אפילו מען האָט 
פארזייט אָפּגערוקט 4 איילן אזוי אַז עס זאָל ניט זיין קיין כלאים פון ווינגאָרטן (זע 
אין דער הקדמה צו מסכתא כלאים) אָבער דאָס פעלד ווערט אָפּגעשוואכט דאדורך. 
זע פריער משנה ב' און משנה ג'. ואם הביא, און אויב מען האָט געבראכט איז כשר, 
מען מיינט דעם וויין פון די דאָזיקע דריי פעלדער. אין, מען ברענגט ניט וווין פון 
וויינטרויבן װאָס מען האָט זיי) זיס געמאכט איף דער זון (אליוסטון) דאָס אין דאָם 
גריכישע װאָרט ,,עליאסטעס"י, א זאך װאָס שטייט אויף דער זון א לאנגע צייט. ואם, 
און אויב מען האָט געבראכט איז כשר. אָבער לכתחילה זאָל מען דעם וויין ניט ברענגן, 
אין, מען ברענגט ניט קיין אלטן וי אזױ זאָגט רבי (ר' יהודה הנששיא, דער מסדר 
פון דער משנה), און די חכמים זענען מכשיר װאָגן אז מען קאָן ברענגן). ,אלטער 
וויין!, ,,ישןי, הייסט אויב ער איז שוין עלטער פון איין יאָר (אזוי זאָגט די משנה 
בבא בתרא פּרק ו' משנה ג'). אין, מען ברענגט ניט קיין זיסן (וױין), און ניט קיין 
פאררויכערטן (מעוש) און ניט קיין געקאָכטן, און אױב מען האָט געברענגט איז עס 
פסול. מיט ,,מתוקיי מיינט מען ער איז געװאָרן זיס פון זיך אליין. אן אנדערער טייטש 
איז, אויב דער וויין איז ניט אלט קיין 40 טעג. אין, מען ברענגט ניט װוױין) פון 
וויינטרובן וועלכע וואקסן אויף) אויפגעצויגענע וװינשטאָקן (דליות, וױינשטאָקן, 
אויפגעצויגן אויף העלצער, פון ,,דלה", אויפגעהויבן), נאָר פון די (וױינשטאָקן) וועל- 
כע ליגן אויף דער ערד (רגליות, װאָס מען גייט פארביי זיי מיט די פים, רגלי, פיס), 
און פון די באארבייטע וויינגערטנער. וועגן ,.דליות'" זע פאה פּרק ד' משנה א'. מיט 
,באארבייטע וויינגערטנער"י מיינט מען װאָס מען גראָבט צוויי מֹאָל אין יאָר אין דער 
ערד ארום די װיינשטאָקן און מען מאכט דאָרט גריבלעך אז דאָס וואסער זאָל 
בעסער אָנטרינקן די ערד, 
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ן לא הָיוּ כוֹנְסִים אוֹתוֹ בַּחֲצָבִים 
גְדוֹלִים, אֶלָא בְּחָכִיוֹת קְטַנּוֹת, וְאֵינו 
מְמַלֵּא אֶת הֶחָבִיוֹת עַר פִּיהֶם, כְּרִי 
שֶׁיְחֵא רִיחוֹ נוֹדֵף. אֵינוֹ מָבִיא לא 
מִפִּיהָ, מִפָּנִי הַקִּמחִין. וְלֹא מְשׁוּלֶיהְ 


מנחות ח"ט 


קלד 
ּמַאֶמְצְעֲהּ. כִּיצַד הוּא בוֹרק? הְִַּבֶר 
יוֹשֵׁב וְהקִּנָה בְיָדוֹ. זָרֵק אֶת הַגִּיר 
וְהִקִּישׁ בַּקּנָה, רַבִּי יוֹסִי בַּר יְהוּדָח - 
אוֹמָר, יַיִן שֶׁעֲלָה בוֹ קִמָחִין. פָּסוּל, 


שַׁנַּאֲמַר תָּמִימִים יְִיוּ לָכֶם וּמִנְחָתָם 





מִפְּנָי הַשְּׁמָרִים, אֶלָא מָבִיא מִשׁלִישֶׁה תְּמִימִים יִהְיוּ לְכֶם וְנִסְכֵּיהֶם ; 


פרק ט 
שְׁתִּ מִדּוֹת שָ יָבֵשׁ היוּ בק , עשָרון, וַחֲצִי עֵשָׁרוֹן, רַבִּי 
א ל דֵשׁ, עשְׂרוֹן, וַחֲצִי עֵשָׂרוֹן 


ז; לא, מען האָט אים (דעם ווין, װאָס מען האָט גענוצט צום בית המקדש) ניט 
געזאמעלט (ניט געהאלטן) אין גרויסע פעסער 0זצבים גדולים, גרויסע קרוגן) נאָר אין 
קליינע פעסער; און מען האָט ניט אָנגעפילט די פעסער ביז צו זייער מױיל (ביז פול, 
כדי זיין ריח (דער ריח וױי) זאָל שמעקן (גודף). ווען וויין איז אין גרויסע פעסער 
ווערט ער אױסגעװעפּט: דאריבער האָט מען אים געהאלטן אין קליינע פעסער. ווען 
א פאס וויין איז פול גייט ארויס דער ריח, און דער וויין שמעקט ניט, דאריבער האָט 
מען ניט אָנגעגאָסן די פעסער ביז פול. אינו, מען נעמט ניט דעם וויין פון איר מױיל 
(פון דער הויך פון פאס), צוליב די ווייסע שטיקלעך װאָס זען אויס וי מעל (קמחים). 
דאָס זענען פארגליווערטע ווייסע שוים-שטיקלעךי װאָס שווימען ארום אין דער הויך. 
ולא, און (מען נעמט אויך) ניט פון איר דנאָ (משוליה, פון דעם ווין אין דער און- 
טערשטער טייל פון פאס) צוליב די הייוון (שמריס). אונטן שטעלן זיך אָפּ די חייוון 
און דער וויין איז דאָרט ניט גענוג ריין, אלא, נאָר מען נעמט (דעס וויין) פון (מיטל- 
סטן) דריטל (פון דער פאס) און פּון איר מיט (משלישה ומאמצעה). מען שטעקט אריין 
דאָס זויג-רערל אין דערמיט פון דער פאס (ניט אין אויבערשטן דריטל, ניט אין 
אונטערשטן דריטל נאָר אין מיטלסטן דריטל פון דער פאס אין דערמיט) און מען 
ציט פון דאָרט ארויס דעם ויין, מחמת דאָרט איז ער ריין. אזוי טייטשט דער תוס" 
פות יום טוב. כיצד, וי אזוי פּראָבירט מען (איז מען בודק דעם ויין צי ער איז גוט? 
הגזבר, דער שאצמייסטער (פון בית המקדש וועלכער איז ממונה איינצוקויפן דעם 
װיין פאר די (נסכים) זיצט (בי דער פאס) און א שטעקל איז אין זיין האנט. 
און א מענטש דערלעבן האָט אריינגעשטעקט דאָס זויג-רערל אין דערמיט פון 
דער פאס און דערמיט ארויסגעצויגן זויין פון פאס אין אַ כלי אריין. זרק, אוב דאָס 
(רערל) האָט ארויסגעוואָרפן (הייוון) וי אן אָדער- (גיד, װי א לאנגע שנור), האָט ער 
(דער שאצמייסטער) געגעבן א קלאפ מיט זיין שטעקל. מיט דעם קלאפ פון שטעקל 
אין דער פאס האָט דער שאצמייסטער געגעבן א צייכן דעם מענטש, אז ער זאָל מער 
ניט ציען קיין וויין כדי ניט קאליע צו מאכן דעם וויין װאָס איז שוין אין דער כלי, 
די גמרא זאָגט, אז דאריבער האָט דער שאצמייסטער ניט געזאָגט אים, אז ער זאָל 
אָפּשטעלן, ווייל דאָס רעדן לעבן וויין מאכט קאליע דעם ויין. ר' יוסי בר' יהודה 
זאָגט, אז וויין, אויף וועלכן עס האָבן זיך באוויזן די ווייסע שטיקלעך שוים װאָס זען 
אױס װי מעל (קמחין) איז פסול (מען טאָר אים ניט נוצן פאר די נסכים אין בית 
המקדש), ווארום עס ווערט געזאָגט (במדבר כ"ח, ייט או כ') ,תמימים יהיו לכם 
ומנחתסי'י, און (במדבר כ"ח, לא), ,תמימים יהיו לכם ונסכיהם' (זיי זאָלן זיין 
גאנצע און זייערע מנחות, זי זאָלן זיין גאנצע און זייערע נסכים"). פון דעם װאָרט 
,.תמימיםיי לערנט ר' יוסי אָפּ אז אויך דער וויין דארף זיין ,,גאנץיי, ניט האָבן קיין 
,,מוםיי, קיין פעלער, און די ווייסע שטיקלעך זענען װי א פעלער, אזוי טייטשט רש"י, 

פרק ט. 

א. שתי, צוױי מאָסן פאר טרוקענע זאכן זענען געווען אין בית המקדש, א 

עישרון (א מאס-כלי װאָס האָט געהאלטן א עישרו), און א האלבער עישרון א מאָס- 


135 מחנחות ט | קלה 
מָאִיר אוֹמֵר, עֵשָׂרוֹן, עֶשָׂרוֹ, נַחֲצִי | מְשַׁמֵּשׁ? שֶׁנּוֹ הָיָה מוֹדֵד חֲבְתִּ 
עִשָּׂרוֹן. עשָׂרוֹן מֶה הָיָה מְשַׁמָּשׁ! | כֹהֵן נָדוֹל, מֶחָצָה כַבֹּקֵר, וּמְחֲצָה 
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שֶׁבּוֹ הָיָה מוֹדָד לְכֶל הַמְּנָחוֹת. לֹא | בִין הָעַרְבָּיִם; ב שָׁנַע מִדּוֹת שָל 
הָיָה מוֹדֵד לֹא בְשָׁל שְׁלֹשָׁה לֵפָּר, | לח הָי בַמְּדָּשׁ, הִין, וַחֲצִי חַהִין 
וְלֹא בְשָׁל שְַׁיִם ליל אֶלָא מוֹדְדְן | שְׁלִישִׁית הֲהִין, וּרְבִיעִית הֲהִי, לוג, 
עשְׂרנוֹת, חֲצִי עִשָׂרוֹן מָה הָיָה | וַחֲצִי לוֹג, וּרְבִיעִית לוג. רַבִּי אֶליעֲזֶר 


-כלי װאָס האָט געהאלטן א האלבן עישרון). אין די דאָזיקע מאָסן האָט מען געמאָסטן 
טרוקענע זאכן, מעל צו מנחות. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא אז 
,עישרון"" הייסט א צענטל פון א איפה, און א איפה האָט געהאט 15 טעפ (קבים), און 
ממילא האָט א עישרון געהאט אנדערהאלבן טאָפּ. ר מאיר זאָגט, אז עס זענען גע- 
ווען (דריי כלים-מאס) א עישרון, און א עישרון, און א האלבער עישרון. איין עישׂרון 
איז געווען וויפיל עס האלט א עישרון איבערפולט (גדוש, מיט א בערגל אין דער 
הויך), און דער צווייטער עישרון איז געווען וויפיל ער האלט ;מחוק', אָפּגעמעקט, 
פּונקט גלייך, אָן א בערגל אין דער הויך. מיט דעם גדוש האָט מען געמאָסטן מעל צו 
אלע מנחות, און מיט דעם ,,מחוקיי האָט מען געמאָסטן מעל צו דער מנחה פון כהן 
גדול יעדן טאָג. עשרון מה, צו װאָס האָט מען געדארפן האָבן די עישרון מאָס? מען 
האָט מיט איר געמאָסטן (מעל) צו אלע מנחות. די קלענסטע מנחה איז געווען איין 
עישרון מעל. אָבער עס זיינען געווען אויך גרעסערע מנחות, למשל וען מען האָט 
געבראכט אן אָקס פאר א קרבן עולה צי פאר שלמים האָט מען מיטגעבראכט א 
מנחה פון דריי עישרונים מעל. אב מען האָט געבראכט א וידער (איל) 
פאר א קרבן האָט מען מיטגעבראכט א מנחה פון 2 עשרונים מעל. אויב א שעפּסל 
האָט מען געבראכט נור 1 עישרון מעל. זאָגט איצט די משנה: לא היה, מען האָט 
ניט געמאָסטן (מעל) מיט א מאָס פון דריי עשרונים פאר (א מנחה פון) אן אָקס, און 
אויך ניט מיט א מאָס פון צויי עשרונים פאר (א מנחה פו) א וידער, נאָר מען האָט 
זי געמאָסטן צו איינציקע עישרון. פאר א מנחה פון אן אָקס האָט מען אָפּגעמאָסטן 
צוערשטן איין עישרון מעל, דערנאָך אן עישרון, און דערנאָך נאָך אן עישרון, ביי 
א ווידער האָט מען געמאָסטן 2 מאָל צו עישרון. חצי, צו װאָס האָט מען געדארפן 
האָבן די האלב-עישרון-מאָס? וייל מיט איר האָט מען געמאָסטן די מחבת-מנחה פון 
כהן גדול, א העלפט אין דער פרי און א העלפט פארנאכט. וועגן דער מחבת-מנחה 
(חביתין) װאָס דער כהן גדול האָט געבראכט יעדן טאָג האָבן מיר געגעבן פריער פּרק 
ד' משנה הי אז ער האָט געבראכט יעדן טאָג א עשרון מעל און מען האָט געבאקן 
דערפון 12 חלות, און א העלפט פון זיי האָט מען מקריב געווען אין דער פרי און 
א העלפט פארנאכט. זאָגט די משנה אז דער כהן גדול האָט געבראכט אין בית 
המקדש א עישרון מעל, און דאָ האָט מען עס צעטילט צו האלבע עישרונ'ס, און 
מען האָט פון יעדן האלבן עישרון געבאקן 6 חלות, צוזאמען 12 חלות, און מען האָט 
יעדע פון 12 חלות צעטילט אויף דער העלפט, און 12 האלבע חלות האָט מען מקריב 
געווען אין דער פרי און 12 האלבע חלות פארנאכט. 

ב. שבע, זיבן מאָסן פאר פליסיקייטן (לח, צו מעסטן וויין, אייל, וואסער) זענען 
געווען אין בית המקדשש (און זי זענע): א הין, א האלבער הין, א דריטל הין, און 
א פערטל הין, א קװאָרט (לוג), א האלבע קװאָרט, און א פערטל קװאָרט. די מאָס 
;הין"י ווערט כסדר דערמאָנט אין דער תורה. דער ,,היןיי האָט געהאלטן 12 קװאָרט, 
ווען מען האָט געבראכט א מנחה צוזאמען מיט א קרבן פון אן אָקס האָט מען מיט. 
געבראכט א האלבן הין (6 קװאָרט, 6 לוג) אייל און א האלבן הין ויין;: מיט א מנחה 
פאר קרבן פון א ווידער האָט מען מיטגעבראכט א דריטל הין (4 קװאָרט) אייל און 
א דריטל הין (4 קװאָרט) וויין. מיט א מנחה פאר א קרבן פון א שעפּסל האָט מען 
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בַּר צָדוֹק אוֹמָר, שְׁנָתוֹת הָיוּ בָהִין, 
עַר כָּאן לִפָּר. עַר כָּאן לְאַיִל. עַד 
כָּאן לִכָּבֶשׁ. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, לא 
הָיָה שָׁם הִין, וְכִי מָה הָיָה הַהִין 
מְשַׁמָשׁי אֶלָא מִדֶּה יְתָרֶה שָׁל לונ 


מנתות ט 





קלו 
לִמנְחַת כֹּהן == לע וּמָחֲצֶה 
בַבּקַר, וְלוֹנ וּמָחָצֶה בִּין הָעַרבָיִם! 
רְבִיעִית מָה הָיחֶה מְשַׁמֶּשֶׁת! 
רְבִיעִית מַיִם לִמְּצוֹרֶע, וּרְבִיעִית שָׁמֶן 


מיטגעבראכט א פערטל הין (3 קװאָרט) אייל און א פערטל הין (3 קװאָרט) זויין, 
רי אליעזר בר צדוק זאָגט אז (עס איז ניט געווען קיין מאָסן פון א האלבן הין און א 
דריטל הין און א פערטל הין, עס איז געווען נור אײַן גרויסע מאָס פון איין הין, נאָר) 
אין דעם הין זענען געווען צייכנס (שנתות), אז ביז דאנען (ביזן דעם צייכן) אין (א 
האלבער הין) פאר אן אָקס, (און) בין דאנען איז (א דריטל הין) פאר א וױידער, 
(או) ביז דאנען איז (א פערטל הין) פר א שעפּס. מען האָט אין דער העלפט פון דער 
הין:מאָס געמאכט א צייכן, א קראץ, און ביי א דריטל פון דער הין-מאָס האָט מען 
געמאכט א צייכן, און ביי א פערטל פון דער הין"מאָס האָט מען געמאכט א צייכן 
,שנתות!, צייכנס, זאָגט דער ,,ערוך", זאָל זיין פון װאָרט שנה, א יאָר, אזוי װוי מען 
פלעגט אמאָל מיט שטיקער האָלץ מאכן סימנים וויפיל יאָרן עס זענען אריבער. רב 
צמח גאון זאָגט, אז עס איז פון ,,חרב שנונה", א שארפע שוערט, און עס הייסט, 
אז מען האָט מיט א שארפער זאך געמאכט די צייכנס. דער ,;ערוך השלם'י מיינט אז 
עס איז וי דאָס אראבישע װאָרט ,,תנאט"', א שניט, אן איינקריצונג. ר' שמעון זאָגט, 
אז עס איז ניט געווען דארט אין בית המקדש) א , היןי-מאָס, ווארים צו-װואָס האָט 
מען דען געדארפן האָבן זי (די , היןיי-מאָס)? מחמת עס איז ניט געווען קיין זאך אין 
בית המקדש, צו וועלכער מען האָט געדארפן האָבן א הין פליסיקייט (וויין צו אייל 
צי וואסער). אלא, נאָר וו אזוי זענען געווען זיבן מאסן אין בית המקדש, אז די 
הין איז ניט געווען?) עס איז געווען דאָרט נאָך א מאָס-כלי פון אנדערהאלבן קװאָרט 
(לוג ומחצה), מיט וועלכער מען האָט אָפּגעמאָסטן (אייל) פאר דער מנחה פון כהן 
גדול (יעדן טאָג), אנדערהאלבן קװאָרט אין דער פרי און אנדערהאלבן קװאָרט אױף 
פארנאכט. פאר דער גאנצער מנחה פון כהן גדול האָט מען געדארפן האָבן דריי 
קװאָרט אייל, און אזוי ווי מיר האָבן פריער אין משנה א' געלערנט אז מען האָט 
זי צוטיילט, א העלפט אויף אין דער פרי און א העלפט אויף פארנאכט, האָט מען 
געמוזט האָבן א מאָס פון אנדערהאלבן קװאָרט, 


ג. רביעית, צו װאָס האָט מען געדארפן האָבן די פירטל-קװואָרט-מאָס (רביעית)? 
די משנה הייבט דאָ אָן צו געבן, צו װאָס מען האָט געדארפן האָבן די אלע מאָסן װאָס 
ווערן דערמאָנט פריער אין משנה, און זי הויבט אָן פון דער קלענסטער מאָס, פון 
דעם פערטל-קװאָרט, רביעית, און זי זאָגט: רביעית מים, (די פערטל קװאָרט האָט 
מען געדארפן האָבן כדי צו מעסטן דערמיט) דאָס פערטל קװאָרט וואסער פאר אן 
(אויסגעהיילטן) מצורע (קרעציקן מענטש), און (צו מעסטן דערמיט) דאָס פערטל- 
קװואָרט אייל פאר א נזיר. ווען א מצורע איז געװאָרן אויסגעהיילט, האָט ער געבראכט 
צוויי טויבן, און איין טויב האָט מען געשאָכטן און דאָס בלוט דערפון איז אריינגע" 
רינען אין א כלי מיט וואסער, אזוי אז דאָס בלוט זאָל מען דערקענען אין וואסער, 
האָבן די חכמים געזאָגט, אז דאָס וואסער אין דער כלי דארף האלטן א פערטל קװאָרט, 
ווען א נזיר האָט געענדיקט זיין נזירות האָט ער געבראכט 6 חלות, און דערצו האָט 
מען געדארפן האָבן א פערטל-קװאָרט אייל. די גמרא זאָגט, אז דער עיקר האָט מען 
געדארפן האָבן די פערטל קװאָרט צו מעסטן דאָס פערטל קװאָרט אייל װאָס מען האָט 
געדארפן האָבן פאר יעדער חלה פון כהן גדול'ס מנחה, זועלכע האָט געהאט 12 חלות 
און 3 קװאָרט אייל, אזוי אז אויף יעדער חלה איז אויסגעקומען איין פערטל קװאָרט 
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לַנָזִיר, חֲצִי לוֹג מָה הָיָה מְשַׁמֵּשׁ? 
חֲצִי לוג מים לּוֹמָה, וַחֲצִי לונ 
שָׁמָן לַתּוֹדָה, וּבִלּוג הָיָה מוֹרֵד לָכֶל 
הַמְּנְחוֹת. אֲפִילוּ מִנְחָה שָׁל שִׁשִׁים 
עֵשָׂריֹן, נוֹתֵן לָהּ שִׁשִׁים לוֹנ. רַבִּי 


מנחות ט 


קלז 
אֶלָּא לוֹנָהּ, שֶׁנָּאמַר לְמִנְחָה וְלוג 


שָׁמָן. שִׁשָּׁה לִפָּ. אַרְבָּעָה לָאִיל 


שְׁלֹשָׁה לַכָּכֶשׂ, שְׁלֹשֶׁה וּמְחָצֶה 
לִמְּנוֹרֶה, מִחֲצִי לונ לְכֶל גר: 
ך מְעֶרְבִין נִסְכִּי אִילִים בְּנִמְכִּי פָרִים, 


אליעזֶר בֶּן יֲַקבֿ אוֹמֵר, אֲפִילוּ | נִסְֵּי כְבָשִׂים בְּנִסכִּי כְבָשִׂים. שֶׁל 
מִנְחָה שָׁל שִׁשִּׁים עֶשָׂרוֹן, אִין לִהּ | יָחִיד בְּשָׁל צִבּווה, שָׁל הַיּוֹם בְּשָׁל 


אייל, חצי לוג, צו װאָס האָט מען געדארפן האָבן די האלבע-קװואָרט-מאָס? (אָפּצו- 
מעסטן דערמיט) די האלבע קװאָרט וואסער פאר א (פרױי א) סוטה, און די האלבע 
קװאָרט אייל פאר א תודה. א פרוי א סוטה, װאָס איר מאן האָט זי געווארנט נִיט צו 
טרעפן זיך אין געהיים מיט א פרעמדן מאן, און זי האָט זיך יאָ געטראָפן מיט יענעם 
מאן, האָט מען געגעבן צו טרינקן דאָס וואסער מים המאררים (זע אין אָנהױב מסכתא 
סוטה). דאָס איז געווען א האלבע קװאָרט וואסער. פאר די 30 מצה-חלות פון א תודה 
(זע פריער פּרק זי משנה א') האָט מען געדארפן האָבן א האלבע קװאָרט אייל, אויך 
דאָ זאָגט די גמרא, אז דער עיקר האָט מען געדארפן האָבן די האלבע קװאָרט מאָס כדי 
אָנצוגיסן א האלבע קװאָרט אייל יעדן טאָג אין יעדן לעמפּל פון דער מנורה אין 
בית המקדש. ובלוג, און מיט דער איין קװואָרט-מאָס האָט מען געמאָסטן אלע מנחות, 
די געוויינטליכע מנחה איז פון איין עישרון מעל, און איין קװאָרט אייל. אפילו, א 
מנחה האָט (אויב איינער האָט מנדב געווען צו ברענגן א מנחה פון) זעכציק עישרון 
(מעל) גיט ער איר זעכציק מאָל צו קװאָרט-אייל. מען גיסט אָן 60 מאָל צו קװאָרט 
אייל, צוזאמען 60 קװאָרט, דאָס הייסט 1 קװאָרט אייל פאר יעדן עישרון. מער וי פֿון 
0 עישרון מעל קאָן קיין מנחה ניט זיין, ווייל מען קאָן זי ניט אויסמישן אויב עס 
איז דאָ מער מעל. ר' אליעזר בן יעקב זאָגט, אז אפילו א מנחה האָט זעכציק עישרון 
(מעל) האָט זי (אייל) ניט מער וי איר (איין) קװואָרט, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא 
ייך) , למנחה ולוג שמן, צו א מנחה און א קװאָרט אייל". דאָס הייסט איין קװאָרט אייל 
אפילו פאר דער גרעסטער מנחה (אפילו פון 60 עישרו). ששה, זעקס קװאָרט 
(אייל, א האלבער הין) פאר א (מנחה װאָס מען האָט געבראכט צוזאמען מיט א קרבן 
פון) אן אָקס; פיר (קװואָרט, א דריטל הי) פאר (א מנחה פון) א װידער; דריי (קװאָרט), 
א פירטל הין) פאר (א מנחה פון) א שעפס. אזוי וי מיר האָבן דערקלערט פריער אין 
משנה ב'. שלשה ומחצה, דריי און א האלבע קװאָרט (אייל, האָט מען גענומעף פאר 
דער מנורה (אין בית המקדש) צו האלבע קװאָרט (אייל) פאר יעדן לעמפל (פון דער 
מנורה). אין היכל, אין דער געביידע פון בית המקדש, איז געשטאנען א מנורה וועלכע 
האָט געהאט 7 לעמפּלעך, און יעדן פארנאכט האָט מען אין יעדן לעמפּל אריינגע" 
גאָסן א האלבע קװאָרט אייל, און זי זאָל ברענען א גאנצע נאכט. מען האָט אָפּגע- 
שאַצט אז אפילו פאר די לענגסטע ווינטער"נעכט אין חודש טבת איז גענוג געווען 
א האלבע קװאָרט אייל צו ברענען ביז אין דער פרי. 


ד. מערבין, מען מעג אויסמישן די נסכים (מנחות), װאָס מען ברענגט מים 
ווידערס, מיט נסכים (מנחות) װאָס מען ברענגט מיט אָקסן, אָדער מנחות װאָס מען 
ברענגט מיט שעפסן מיט מנחות װאָס מען ברענגט מיט (אנדערע) שעפּסן דער טעם 
איז װאָס אין דער מנחה װאָס מען ברענגט מיט אן אָקס טוט מען אריין 6 קװאָרט 
אייל אויף 2 עישרון מעל, און אין די מנחות פון ווידערס טוט מען אריין 4 קװאָרט 
אייל אויף 2 עישרון מעל און ממילא איז די אויסמישונג דיזעלביקע: עס מאכט אויס 
ביי יעדער פון זיי צו 2 קװאָרט אייל אויף איין עישרון מעל. זיי האָבן דיזעלביקע גע- 
דיכטקייט. של יחיד, (מען קאָן אויסמישן די מנחה) פון א יחיד (ואָס אן איינצלנער 
מענטש ברענגט צזאמען מיט א קרםן, למשל מיט א שעפס?) מיט דער (מנחה) פון 





18 מנחות ט | קלח 
אָמֶשׁ. אֲבֶל אֵין מַערְבִין נִסְכִּי כָבָשִׂים ן על פִּי שִׁמִּנְחָתוֹ כְפוּלָה, לא הָי 
ְִּסְכִּי פָרִים וְאִילִים, וְאִם בְּללן אֲלוּ| נְסָכָיו כִּפוּלִין: רן כָּל הַמַּדּוֹת שָׁהָיו 
ִּמְנִי עִצְמֶן וְאֵלּוּ בִּפְנִי עִצְמָן,| בִַּקְדֶּשׁ הָיּ נִִדָשׁוֹת. חוץ מִשָּׁל 
ְנִתְעֲרְבוּכַּשׁרין. אִם עַד שֶׁלֹא בָלל, | כֹּמֵן גְרוֹל, שֶׁהָיָה נְדְשָׁהּ לְתוֹכָהּ 
מָּסוּל. הַכְּכֶשׂ הַבֵּא עִם הָעוֹמָר, אַף | מִדּוֹת הַלַּח בַּרוּצֵיהָן קֹדֶשׁי וּמַדּוֹת 


א ציבור (װואָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט צוזאמען מיט א קרבן, למשל מיט א שעפּסל). 
מחמת ביידע האָבן דיזעלביקע געדעכטקייט פון אייל אין דעם מעל, און ביידע איז מען 
מקטיר אויפן מזבח (מען עסט זיי ניט, ווייל זיי זענען מנחת נסכים). של היום, (מען 
קאָן אויסמישן די מנחה) פון אַ היינטיקן (קרב) מיט (דער מנחה) פון אַ נעכטיקן 
(קרבן). אויב מען האָט געבראכט נעכטן א קרבן און די מנחה פון דאָזיקן קרבן האָט 
מען געבראכט צומאָרגנס (ווייל מען קאָן ברענגן א קרבן אין איין טאָג און זיין 
מנחה אין עטליכע טעג שפּעטער), און צומאָרגנס האָט מען געבראכט אן אנדערן קרבן 
און זיין מנחה, קאָן מען די ביידע מנחות צונויפמישן. -- מיר האָבן ביז איצט גע" 
טייטשט די משנה וי דער ברטנורא טייטשט זי לויט דער ערשטער דעה אין דער 
גמרא. אָבער די גמרא טייטשט צום סוף די משנה אַנדערש, און אז עס גייט וועגן 
אויסמישן די וויינען פון די נסכים. -- אבל, אָבער מען טאָרניט אויסמישן די נסכיס 
(מנחות) פון שעפסן מיט נסכים (מנחות) פון אָקסן און ווידערס. מחמת די שעפּס" 
מנחות זענען דאָך דריי קװאָרט אייל אויף א עישרון מעל, און די מנחות פון אָקסן 
און ווידערס זענען 2 קװאָרט אייל אויף א עישרון מעל, און ממילא װעלן די טרוקע" 
נערע מנחות איינזאפּן אין זיך דעם אייל פון דער פעטערער מנחה און עס װעט אויס- 
קומען אז די פעטע מנחה װעט האָבן װינציקער וויפיל זי דארף האָבן, און די טרוקענע 
מנחה ועט האָבן מער אייל ווי זי דארף האָבן. ואם בללן, און אויב מען האָט זיי אוים- 
געמישט דיומעל מיט דעם אייל פון די מנחות פון די אָקסן און ווידערס) באזונדער, 
און די (מעל מיט דעם אייל פון די מנחות פון די שעפסן) באזונדער, און דערנאָך 
האָבן זי זיך אלע צוזאמענגעמישט איז כשר. מחמת מען האָט דאָך שוין אויסגע" 
מישט די מעל מיט דעם אייל פון יעדער מנחה באזונדער, און מען האָט שוין מקיים 
געווען די מצוה פון אריינטאָן אייל אין יעדער מנחה באזונדער. אם עד, אוב (אָבער 
די מנחות האָבן זיך צוזאמענגעמישט) איידער מען האָט אויסגעמישט (פון יעדער 
מנחה באזונדער דאָס מעל און די אייל), איז עס פּסול. צוליב דעם טעם װאָס מיר 
האָבן פריער געגעבן, ווייל די פעטע מנחה װעט האָבן צו-װייניק אייל, און די טרו- 
קענע װעט האָבן צופיל. --- הכבש, דער שעפּס װאָס מען ברענגט (פאר א קרבן דעם 
זעכצנטן טאָג אין ניסן) צוזאמען מיט דעם עומר, כאָטש זיין מנחה איז געווען טאָפּלט 
(פון יעדער אנדערער מנחה װאָס מען ברענגט מיט א שעפּס, מחמת זיין מנחה האָט 
געהאט צויי עשרונים מעל), פונדעסטוועגן זענען זיינע נסכים (דער אײל און דער 
וויין װאָס מען ברענגט מיט אים) ניט געווען טאָפּעלט. מען האָט געבראכט נאָר דריי 
קװאָרט אייל און דריי קװאָרט וויין, װוי ביי א מנחה פון אן אנדערן שעפּס- קרבן. 

ה. כל, אלע מאסן (אלע מעסטננגן, וועלכע מען האָט געמאָסטן) אין בית 
המקדש, זענען געווען איבערפולט. ,נגדשותיי מיינט מיט א בערגל אין דער הױיך 
אויף דער מאָס, מיט אן איבערמאָס, חוץ, א חוץ ווען מען האָט געמאָסטן מעל פאר 
דער מנחה) פון כהן גדול, װאָס איר איבערמאָס האָט מען אריינגענומען אינוױיניק. 
דאָס איז וי ר' מאיר לערנט פריער אין משנה א' אז פאר דעם כהן גדול'ס מנחה איז 
געווען א באזונדערע עישרון-מאָס, וועלכע האָט געהאלטן עפּיס מער פון א גע" 
וויינטליכער עישרון-מאָס, כדי אז ווען מען מעסט מיט איר פּינקטליך, אָן אן אי" 
בערמאָס, זאָל זי האלטן וי אן אנדערער עישרון מיט אן איבערמאָס. מדות הלח, די 
מאָסן-כלים פאר פליסיקייטן (מיט וועלכע מען מעסט ויין און אייל אין בית המקדש), 
זיינען זייערע איבערמאָסן הײיליק. ווען מען מעסט אייל פאר א מנחה איז אין דער 





139 מנחות מֹ קלט 
הַיכֵשׁ בָּרוּצֵיהֶן חוֹל, רבּי עֲקֵיבֶא | כָּל קַרְבְּנוֹת 
אוֹמָר, מִדּוֹת הַלֹּח קֹדֶשׁ, לְפִיכֶךְ | הַצִבּוּר וְהיָּחִיר טְעוּנִין נְסָכִים, חוּץ 
בַּרוּצֵיהֶן קֹדֶשׁ, וּמִדּוֹת הַיָּבֵשׁ חוֹל, | מֵן הַבְּכוֹר, וְהַמַּעשֵׂר, וְהִפֶּסַח , 


לְפִיכְךְ גְּרוּצֵיהֶן חוֹל. רַבִּי יוֹסִי אוֹמר, | וְהַחַטָאת, וְהָאָשָׁם, אֶלָא שָׁהַטָּאתו 
לֹא מִשׁוּם זָה, אֶלָּא שָׁהַכֹּח נָעָכָרי | שָׁל מְצוֹרֶע וַאֲשְׁמוֹ טֶעוּנִין נְסָכִּים : 


וְַיבֵשׁ אֵיוֹ גָעָכָר: ן כָּל קִרְּוֹת הַצִבּוּר אִין בְּהֶם 


הויך אויף דער מאָס פאראן אביסל אַן איבערמאָס װאָס גיסט זיך איבער. (אזוי 
טייטשט דער ,,תפארת ישראל"). דאָס הייסט ,,בירוציהן, זייער איבערמאָס, און דאָס 
װאָרט האָבן מיר דערקלערט פריער אין פּרק א' משנה ב' (,.שקמצו מבורץ''), זאָגט 
די משנה אז אויך די איבערמאָס ווערט הייליק דורך דער הייליקער מאָס-כלי, ווייל 
די מאָס-כלים פאר פליסיקייטן זענען געווען הײיליק סיי פון דער אינוייניקסטער 
זייט און סיי פון דער אױיסנװייניקסטער זייט, און ממילא האָט די אױיסנװייניקסטע 
זייט פון דער כלי אין דער חויך געמאכט הײליק אויך די איבערמאָס װאָס האָט זיך 
איבערגעגאָסן. ומדות היבש, און פון מאָס-כלים פאר טרוקענע זאכן (מעל) זענען אי- 
בערמאָסן (װואָס האָבן זיך אריבערגעשאָט) ניט הײליק. וייל די מאָס:כלים פאר 
טרוקענע זאכן זענען געווען הייליק נור פון דער אינװייניקסטער זייט. ר' עקיבא 
זאָגט, (אז דער טעס איז) וױייל די מאָסן-כליס פאר פליסיקייטן זענען הייליק (סיי פון 
אינויניק און סיי פון אויסנוױיניק), און דאריבער זענען הייליק זייערע איבערמאָסן 
װואָס גיסן זיך אריבער), און די מאָסן-כלים פאר טרוקענע זאכן זענען ניט הײליק 
(חול), און דאריבער זענען זייערע איבערמאָסן װואָס װוערט אריבערגעשאָטן ניט 
הײיליק. און דאָס מעל װאָס מען מעסט אָפּ אינװייניק ווערט הײיליק ניט דורך דער 
מאָס-כלי נאָר ווייל מען איז עס מקדיש מיטן מויל, מען זאָגט, אז עס זאָל זיין הייליק, 
און מען איז מקדיש נאָר וויפיל מען דארף, און ניט דאָס װאָס שיט זיך אריבער. 
רי יוסי זאָגט, אז ניט צוליב דעם (און ביידע מאסן-כלים זענען הייליק פון אינוױייניקץ. 
און ניט פון אױיסוױיניק), נאָר דאָס פליסיקייט מישט זיך אס (נעכר, און דאָס 
װאָס גיסט זיך אריבער איז שוין געווען אינוױיניק, נאָר עס איז שפּעטער ארױף 
אין דער הין), אָבער דאָס טרוקענע (מעל) מישט זיך ניט אס אינו נעכר) 
און די איבערמאָס װאָס שיט זיך אריבער איז קיינמאָל ניט געווען אינװייניק. דאַס 
װאָרט ,,נעכר"! זאָל זיין פון ,,עכר"י, ניט קלאָר, אויסגעמישט. דער ,דקדוקי סופ- 
רים'י מיינט אז דער פּירוש פון רמבם טייטשט דאָס װאָרט וי ,גערב" פון , ערב", 
אויסגעמישט, | 


ו! כל, אלע קרבנות פון ציבור (ואָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט) און פון א 
יחיד (וואָס אן איינצעלנער מענטש ברענגט) דארפן האָבן נסכיס (מען דארף מיט- 
ברענגן מיט זי א מנחה און וויין, מנחת נסכים), א חוץ א בכור (קרבן פון ערעסטן 
זכר, װאָס ווערט געבױרן ביי א כשרער בהמה), און מעשר (די בהמה װאָס מען 
דארף אָפּשיידן פון יעדע צען כשרע בהמות), און דער קרבן פסח (ואָס מען ברענגט 
דעם פירצנטן טאָג אין ניסן), און א חטאת און אן אששס. וװעגן די דאָזיקע קרבנות 
זע אין פּרק ה' פון מסכתא זבחים. עס קומט אויס אז א מנחת נסכים (זע אין דער 
הקדמה צו דער מסכתא מנחות) ברענגט מען נור מיט א עולה אָדער מיט שלמים, 
אלא, נאָר װאָס דער (קרבן) חטאת פון אן (אויסגעהיילט) מצורע און זיין (קרבן 
אשס דארפן האָבן נסכים. זיי זיינען אן אויסנאם, ווייל יעדער אנדערער חטאת און 
אשם וערט געבראכט וען איינער האָט געזינדיקט, אָבער דער אויסגעהיילטער 
מצורע ברענגט זיין חטאת און אשם ניט צוליב דעם וייל ער האָט געזינדיקט. -- 
אזיך קרבנות פון עופות און פון מנחות דארפן ניט האָבן מנחות נסכים, 


ז: כ?, אלע קרבנות פון ציבור דארפן ניט האָבן סמיכה (מען דארף זיך ניט 
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סְמִיכָה, חוּץ מִן הַפֶּר הַבָּא עַל כָּל | וְהֵפֶּסַח . וְהַיוֹרֵשׁ סוֹמֵךְּ. וּמָבִיא 
המִּצָוֹת, וְשָׂעִיר הַמִּשְׁתַּלֵּחַ. רַבִּי ‏ נְסָכִים, וּמַמִיר: {ן הַכֹּל סוֹמְכִין 
שִׁמְעון אוֹמֶר, אֵף שְׂעיָרִי עֲבוֹדָה | חוּץ מַחָרֶשׁ. שׁוֹטָה, וְקֶטֶן, וְסוּמָא, 
זָרָה. כָּל הִרְבְּנוֹת הִיָחִיר טְעוִּי |וְנָכְרִי וְהָעֵבָד. וְהִשְׁלִיחַ. וְהָאִשֶׁה. 
סְמֵיכָה, חוץ מִן הִבְּכוֹר וְהַמֶּעשֶׂר | וּסְמֵיכֶה שׁיְרִי מִצְוָה, עַל הָראשׁ 


אָנלענען אויף זיי, סומך זיין אויף זיי, ארויפלייגן אױף זי די הענט פארן שעכטן 
יי), א חון דעם אָקס װאָס מען ברענגט ווען דאָס בית דין האָט געפסקנט פאלש 
מתיר צו מאכן בי הארבע) עבירות (פר הבא על כל המצוות), און דעם שעיר 
המשתלח (דעם ציגנבאָק װאָס מען שיקט אים יום כיפּור אוועק אין מדבר). וועגן ,פּר 
הבא על כל המצוות", אָדער וי ער הייסט אויך ,פּר העלם דבר של ציבור" זע אין 
דער הקדמה צו מסכתא הוריות, איידער מען האָטגעשאָכטן דעם אָקט האָבן דרי 
דיינים פון בית דין ארויפגעלייגט אויף אים די הענט (ויקרא ד', ,וסמכו זקני העדה?). 
און ביים שעיר המשתלח האָט דער כהן גדול ארויפגעלייגט זיינע הענט אויף אים 
וויקרא טיז, וסמך אהרן''. ר' שמעון זאָגט אז אויך די ציגנבאָקן װאָס מען האָט גע" 
בראכט ווען בית דין האָט געפסקנט פאלש מתיר צו מאבן) ביי דינען עבודה זרה, 
זע מסכת הוריות פּרק אי משנה ה'. -- כל, אַלע (בהמות) קרבנות פון א יחיד ואָס 
אן איינצעלנער מענטש ברענגט) דארפן האָבן סמיכה. דער בעל הבית פון קרבן דארף 
ארויפלייגן זיינע ביידע הענט אויפן קרבן איידער מען שעכט אים. חוץ, א חוץ פון א 
(קרבן) בכור, און פון א קרבן מעשר (מעשר בהמה) און פון קרבן פסח. וועגן די 
דאָזיקע דריי קרבנות האָבן מיר געגעבן פריער צום סוף משנה ו. אויף זיי האָט 
מען ניט ארויפגעלייגט די הענט. והיורש, און דער יורש (אויב איינער האָט אָפּגע- 
שיידט א בהמה פאר זיין קרב למשל א קרבן עולה צי שלמים, און ער איז גע" 
שטאָרבן, און זיין זון איז דער יורש) איז ער (דער זון דער יורש) סומך (לייגט ארויף 
ינע הענט אױף דעם קרבן פארן שעכטן אים), און ער ברענגט די מנחת נסכים 
(אױיב דער פאָטער האָט ניט אָפּגעשײדט די מנחת נסכים, ברענגט זי דער זון, און 
זיין מאכן תמורה איז גוט (ממיר). דער דין איז אז ווען איינער, למשל ראובן, האָט 
אָפּגעשײדט (מקדיש געווען) א בהמה פאר א קרבן און דערנאָך האָט ער געזאָגט אויף 
זיינס אן אנדערער בהמה, אז זי זאָל װוערן דער קרבן אנשטאט דער ערשטער בהמה, 
זענען ביידע בהמות הייליק, סיי די ערשטע און סיי די צווייטע. דאָס הייסט ,,תמורה", 
ממיר-זיין, אויסטוישן. אויב אָבער א פרעמדער מענטש, למשל שמעון, זאָגט אויף זיין 
בהמה אז זי זאָל זיין דער קרבן אנשטאט ראובנ'ס קרבן-בהמה, איז עס ניט קיין 
תמורה, מחמת עס איז א פרעמדנס א קרבן, זאָגט די משנה אז דער יורש קאָן מאכן 
תמורה מיט דעם קרבן װאָס דער פאָטער האָט איבערגעלאָזט. 

ח. הכל, אלע (װואָס ברענגן א קרבן) קאָנען (און דארפף זיך אָנלענען (האָבן 
סמיכה, ארויפלייגן זייערע הענט אויפן קרבן), א חוץ א טויב-שטומער און א משוגע- 
נער און יינג קינד (וױיל זי האָבן ניט קיין דעת, קיין שכל), און א בלינדער או אַ 
גױ, א שליח און א שקלאף, (ווען מען שיקט דעם קרבן דורך א שליח), און א פרױ. 
די גמרא לערנט עס אָפּ פון פּסוקים. וסמיכה, און דאָס אָנלענען זיך (דאָס סומך זיין 
זיך, דאָס ארויפלייגן די הענט אויפן קרבף איז די רעשטלעך פון דער מצוה (עצירי 
מצוה). מען מיינט דערמיט, אז אויב איינער האָט ניט סומך געווען, און מען האָט 
מקריב געווען דעם קרבן, האָט ער געהאט א כפּרה, דער קרבן איז א גוטער קרבףן 
אָבער עס איז ניט קיין גאנצע כפּרה, די תורה נעמט עס אָן א שטייגער וי עס װאָלט 
קיין קרבן ניט געווען. על הראש, (דאָס סומך זיין זיך, דאָס ארויפלייגן די הענט, דארף 
זיין) אויפן קאָפּ (פון קרבן), און (מען דארף ארויפלייג) ביידע הענט, און אויף דעם 
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ִּשְׁתִּי יָדָיִם + וּבַמָּקוֹם שִׁפּוֹמְכִין ‏ | הַחֲבֵרים. וְחוֹמֶר בַּתְּנּפָּה. שָׁהַתְּניּפָה 
שׁוֹחֲטִין, וְתֵכֶף לִסְמֵיכָה שְׁחֵישָה : | נוֹהָגֶת בְּקִרְְּנוֹת הַיָּחִיד וּבְִרְְּנוֹת 
חוֹמָר בַּסְּמִיכָה מִבַּתְּנוּפָה , | הַצִּבּוּר, בַּחַיִּים וּבַשְׁהוּטִין, בְּדָכֶר 
וּבַתְּנוּפָה מִבַּסְּמִיכֶָה, שָׁאֶחָד מֵנִיף | שִׁיֵּשׁ בּוֹ רוּח חַיים, וּבְדָבֶר שֶׁאִין בּו 
לְכֶל הַחֲבָרִים, וְאִין אֶחָד סוֹמֵךּ לָכָל | רוּםַ חַיים, מַח שָׁאִין כֵּן בַּסְּמִיכָה : 


פרק י 
יע : 
א רַבִּי יִשְׁמְעֶאל אוֹמַר, הָעוֹמֶר הָיָה בָּא בַשַׁבֶּת מִשָׁלשׁ סְאִין, וּבַחוֹל 


אָרט וואו מען איז זיך סומך, דארף מען שעכטן און אויב איינער האָט ארויפגע" 
לייגט די הענט אויפן קרבן אויסער דעם בית:המקדש-הויף (אויסער דער עזרה) 
דארף ער אריינגיין אין דער עזרה, און דאָרט וואו מען שעכט דעם קרבן נאָכאמאָל 
ארויפלייגן די הענט אויפן קרבן. ותיכף, און באלד נאָכן סומך זיין דארף מען שעכטן. 
ווייל אין ויקרא א' ווערט באלד נאָכן פּסוק ד',וסמךי געזאָגט פּסוק ה' ,ושחט". 


מ. חומר, עס זיינען פאראן (זאכן וועלכע זענען) ביי סמיכה האַרבער וי ביים 
אויפהייבן (דעס קרבן, ביי תנופה) און (עס זענען פּאַראַן זאַכן װואָס זענען ביים אויפ- 
הויבן (דעם קרבן) האַרבער וי ביי סמיכה (בייס ארויפלייגן די הענט אויפן קרבן. 
מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ה' משניות ה', ו' און זי אז עס איז פאראן ביי 
קרבנות א מצוה פון ,תנופהיי, פון אויפהייבן דעם קרבן. ביי טייל קרבנות הויבט 
מען אויף דעם קרבן אויך ווען ער לעבט נאָך, (די צוויי שעפּסלעך װאָס מען ברענגט 
אים שבועות). און ביי טייל הייבט מען אויף די געשאָכטענע טיילן, די ברוסט און 
פּלײצע (חזה ושוק) און די פעטע טיילן (אימורים, װאָס מען איז מקריב אויפן מזבח) 
פון שלמים. זאָגט דאָ די משנה אז עס זענען פאראן זאכן װאָס ביי דער מצוה פון 
תנופה איז לייכטער, און ביי דער מצוה פון סמיכה איז שװערער, און פארקערט, 
עס זיינען פאראן זאכן, װאָס ביי דער מצוה פון תנופה איז שווערער אָבער ביי דער 
מצוה פון סמיכה איז לײכטער. שאחך, ווארים איינער קאָן אויפהייבן (דעם 
קרבן) פאר אלע חברים. ווען עטליכע מענטשן ברענגן צוזאמען איין קרבן, קאָן איינער 
פון זיי אויפהייבן דעם קרבן פאר אלע. ואין אחד, און איינער קאָן ניט ארויפלייגן די 
הענט פאר אלע חברים. און יעדער פון די שותפים צום קרבן מוז ארויפלייגן זיינע 
הענט אויפן קרבן, איינער נאָכן אנדערן. וחומר בתנופה, און עס איז הארבער ביי דער 
(מצוה פון) תנופה װאָס תנופה (אויפהייבן דעם קרבן איז נוהג (דארף מען טאָן) ביי די 
קרבנות פון א יחיד (ואָס אן איינצעלנער מענטש ברענגט) און ביי קרבנות פון צבור 
(װואָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט), ביי לעבעדיקע קרבנות (די צוױיי שעפּסלעך װאָס 
מען ברענגט אים שבועות) און ביי געשאָכטענע (די חזה ושוק און אימורים פון 
שלמים), סיי ביי א קרבן פון א לעבעדיקער זאך (א בהמה), סיי פון א ניט-לעבעדיקער 
זאך (די חלות פון א קרבן תודה און נזיר). וועגן דעם אז מען דארף ביי זיי מקיים זיין 
די מצוה פון תנופה האָבן מיר געלערנט פריער פּרק ה' משנות ה'. ו' און ז" 
מה שאין כן אָבער דאָס איז ניט ביי דער (מצוה) פון סמיכה. וי מיר האָבן געלערנט 
פריער משנה זי איז ביי קרבנות ציבור ניט פאראן קיין סמיכה (נאָר מיט איין אויס- 
נאם); ביי א קרבן פון אַ עוף צי א מנחה (ניט א בהמה) איז ניט פאַראַן קיין סמיכהו 
אויך איז סמיכה (מען לייגט אַרױף די הענט אויפן קרבן) נור װען די בהמה לעבט. 

פרק ' 

א. ר' ישמעאל זאָגט, אז דעם עומר האָט מען געבראכט אים שבת פון דרי 
סאה (תבואה), און אין דער װאָכנס פון פינף סאה. כדי צו פארשטיין די משנות און 
דעם גאנצן פּרק, וועלכער לערנט די הלכות וועגן עומר, װעלן מיר דאָ געבן עט- 
ליכע דערקלערונגען וועגן עומר. די תורה זאָגט אין ויקרא כ"ג, פּסוקים י--ט"ו, 
אז ,,ממחרת השבתיי (צומאָרגנס פון שבת) יעדעס יאָר ווען די תבואה ווערט ציי- 





142 מנחות י קמב 
מַחָמֵשׁ. וַהֲכָמִים אוֹמְרִים אֶחָד | אַחַת, וּכָקְפֶּה אֶחָת. וּבַזוֹלבִּשְׁלשָׁה, 
ַּשַׁבָּת וְאֶחָד בַּחוֹל, מִשָׁלשׁ הָיָה | וּנֶשָׁלֹשׁ קְפּוֹת, וּבְשָׁלשׁ מַנְּלוֹת, 
בָא. רַבִּי חֲנינָא פֶנֵןהַכּחֲִים אוֹמֵר, | נַחֲכָמִים אוּמְרִים אֶחָד בַּשֶַּׁת וְאֶחֶר 
ַּשַׁכֶּם, הָיָה נִקְצֶר בְּיָחִיר, וּבְמֵגֶפ | בַּחוֹל, בִּשְׁלֹשָׁה, וּבְשָׁלֹשׁ קִפּוֹת, 


טיק דאַרף מען ברענגן אַ קרבן אַ ,,עומר", א מעסטל תבואה און ביזן דאָזיקן טאָג ווען 
מען ברענגט דעם עומר, טאָר קיינער ניט עסן קיין נייע תבואה, דאָס הייסט תבואה 
װאָס איז געוואקסן היי-יאָר. פון דער קבלה, װאָס די חכמים האָבן געהאַט, ווערן גע" 
לערנט עטליכע זאַכן. ערשטנס, אז דעם דאָזיקן עומר מיינט אויך דער פּסוק אין 
ויקרא ב' ייד (ואם תקריב מנחת בכורים), און אז מען דארף דעם עומר ברענגן פון 
גייעם גערשטן, וועלכער איז געוואקסן היי-יאָר. צווייטנס, אז מיט שבת אין פּסוק 
,, ממחרת השבת'', צומאָרגנס פון שבת, מיינט מען ניט שבת, נאָר מען מיינט דעם 
יום טוב פּסח. און אזוי װי פּסח איז דעם 15טן טאָג אין ניסן, איז ,, ממחרת השבת", 
דער 16-טער טאָג אין ניסן, און דאמאָלס דארף מען ברענגן דעם עומר, דער ,,עומר'" 
איז געווען איין עישרון מעל (אַ צענטל פון אַ איפה, און אַן איפה איז געווען 3 סאה). 
אָבער כדי צו האָבן גוט מעל פאר דעם עומר, האָט מען אפּגעשניטן פון פעלד 
דריי סאה גערשטן, און מען האָט זיי צעמאָלן און דורכגעזיפּט אזוי פיל און אזוי גוט, 
אז עס איז געבליבן דערפון נור איין צענטל מעל, און דאָס איז געווען דער עומר, 
מען האָט געשניטן די דריי סאה גערשטן אין דער נאכט פון 15טן טאָג אין ניסן 
אויף דעם 16טן טאָג אין ניסן. אפילו אויב ביינאכט איז געווען שבת (דער 16טער טאָג 
אין ניסן איז געפאַלן אים שבת) האָט מען אויך אָפּגעשניטן פון פעלד דעם גערשטן, און 
דערנאָך אים צעמאָלן און געזיפּט, ווייל אפילו דאָס אָפּשנײדן און צעמאָלן און זיפּן 
דעם עומר איז ,,דוחה שבת'', שטיפּט אװועק דעם איסור ניט צו טאָן א מלאכה 
אים שבת. -- זאָגט ר' ישמעאל, אז אויב דער 16טער טאָג אין ניסן איז געווען אים 
שבת האָט מען אָפּנעשניטן ניט מער װי דריי סאה גערשטן, און אויב דער 16טער טאָג 
אין ניסן איז אויסגעפאלן אין דער װאָכנס האָט מען אָפּגעשניטן פינף סאה גערשטן, 
און פון זיי ארויסגעקריגן דעם ,,עישרון" מעל פאר דעם עומר. אים שבת האָט מען 
געשניטן װוינציקער כדי מען זאָל ניט דארפן טאָן מער ארבייטן ביי א סך מלאכות 
וי שניידן און קלייבן דעם גערשטן, אפילו מען וועט דארפן מער זיפּן (טאָן מער איין 
מלאכה). וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז סיי אים שבת און סיי אין דער װאָכנס האָט 
מען דעם עומר געבראכט פון 3 סאה. מען האָט נור אָפּגעשניטן פון פעלד דריי סאה 
גערשטן. ר' חנינא דער סגן פון די כהנים (דער געהילף פון כהן גדול) זאָגט, אז אים 
שבת, (אויב דער זעכצנטער טאָג אין ניסן איז געווען אים שבת) האָט מען אים (די 
גערשטן פון וועלכע מען האָט געברענגט דעם עומר) אפּגעשניטן פון פעלד דורך איין 
מענטש (נאָר איין מענטש האָט אים געשניטן) און מיט איין שנייד מעסער (מגל, א 
שנייד-מעסער, א שערפּ, מיט וועלכן מען שניידט אָפּ תבואה) און אין איין קויען 
אריין (קופה); און אין דערוואָכנס (אויב דער זעכצנטער טאָג אין ניסן איז געווען אין 
אַ װאָכנטאָג) האָבן (אָפּגעשניט) דריי (מענטש) און (געלייגט) אין דריי קיש און 
(געשניטן) מיט דריי שנייד-מעטערס. און די חכמים זאָגן, אן סיי אים שבת און 
סיי אין דער װאָכנס האָבן (געשניט) דריי (מענטשן) און געלײגט אין) דרי 
קוישן, און (געשניט) מיט דריי שנייד-מעסערם. דער טעם איז, ווייל אין דער צייט 
פון 2טן בית המקדש זענען געווען ביי יידן כיתות מענטשן מיטן נאָמען ,,צדוקים", און 
אויך ,,ביתוסים, וועלכע האָבען געהאלטן פון דער תורה שבכתב (פון תנ"ך) אָבער 
ניט פון דער תורה שבעל פּה, װאָס די חכמים האָבן געהאלטן בקבלה פון משה רבנו 
אויפן בארג סיני. די צדוקים האָבן די װערטער ,,ממחרת השבת" געטייטשט ניט 
,צומאָרגנס פון ערשטן טאָג יום טוב פּסח", דעם זעכצנטן טאָג אין ניסן, נאָר 
,צומאָרגנס פון שבת?, זונטאָג, און זיי האָבן געהאלטן, אז דעם עומר דארף מען 
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ּבְשְׁלשׁ מנָלוֹת : ה. מִצְוַת הָעוֹמָר | מַעֲרָב יום טוֹב, וְעוּשִׂין אוֹתו כְּרִיכוֹת 
לָבֹא מִן הִקָּוֹב. לֹא נִכֵּר הִקָּרוֹב | כַּמְּחָבָּר למרקע, כְּדִי שִׁיהָא נוֹחַ 
לִירוּשָׁלַם. מְבִיאִיט אוֹתו מִכֶּל מָקוֹם. | לִקְצוֹר. וְכֶל הַעֵירוֹת הַפְּמוּכוֹת 
מַעֲשָׂה שִׁכֶּא מגגּות צְרִיפִין. וּשְתִּי| לְשָׁי מִתְכַּנָּסוֹת לְשָׁם, בְּרֵי שַיהא 
הַלָּחֶם מִבַּקֶעת עִין סוֹכֵר : { כִּיצֵד | ִקָצֶר בְּעֵסָק גָדוֹל. כַּיַן שֲַׁשֵׁכָה 
הָיוּ עוּשִׂים ? שְׁלוּחֵי בֵית דִּין יוֹצְאִים | אוֹמַר לָהָם, בָּא הַשָּׁמֶשׁ? אוֹמָרִים, 


שגיידן און ברענגן אים זונטאָג נאָך פּסח. די חכמים זענען געװוען שטאַרק קיגן 
די דאָזיקע צדוקים, און מחמת דעם, כדי מען זאָל מפרסם זיין װאָס מער, אוז 
מען ברענגט דעם עומר דעם 16טן טאָג אין ניסן האָט מען דאריבער מוצאי יום טוב 
(אין דער נאכט פון 15טן טאָג אין ניסן אויף דעם 16טן טאָג אין גיסן) געשניטן דעם 
גערשטן פאר דעם עומר דורך דריי מענטשן און מיט דריל שגייד-מעסערס און גע" 
לייגט אים אין דריי קוישן, 

ב. מצות, די מצוה פון עומר איז צו ברענגן (אים) פון (גערשטן װאָס וואקסט 
אין) א נאָנט (אָרט, לעבן ירושלים). דער טעם איז, ווייל ,,אין מעבירין על המצוות", 
מען טאָרניט אריבערגיין איבער א מצוה, און מען טאָר דאריבער ניט אױיבערגיין 
איבער דעם פעלד װאָס איז נאָנט צו ירושלים און גיט מקיים זיין דאָרט די מצוה 
פון שניידן גערשטן פאר דעם עומר. לא ביכר, אױב עס איז נאָכניט צייטיק געווען 
נאָגט צו ירושלים (עס איז נאָכניט געווען אויף די פעלדער ארום ירושלים קיין צי 
טיק-געװואָרענע גערשטן, קאָן מען עס ברענגן פון יעדן אָרט. מען דארף ויסן, אז 
דעם 16טן טאָג אין גיסן איז נאָכניט אומעטום אין ארץיישראל דער גערשטן צייטיק, 
רייף צום שגיידן. מעשה, עס אין אמאָל געווען א מעשה, אז מען האָט געבראכט (דעם 
גערשטן פאר דעם עומר) פון (די פעלדער ביי) גגות צריפין, און דעם װױיץ פאר די) 
שתי הלחס (די צוױיי חלות װאָס מען ברענגט אים שבועות האָט מען געבראכט) פון 
דעם טאָל עין סוכר. וועגן ,,גגות צריפין!י מיינט מען, אז דאָס איז דאָס אָרט , סארא" 
פאנד" לעבן לוד. און ,עין סוכר" זאָל זיין דאָס אָרט ,אסכאר" צו צפון פון שכט, 
די סיבה איז געווען װאָס מיליטער האָט געהאט חרוב געמאכט די פעלדער ארום 
ירושלים, 


כיצד, וי אזוי האָבן זיי געטאָן? וי אזוי איז פּאָרגעקומען דאָס שניידן דעם 
גערשטן פאר דעם עומו? שלוחי, שלוחים פון בית דין זענען ארויסגעגאנגן (אויפן 
פעלד) ערב יום טוב (פאר פּסח) און האָבן געמאכט בינטלעך פון די זאנגן ווען זי 
זענען נאָך באהאפטן צו דער ערד, כדי עס זאָל זיין באקוועמער צום שניידן. כדי מען 
זאָל מוצאי יום טוב ביים שניידן גיט דארפן פארלירן קיין צייט. ‏ וכל העיירות, 
(מענטשן פון) אלע שטעטלעך, וועלכע זענען נאָנט צו דאָרט (ניט וױיט פון פעלד) 
זענען זיך צונויפגעקומען אהין (פאר מוצאי יום טוב, אײדער עס איז געװאָרן די 
נאכט פון 15 טאָג אין ניסן אויפן 16טן טאָג אין ניסן), כדי מען זאָל עס שניידן מיט 
א גרויסער אויפרודערונג. ,בעסק גדוליי, מיט גרויסן פארנעם, װאָס מער מענטשן 
זאָלן וויסן דערפון. דאָס איז אלץ געווען קייגן די צדוקים,, וועלכע האָבן געהאלטן אז 
מען ברענגט דעם עומר דוקא אים זונטאָג, װוי מיר האָבן געגעבן פריער אין משנה 
א'. כיון, שחשיכה, װי עס איז געװאָרן פינסטער (עס איז געװאָרן מוצאי יום טוב 
אוונט), האָט ער (יעדער פון די מענטששן וועלכע האָבן געדארפן שניידן די תבואה) 
געזאָגט צו זי (צו די פארזאמלטע מענטשן פון די שטעטלעך): , צי איז שווין אוו" 
טער געגאנגן די זון?"י (אוף זיי (די מענטש) האָבן אָפּגעענטפערט: ,יאָיי; די תבואה- 
שניטערס פרעגן: ,צי איז שױן אונטערגעגאנגן די זן?י (און די מענטשן) האָבן 
געענטפערט: ,יאָ"; (די תבואה-שניטערס פרעגן: , צי אין שוין אונטערגעגאנגן די 
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הַן. בָּא הַשּׁמָשׁי אוֹמְרִים, הֵן. מג 
זו? אוֹמְרִים, הֵן. מִנֶּל זוּ? אוֹמְרִים, 
הֵן. קִפָּה זו'? אוֹמְרִים הַן. קִפָּה זי 
אוֹמָרִים, - הָן. בְּשַׁבֶּת אוֹמָר לָהֶם, 
שַׁבֶּת ז? אוֹמְרִים, הַן, שַׁבֶּת ז? 
אוֹמְרִים, הֵן. אֶקצוֹרי וְהֶם אוֹמְרִים 
לוֹ, קֹצוֹר, אֶקֹצוֹר? וְהם אוּמְרִים לה 
קָצוֹר. שְׁלֹשֶָׁה מַעֲמִים עַל כָּל דָּבֶר 


זון ? (און די מענטשן (האָבן געענטפערט: 


מנחות י 
וְדָבָר, וְהֵם אוֹמְרִים לוֹ, הֵן הֵן הֵן, 





קמד 


כֶּל כֶּךְ לִמָּה ' מִמְּנִי הַבַּיְתוֹסִים 
שָׁהָיוּ אוֹמְרִים, אֵין קְצִירַת הָעוֹמָר 
בְּמוֹצְאַי יוֹם טוֹב: ‏ קִצְרוּהוּ, 
וּנְתָנוּהוּ בְקִפּוֹת , הֲבִיאוּהוּ לָעַזָרָה, 
הְיוּ מְהַבְהֲבִין אוֹתו בָאוּר, כָּדִי ְקַי 
בּוֹ מִצֲוַת קָלִי. דִּבְרִי רַבִּי מָאִיר, 


וַחֲכָמִים אוֹמָרִים, בְּקָנִים וּבִקְלחוֹת 


,יאָ?': זיי האָבן געפרעגט דריי מאָל, און 


יענע האָבן געענטפערט דריי מאָל, איצט פרעגן די תבואה-שניטערס ווידער דריי מאָל: 
מגל זו, ,מיט דעם דאָזיקן שנייד-מעסער װזאָלן מיר שנייד)'? (און יענע) ענטפערן 
.יאָי; ,מיט דעם דאָזיקן שנייד-מעסער (אָלן מיר שניידן)? (און יענע) ענטפערן 

אע ,מיט דעם דאָזיקן שניידימעסער מאָלן מיר שנייד)? (און יענע) ענטפערף . 
,יאָ", דערנאָך פרעגן זיי ווייטער דריי מאָל: קופה זו, (,זאָלן מיר נעמען די תבואה) 
אין דאָזיקן קוישיי, (און יענע) ענטפערען ;יאָ", , אין דאָזיקן קויש?י" (און יענע) 
ענטפערן ,יאָ; ,,אין דאָזיקן קויש? (און יענע) ענטפערן: ,יאָ*. די משנה װעט צום סוף 
זאָגן דעם טעם פארװאָס מען האָט געפרעגט די פראגן דריי מאָל וועגן יעדער זאך און 
זי האָבן געענטפערט דריי מאָל. בשבת, אױב עס איז אים שבת, פרעגט ער (יע- 
דער פון די תבואה-שניטערס): , אין דאָזיקן שבת מאָלן מיר שניידף)?י (און יענע) 
ענטפערען ,יאָ; ,אין דאָזיקן שבת?, (און יענע) ענטפערן ,יאָ"; ,אין דאָזיקן 
שבת?", (און יענע) ענטפערן ;יאָ"?; זאָל איך שניידן"" און יענע ענטפערף ,אָ'; 
, זאָל איך שניידן?", און יענע ענטפערן : ,יאָ"? ,זאָל איך שניידן?"י, און יענע ענט- 
פערן: ,,יאָי". איצט זאָגט די משנה אז: שלשה, דריי מאָל (פרעגן די תבואה-שניטערם) 
וועגן יעדער זאך, און זיי (די פארזאמעלטע מענטשן פון די שטעטלאך ארום) ענט- 
פערן אים (יעדן פון די תבואה-שניטערס): ,,יאָ, יאָ, יא'. דאָס הייסט דריי מאָל ,יאָי, 
וכל כך, און צו װאָס האָט מען געדארפן דאָס אלץ אזוי (פיל מאָס) ? (מען האָט עס 
געטאָן) צוליב די ביתוסים, וועלכע האָבן געזאָגט אז מען שניידט ניט (דעם גערשטן 
פאר) דעם עומר אים מוצאי יוסטוב. וי מיר האָבן דערקלערט פריער אין משנה א' 
האָבן די כיתות צדוקים און ביתוסים געהאלטן אז דעם עומר דארף מען ברענגן ניט 
דעם 16טן טאָג אין ניסן (צומאָרגנס פון ערשטן טאָג פּסח) נאָר זונטאָג נאָך פּסח, 
און דאריבער האָט מען געמאכט אזא פּירסום. וועגן די צדוקים און ביתוסים זע 
אין אבות פּרק א' משנה ג', 

ד. קצרוהו, מען האָט אים (דעם גערשטףן אָפּגעשניטן און מען האָט אים 
(די זאנגן מיט די גערשט) אריינגעלייגט אין קוישן און מען האָט אים געבראכט אין 
בית-המקדש-הויף (עזרה). (דאָרט) האָט מען אים (די זאנגן מיט די גערשטן אָפּ- 
געזענקט אין פייער (מהבהבין אותו באור), כדי מקיים צו זיין די מצוה פון אָברענען 
(קלוי), אזוי זאָגט ר' מאיר. מיר האָבן פריער אין משנה א' געזאָגט, אז די חכמים 
טייטשן אז דער פּסוק אין ויקרא ב' ,,ואם מנחת בכורים! גייט ארויף אויף דעם עומר, 
און דאָרט איז פאראן אז ער זאָל זיין , קלוי באשיי, אפּגעזענקט, אָפּגעברענט אין 
פייער. און דאריבער האָט מען דעם גערשטן אָפּגעזענקט אין פייער 
ווען ער איז נאָך געווען אין די זאנגן. דאָס װאָרט , הבהב", אָפּזענקן אין פייער, איז 
פאראן אין הושע ח', יג ,זבחי הבהבי"י, וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז מען האָט 
(צוערשט) ארויסגעקלאפט אים (דעם גערשטן פון די זאנגן ארויס) מיט (פייכטע) 
שטעקעלעך און מיט קרויט װואָרצלן (בקליחות), כדי ער (דער גערשטן זאָל ניט 
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חוֹבְטִים אוֹתוֹ, כְּרִי שָׁלֹּא יִתְמְעַךְ | מִמָּנּוּ עשָׂרון, שָׁהוּא מנְמָּה מִשְׁלֹשׁ 
נְתָנוּהוּ לָאֵבוּב, וְאֵבוּב הָיָה מְנִקָּב | עֶשְׂרֵה נָפָה. וְהַשְׁאָר נִפְדֶּה ונָאֲכֶל 
כָדִי שׁיָהֵא הָאוּר שׁוֹלֵט בְּכִלּוֹ. | לְכֶל אֶדָם, וְחַיִּב בַּחַלָּה, וּפָשוּר מִן 
שְׁטָחוּהוּ בָּעִזָדָה, וְהָרוּם מְנַשָּׁבֶת בּוֹ, | הַמַּעשְׂרוֹת. רבִּיעֲקֵיכֶא מְחַיּב בַּחַלֶּה 
נְתְנוּהוּ ברְחַיִם שָׁל גְרוֹסוֹת, וְהוֹצִיאוּ | וּבַמַּעֶשְׂרוֹת. בָּא לו לֶעשָׂרוֹן, וְנָתֵן 


צעקוועטשט ווערן (אויב מען וװועט אים ארויסקלאפן מיט הארטע טרוקענע ששטעקנם), 
(און מען האָט אים אריינגעלאָזט אין א ברענער-כלי (אבוב), און די ברענער-כלי איז 
געווען געלעכערט (און מען האָט ארום דער ברענער-כלי געלייגט פייער) כדי דאָס 
פייער זאָל אים (דעם גערשטן) ארומנעמען אין גאנצן. לויט די חכמים האָט מען ניט 
די זאנגן מיט גערשטן אריינגעלייגט ממש אין פייער, נאָר מען האָט דעם גערשטן 
אריינגעשאָטן אין דעם געלעכערטן ,אבוב'' (אזא כלי, אין וועלכן מען האָט אָפּ- 
געזענקט קערנדלעך) און דורכגעפירט עס דורך פייער.שטחוה, (דערנאָך) האָט מען 
אים (דעם גערשט) אױסגעשפּרײט אין בית-המקדש-הויף, און דער װוינט האָט אים 
דורכגעבלאָזן. כדי ער זאָל ווערן גוט טרוקן. נתנוהו, (דערנאָך) האָט מען אים (דעם 
גערשט) אריינגעלייגט אין א מילכל פון גרויפן (גרוסות). מיט ,רחיים של גרו" 
סות"', א מילכל פון גרױיפּן, מיינט מען אזא מילכל אין וועלכן מען צעמאָלט בעבלעך 
אויף גרױיפּן, און דאָס צעמאָלן איז ניט אויף זייער דין מעל, נאָר אויף גראָב מעל. 
דאָס האָט מען געטאָן, כדי דער קלייען פון די גערשטן-שאָלעכץ זאָל זיך ניט אויס- 
מישן מיטן מעל. והוציאו, און (מען האָט עס צעמאָלן און) מען האָט ארויסבאקומען 
פון אים (פון די דריי סאה גערשט) איין עשרון מעל, איין פופצנטל פון די דרי 
סאה), ווארום מען האָט אים געזיפּט מיט דרייצן זיפן. דער דאָזיקער עישרון מעל (זע 
פריער פּרק וי משנה וי און משנה ז') איז געווען דער עומר. והשאר, און דאָס איבער- 
געבליבענע (מעל, נאָכדעם וי מען האָט אראָפּגענומען דערפון דעם עישרון פאר 
דעם עומר) האָט מען אויסגעלייזט. עס איז דאָך אינגאנצן געווען הקדש, עס האָט גע- 
הערט צום ביתיהמקדש, מחמת מען האָט דאָך עס געקויפט פאר בית-המקדש-געלט. 
דאריבער האָט מען צוריק אויסגעלייזט פאר געלט, כדי עס זאָל ווערן אויס הקדש. 
ונאכל, און דאָס (איבריקע מעל) האָבן (איצט) געקאָנט עסן אַלע מענטשן. וייל מען 
האָט דאָך עס שוין אויסגעלייזט, וחייב, און עס (דאָס איבריקע מעל) אין מחויב אין 
חלה (מען דארף אראָפּנעמען דערפון חלה), און עס איז פטור פון מעשר (קיין תרומה 
און מעשרות דארף מען דערפון ניט אראָפּנעמען). דער טעם איז ווייל אין תרומה און 
מעשרות ווערט מחויב תבואה ווען מען גליעט עס צו, מען מאכט עס ריין, מען נעמט 
אַראָפּ פון בארג תבואה די פּליעװעס (מירוח), און אזוי װי דאמאָלס איז דאָך עס גע- 
ווען הקדש, איז עס פּטור פון תרומה און מעשרות אפילו שפּעטער ווען מען האָט עס 
אויסגעלייזט. אָבער חלה ווערט מען מחויב אראָפּצונעמען ווען עס ווערט טייג, און 
דאמאָלס איז דאָך עס שוין געווען אויסגעלייזט, דאריבער דארף מען חלה יאָ אראָמּ" 
נעמען (זע אין די הקדמות צו מסכתא חלה און מסכתא מעשרות). רי' עקיבא איז מחייב 
(אראָפּצונעמען) חלה און מעשרות . ווייל ר' עקיבא האלט, אז מען האָט באלד געהאט 
געקויפט פאר הקדש-געלט ניט מער וי דעם עישרון װאָס מען װעט אראָפּנעמען 
און ממילא איז אויסגעקומען אז דאָס איבריקע מעל איז געווען פון גערשטן װאָס איז 
באלד ניט געווען הקדש, ניט געהערט צום בית המקדש. בא לו, ער (וועלכער האָט 
זיך פארנומען דערמיט) איז צוגעגאנגן צום עישרון (מעל, װאָס איז אראָפּגענומען 
געואָרן פאר דעם עומר), און ער האָט אריינגעטאָן (אין דער כלי, איידער ער האָט 
אריינגעטאָן אהין דאָס מעל) א (ביסל) אייל (און דערנאָך האָט ער אריינגעטאָן דאָס 
מעל) און ער האָט געליגט (אין דער זייט) די לבונה-בשמים, דערנאָך האָט ער 
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שַׁמְנוֹ וּלְבוֹנָתוֹ, יָצַק, וּבָלֵל, הָנִיף, 
ְהִנּישׁ וְקָמץ וְהִקְטִיר וְהַשְׁאָר גָאָכֶל 
לכּהֲנִים: ך מִשְׁקרִב הָעוֹמֶר, יוֹצֶאִין 
ּמוֹצְאִין שוּק יְרּשָלַיִם שָׁהוּא מָלֵא 
קָמח וְָלִי, שָׁלֹא בִרְצוֹן חֲכָּמִים, 


מנחות י 


וַהַּאיי 


קמן 
הָעוֹמָר, הִתַּר הַחָדֶשׁ מיד, וְהָרְחוֹקִים 
מְתָּרים מַחֲצוֹת הַיוֹם וּלְהַפֶּן. מִשָּׁחָרֵב 
בֵּית הִמִּקְדֶּשׁ. הִתְקִין בבֶּן יתָנֵן בּן 
שֵׁיחָא יוֹם הָנִף כְּלּוֹ אָסור, 
אָמַר רַבִּי יְהודָה, נַהֲלֹא מִן הַתּוֹרָה 


דּבְרֵי רַבִּי מָאִיר, רַבִּי יְהוּדָה אוֹמַר, 
ִּרְצוֹז חֲכָמִים חִיוּ עוֹשִׂים. מִשֶׁקֹּרֵב 


הוּא אָסוּר, שֶׁנָאֲמַר עד עֲצָם הַיּוֹם 
הִזָה. מִפְּנִי מָה הָרְחוֹקִים מִתָּרִים 





ארױיפגעגאָסן (מער אײל אױף דעם מעל) און ער האָט אױסגעמישט, און 
אויפגעהויבן און צוגעטראָגן (צום דרום-מערב-ווינקל פון מזבח), און דערנאָך האָט 
ער (א כהן) קומץ-געווען (אראָפּגענומען דעם קומץ, א פולע האנט מעל געמישט מיט 
איי), און ער (דער כה) האָט (דעם קומץ) מקטיר געווען (פארברענט אױיפן מזבח), 
און דאָס איבריקע (מעל מיט אײיל װאָס איז געבליבן נאָכן אראָפּנעמען דעם קומץ) 
האָבן געגעסן די כהנים. דאָס אלץ, פון אריינטאָן דעם אייל אָן, איז פאָרגעקומען שוין 
ניט ביינאכט, נאָר צומאָרגנס, ווען עס איז שוין געווען טאָג, דעם 16טן טאָג אין ניסן, 

ה. משקרב, װי נור מען האָט געהאט מקריב געווען דעם עומר, אין מען אריס- 
געגאנגן (פון בית-המקדש אין שטאָט אריין) און מען האָט געפונען דעם מארק אין 
ירושלים, וי ער איז פול געווען (צום פארקויפ) מעל און געברענטע זאנגן (קלוי), 
ניט מיט דעם וױלן פון די חכמים, אזוי זאָגט ר' מאיר. דאָס איז געווען מעל און אָפּ- 
געברענטע זאנגן פון נייער תבואה (חדש) און מען האָט עס נאָך געשניטן איידער 
מען האָט מקריב געווען דעם עומר, און דאריבער זענען די חכמים ניט צופרידן 
געווען דערפון, ווייל זיי האָבן מורא געהאט טאָמער װעט מען עסן פון דער נייער 
תבואה איידער מען האָט מקריב געווען דעם עומר, און דאָס טאָר מען דאָך ניט, װי 
מיר האָבן געגעבן פריער אין משנה א'. ר' יהודה זאָגט, אז זיי האָבן עס געטאָן מיט 
דעס ווילן (מיט דער הסכמה) פון די חכמים. ווייל מען האָט ניט מורא טאָמער װעט 
מען עסן דערפון פאַרן מקריב זיין דעם עומר. משקרב, ווען מען האָט שוין מקריב דעם 
עומר, האָט מען געמעגט (עסן) נייע תבואה באלד; און די וייטע (מענטשן וועלכע 
האָבן געוואוינט אין ערטער װאָס זיינען ווייט פון ירושלים) האָבן געמעגט (אָנהייבן 
עסן פון נייער תבואה) ערשט פון האלבן טאָג אָ. מחמת זי האָבן דאָך ניט גע- 
וואוסט, צי מען האָט שוין מקריב געווען דעם עומר; אָבער פון האלבן טאָג אָן האָבן 
אויך זיי געמעגט, ווייל, װי די משנה װעט ווייטער זאָגן, האָט דאָס בית דין אכ" 
טונג געגעבן אין בית המקדש, אז מען זאָל מקריב זיין דעם עומר ניט שפּעטער פון 
האלבן טאָג. משחרב, פון זינט דאָס בית המקדש איז חרוב געװאָרן האָט רבן יוחזנן 
בן זדאי מתקן געווען, אז דער גאנצער ,טאָג פון אויפהייבונג" (יום הנף, דער זעכ- 
צענטער טאָג אין ניס, ווען מען האָט אין בית המקדש מקריב געווען און דאביי 
אויפגעהויבן, תנופה, דעם עומר) זאָל זיין אסור. מען זאָל דעם גאנצן 16טן טאָג אין 
גיסן ניט עסן קיין נייע תבואה, און מען זאָל מעגן אָנהייבן עסן חדש, נייע תבואה, 
ערשט דעם 17טן טאָג אין ניסן. רבן יוחנן בן זכאי איז געווען אין דער צייט פון 
חורבן פון 2טן בית המקדש און ער האָט דאמאָלס איבערגעטראָגן די גרויסע ישיבה 
פון ירושלים קיין יבנה. אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט, סטייטש, שױן פון דער תורה 
ודי תורה זאָגט דאָך) אז ער (דער גאנצער זעכצענטער טאָג אין ניסן) איז אסור (ווען 
עס איז ניטאַ דאָס בית המקדש) ווארום עס ווערט דאָך געזאָגט (ויקרא 2"2ג), עד עצם 
היום הזה, ביו דעם סאמע דאָזיקן טאָג". און ר' יהודה האלט, אז ,עדיי מיינט ,עד 
בכלל"י, אז אויך דער 16טער טאָג איז אסור; און דאָס װאָס דער פּסוק (דאָרט ויקרא 
כי"ג) זאָגט ,עד הביאכּט את קרבן אלהיכם, ביז איר װעט ברענגן דעם קרבן (דעם 
עומר) פאר אייער גאָט'י, מיינט, אז נור ווען דאָס בית המקדש שטייט װוערט מותר 
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מחֲצוֹת הַיּוֹם וּלְהִלֶן' מִפְּנִי שָׁהן 
יוֹרְעין. שָׁאֵין בֵּית דִין מתעצלים בּוֹ; 
ן הָעוֹמָר הָיָה מַתִּי בַּמְּדִנָה וּשְתּ 
הַלֶּחֶם בַּמִּקְדּשׁ. אִין מְבִיאִין מְנָחוֹת, 
וּבַכּוּרִים, וּמִנְדֹת בְּהָמָה, קוֹרֶם לְעוֹמָה 
וְאִם הָבִיא, פְּסוּל, קוֹדֶם לִשְׁתִ 


מנחות י 


וְשִׁבּוֹלַת שׁוּעל, 


קנזז 
ז הַחַטִּים, וְהַשְּׂעוֹרִים, וְהַכּוּסָמִים, 
ְהַשּׁיפוֹן, . חַיָבִין 
ַּחֲלָּה, וּמִצְטְָפִיןזֶה עִם זֶה, וַאָסּרין 
בַּחֶרֶשׁ מִלִּפְנִי הַפֶּמַח, וּמִלִּקְצוֹר 
מִלִּמְנִי הָעוֹמָר, וְאִם השְׁרִישׁוּ קוֹדֶם 
לָעוֹמָר, הָעוֹמָר מַתִּירֶן, וְאִם לֵאוּ 





הַלָּחֶם לֹא יָבִיא, וְאִם הֵבִיא, כָּשֵׁר: | אֲסוּרִים עֶר שָׁיֵבֹא עוֹמֶר הַבֶּא: 


צו עסן נייע תבואה (חדש) ווען מען האָט מקריב געווען דעם עומר. די גמרא זאָגט 
(לויט איין טייטש), אז ר' יוחנן בן זכאי האלט אז ,עד ולא עד בכללי', און ממילא 
איז פֿון ,עד עצם חיום הזה" געדרינגן, אז ווען דאָס בית המקדש איז ניטאָ מעג מען 
עסן חדש פון 16טן טאָג אין ניסן אין דער פרי (האיר המזרח), און נור ווען דאָס בית 
המקדש איז געווען האָט מען גיט געטאָרט עסן חדש ביז נאָכן מקריב זיין דעם עומר, 
און ר' יוחנן בן זכאי האָט איינגעפירט די תקנה או מען זאָל נאָכן חורבן פון בית 
המהקדש גיט עסן חדש א גאנצן טאָג, צוליב ,,מהרה יבנה בית המקדש', אינגיכן 
װועט דאָס בית המקדש אויפגעבויט ווערן, און מענטשן קאָנען אויך דאמאָלס מיינען אז 
מען מעג נאָך אלץ עסן חדש פון אין דער פרי אָן, אפילו פארן מקריב זיין דעם עומר, 
דאריבער אסרט מען איצט א גאנצן טאָג מפני, פארװאָס מעגן וייטע (מענטשן 
וועלכע וואוינען אין ערטער וױיט פון ירושלים, אין דער צייט פון בית המקדש, עסן 
| חדש) פון האלבן טאָג אָן? וייל זי װייסן אז דאָס בית דין פילט זיך ניט דאביי. 
וי מיר האָבן דערקלערט פריער, אז דאָס בית דין גיט אכטונג אז מען זאָל מקריב 
זיין דעם עומר פרי, 

! העומר, דאָס (מקריב זיין דעם) עומר האָט מתיר געמאכט (אז מען זאָל מעגן 
עסן נייע תבואה) אין לאנד, דאָס הייסט, אז מענטשן זאָלן שוין מעגן עסן נייע תבואה, 
,מדינה'', אין לאנד, מיינט דאָ אומעטום, א חוץ אין בית המקדש. זע אין פירוש 
צו שקלים פרק א' משנה ג'. ושתי, און (דאָס ברענגן) די צוױי חלות (אין בית המקדעם 
שבועות, װאָס מען האָט זיי געבראכט פון נייעם ווייץ) האָט (מתיר געמאכט צו ברענגן 
מנחות און ביכורים פון (נייער תבואה) אין בית המקדש. אָבער אין די 7 װאָכן פון 
עומר (דעם 16טן טאָג אין ניסן) ביז שבועות האָט מען אין בית המקדש ניט גע- 
בראכט מגחות און ביכורים פון נייער תבואה. אין מביאין, מען טאָר ניט ברענגן 
(פון נייער תבואה) מנחות און ביכורים און אויך ניט מנחת בהמה (א מנחה װאָם מען 
ברענגט צוזאמען מיט א קרבן בהמה, מנחת נסכים) פאר דעס (מקריב זיין פון) עומר, 
און אויב מען האָט געבראכט איז עס פּסול. דער טעם פארװאָס עס איז פּסול איז ווייל 
דאמאָלס טאָרן דאָך אויך מענטשן ניט עסן קיין נייע תבואה. קודם לשתי, פארן 
(מקריב זיין אים שבּועות) די צוױיי חלות (אָבער נאָכן עומר) טאָר מען ניט ברענגן 
(מנחות, ביכורים און מנחת נסכים, פון נייער תבואה); און אוב מען האָט געבראכט 
איז כשר. דער טעם איז ווייל מענטשן מעגן שוין דאמאָלס עסן נייע תבואה, 

החטיס, ורייץ און גערשטן, און שפּעלץ (כוסמין), און האָבער און קאָרן (עזי- 
פון) זענען מחויב אין חלה, און זי ווערן צונויפגענומען סענען זיך מצרף) איינער מיט 
דעס אנדערן און זי זענען אסור אין חדש (נייע תבואה) פאר פסח, און צו עניידן 
פאר דעם עומר; און אוב זיי זענען איינגעוואָרצלט געװאָרן (אין פעלד) פארן (מקריב 
זיין) דעם עומר, איז זיי דער עומר מתיר, און אב ניט זענען זיי אסור ביז דעם 
קומענדיקן עומר. די דאָזיקע משנה איז פאַראַן אין מסכתא חלה פּרק א' משנה א', און 
מיר געבן דאָרט דעם פּירוש צו איר, די משנה לערנט דאָ אז מיט ,גײע תבואה", 
חדש, מיינט מען נור די פינף מינים װאָס װערן דאָ אויסגערעכנט. זע דאָרט אין 
מסכתא חלה דעם פּירוש. 


148 מנחות י קמח 
ן קוֹצְרִים בֵּית הַשְׁלָחִים שִָּׁעַמְקִים | בזָמֵן שָׁהִתְחִיל עד שָׁלֹא הַבִיאֶה 
אֲנֶל לֹא נרְשִׁין. אַנְשֵׁי יָרִיחו | שָׁלישׁ. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר. אַף יִקְצוֹר 
קוֹצְרִין ִּרְצֹן חֲכָמִים, וְנורְשִין שָׁלֹא | ויַאֲכִיל. אַם מִשֶׁהֲכִיאָה שָׁלִישׁ: 
ִרְצוֹן חֲכָמִים, וְלֹא מִיחוּ בְיָרֶם | מן קוֹצְרִין מִפְּנִי הַנָּטִיעוֹת, מִפְּנֵי ֵית 
חֲכָמִים. קוֹצַר לְשַׁחַת, וּמַאֲכִיל | הָאֶכֵל. מִפְּנִי בִטוּל בֵּית הַמִּדֶרֶשׁ, 
לַבְּהָמָה. אָמַר רַבִּי יְהוּדָה. אִימָתֵייֹן לא יַעֲשֶׂה אוֹתֶן כְּריכוֹת, אֲבֶל 


ח. קוצרים, מען מעג שניידן (נייע תבואה פארן עומר) אין די טאָלן אין א פעלד 
װאָס דארף האָבן (קינסטליכע) באוואסערונג. ,,בית השלחין!י הייסט א טרוקן פעלד, 
װאָס האָט ניט גענוג רעגןיוואסער, און מען דארף עס באוואסערן, און די תבואה איז 
א שלעכטע, און מען טאָר פון דאָרט ניט ברענגן דעם עומר (זע פריער פּרק ח' משנה 
ב'), און דאריבער מעג מען דאָרט שניידן די תבואה פארן עומר. אבל, אָבער מען 
טאָרניט מאכן קיין תבואה-בארג (לֹא גודשי). מאכן א ,גדישי' הייסט צונויפנעמען 
די בינטלעך אפּגעשניטענע תבואה אין איין בארג; דאָס הייסט ,,גודשין". דאָס טאָר 
מען ניט טאָן פארן עומר אפילו אין דעם בית השלחין, ווייל מען דארף אויך דאָ 
מאכן א ענדערונג, אנדערש װי אלע מאָל. אנשי יריחו, די מענטשן פון דער שטאָט 
יריחו האָבן געשניטן (נייע תבואה פארן עומר) מיט דעם וילן (מיט דער הסכמה) 
פון די חכמים. ווייל זייערע פעלדער זענען געווען טרוקענע, בית השלחין, אין טאָל. 
וגודשין, און זי האָבן געמאכט א תבואה-בארג (א ,גדיש") ניט מיט דעם וילן פון 
די חכמים, אָבער די חכמים האָבן זיי גיט פארווערט. די חכמים האָבן זיי ניט גע- 
הייסן עס אויפהערן. קוצר, מען מעג שניידן (נייע תבואה פארן עומר) אויף פאשע 
(שחת, גראָז), און געבן עס צו עסן צו א בהמה. אויך פארן עומר מעג מען עס געבן צו 
עסן דער בהמה. אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט, ווען (איז דאָס געזאָגט געװאָרן)? אויב 
מען האָט אָנגעהױבן (מען שניידט) ניט-צייטיקע תבואה (צו געבן צו עסן דער בהמה) 
איידער זי איז געװאָרן א דריטל. וועגן דעם ,,שליש", א ,,דריטל"י, זאָגן דער רמבם 
און דער ברטנורא, אז מען מיינט דערמיט איידער עס איז צייטיק געװאָרן דאָס 
לעצטע דריטל; און רשי זאָגט, אז דאָס ערשטע דריטל. רי שמעון זאָגט, אז (מען מעג) 
אויך שניידן (נייע תבואה פארן עומר) און געבן צו עסן (דער בהמה) אויך ווען עס איז 
שוין געװאָרן א דריטל. אפילו ווען די תבואה איז אינגאנצן צייטיק מעג מען זי שניידן 
אויף צו געבן צו עסן א בהמה. 


ט.קוצרין, מען מעג אפּשניידן (פון א פעלדך נײיע תבואה פארן עומר) צוליב 
פלאנצונגן. אויב דערלעבן וואקסן יינגע ביימלעך, און די תבואה ברענגט שאדן די 
ביימלעך. לויט אן אנדערן פּירוש מיינט מען צוליב דעם איסור פון כלאים, װאָס 
טייל ראשונים (ראבד) האלטן, אז געוויינטליכע ביימער און תבואה לעבן זיי הייסט 
כלאים און עס איז אסור (זע אין דער הקדמה צו מסכתא כלאים), מפּני בית האבל, 
(מען מעג אָפּשנײדן תבואה פון א פעלד פארן עומר) צוליב דעם װאָס מען דארף 
האָבן דאָס אָרט פאר מענטשן װאָס קומען צו אבלים. נאכן צוריקגיין פון לויה פלעגט 
מען זיך אַװעקזעצן אויף א פּלאץ און זאָגן דאָרט די ברכה פאר אבלים. מפּני ביטול, 
(און אויך) צוליב (מען זאָל ניט) מבטל זיין דאָס לערנען אין בית המדרשש. ווען עס זע" 
נען פאראן א סך תלמידים און עס איז ניטאָ קיין אָרט פאר זיי מעג מען אָפּשנײדן 
די תבואה פון פעלד פארן עומר כדי צו מאכן אָרט פאר די תלמידים. דער טעם איז 
ווייל דאָס (די אבלים און בית המדרש) איז א מצוה- זאך און אין דער תורה ויקרא 
כייג ווערט געזאָגט , קצירכם'', ,, אייער שניטיי. אָבער שניידן פאר א מצוה-זאך מעג 
מען. לא, װוען מען שניידט אין די דאָזיקע פאלן פארן עומר) זאָל מען זיי (די אָפּגעשני- 
טענע זאנגן) ניט מאַכן געבינדענע בינטלעך (כריכות), אָבער מען מעג זײי מאכן נים 
געבינדענע בינטלעך (צבתים). אן אנדערער פּירוש איז: ,כריכות" מיינט גרױסצ 
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מנִּיחְן צְכָתִים. מִצְוַת הָעוֹמֶר לָבֹא| לֹא מֶצָא, יָבִיא מִן היָכֵשׁ. מִצְוְתּ 
מִן הִקָּמָה, לא מְצָא, יָבִיא מִן | לִקְצוֹר בַּלֵיְלָה, נִקְצֵר בַּיוֹם, כָּשֵׁר, 
הָעָמָרִים. מִצְוְתוֹ לָכֹא מִן הַלַּח, | וְרוֹחָה אֶת הַשַּׁכֶּת: 


פרק יא 
א שְׁתִּי הַלָּחָם נִלוֹשׁוֹת אַחַת שְַׁיִ שָׁנַיִם, וּבִטָּפוּס הָיָה עוֹשָׂה 


אַחַת, וְוָאָפוֹת אַחַת אַחַת. לֶחֶם | אוֹתָן. וּכְשָׁהוּא רָדָן, נוֹתנן בַּשְׁפוּם, 
ַפּנִים נִֹּשׁ אֶחֶד אֶחָד, וְָאֶפֶה | ְּדִישָׁלֹּא יִתְִלְקלוּ 


בונטן, און ,,צבתים* קליינע, זע עירובין פּרק יי משנה א'. --- מצות, די מצוה צו 
ברענגן דעם עומר איז פון שטייענדיקע תבואה (קמה). מען דארף אָפּשנײדן פארן 
- צומר וועגן די גערשטן-זאנגן פון פעלד. לא מצא, אוב מען האָט שוין ניט געפינען 
| (קיין שטייענדיקע תבואה, נאָר אפּגעשניטענע) זאָל מען ברענגן פון די (אָפּגעשני- 
טענע) תבואה (בינטלעך, עמרים); די מצוה (איב מען ברענגט פון אָפּגעשניטענער 
תבואה) איז צו (ברענג) פון פייכטער. תבואה-בינטלעך וועלכע זענען נאָכניט אויס- 
געטריקנט, ווייל אין ויקרא ג' יייד איז פאראן , כרמלי" און עס ווערט געטייטשט ,רך 
ומלי!, ווייך און בייגיג, פייכטע תבואהיזאנגן. לא מצא, אױב ער האָט ניט געפינען 
(קיין פייכטע) זאָל מען ברענגן פון טרוקענע. עס איז כשר צו ברענגן פון טרוקענער 
תבואה, אויב מען געפינט ניט די פייכטע. מצותו, זיין (דעם עומר'ס) מצוה איז אז. 
מען זאָל אים אפּשנײידן ביינאכט. אין דער נאכט פון 15טן טאָג אין ניסן אויפן 16-טן 
טאָג אין ניסן. נקצר, (אָבער) אויב מען האָט אים אפּגעשניטן בײטאָג, איז (אויך) כשר, 
דער טעם װאָס מען דארף אים לכתחילה שגיידן ביינאכט איז פון פּסוק אין דברים 
ט"ז ,,מהחל חרמש בקמה תחל לספּור, ,,פון ווען מען הייבט אָן (שניידן) מיטן שנייך" 
מעסער די תבואה זאָלסטו אָנהויבן ציילן". דאָס מיינט מען ציילן ספירה, און ספירה". 
ציילן דארף זיין ביינאכט, זוי עס זאָגט דער פּסוק ויקרא כיג ,,שבע שבתות תמימות, 
זיבן גאַנצע װאָכן", און דער ערשטער טאָג הויבט זיך אָן ביינאכט, ודוחה, און דאָס 
(שניידן דעם עומר) איז דוחה (שטפפט אוועק) דעם (איסור פון) עובת. דאָס האָבן מִיר 
געלערנט פריער אין משנה א', אז אויב דער 16טער טאָג אין ניִסן פאלט אים שבת, 
מעג מען דעם עומר שניידן אים שבת: ער איז דוחה שבת. 
: פרק א. 

א. שתי הלחם, די צוױִי ברױיטן (די צוויי חלות, װאָס מען ברענגט איס שבועות) 
האָט מען געקנעטן איינציקווייז. יעדע חלה האָט מען געקנעטן |באַזונדער, ונאפות, און 
מען האָט זיי געבאקן איינציקווייז. מען האָט צוערשט אָפּגעבאקן אין אויוון איין חלה 
און זי ארויסגענומען, און דערנאָך האָט מען אריינגערוקט אין אויוון די צווייטע חלה 
און זי אָפּגעבאקן. לחם הפּנים, די (צוועלף חלות פו) לחם הפּנים װאָס מען האָט גע- 
בראכט אין בית המקדש יעדן שבת) האָט מען געקנעטן איינציקוויז (יעדע חלה בא- 
זונדער) און מען האָט זיי געבאקן צו צוויי-זוייז. מען האָט צוערשט אָפּגעבאקן אין אויוון 
מיטאמאָל צוויי חלות, און זיי ארויסגענומען, און אריינגערוקט אנדערע צוויי חלות 
אין אויוון, און זיי אָפּגעבאקן און זיי ארויסגענומען, און דערנאָך אנדערע צוויי חלות, 
ביז מען האָט אזוי אָפּגעבאקן די 12 חלות. די גמרא לערנט עס אָפּ פון ויקרא כייד 
,ושמת אותם'י, אז מיט ,,אותםיי (זיי) מיינט מען צוויי מיט אמאָל, ובטפוס, און אין א 
פאָרם (טפוס) האָט מען זיי (די חלות) געמאכט, און ווען מען האָט זיי ארויסגעשיבט 
(רודן, ארויסגענומען זיי פון אויוון נאָכן באקן) האָט מען זיי אריינגעטאָן אין א פאָרם, 
כדי זי זאָלן ניט קאליע ווערן זיי זאָלן ניט צעבראָכן). יעדע חלה האָט מען אויסגע- 
קנעטן צוערשט א לענגליכע פירקאנטיקע פּלאטע טייג. דערנאָך האָט מען פון ביידע 
זייטן טייג איינגעבויגן דאָס טייג און ארויפגעקנייטשט, אזוי אז די חלה האָט אויס- 
געזען וי א קעסטל װאָס האָט ניט אין דער הויך קיין צודעק, און האָט נור צוויי ווענט- 
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הַלָּחָם. וְאֶחֶד לֶחָם הַפָּנִים. לִישְתָ 
וַעֲרִיכְֶהֶן בַּחוּץ, וַאַפִיָתָן בִּפָנִים, וְאֵינָ 
דּוֹחוֹת אֶת הַשַׁבֶּת. רַבִּי יְהוּדָה 
אוֹמֵר, כָּל מְעֲשֵׂיהֶם בִּפְנִים. רַבִּי 
שִׁמְעוֹן אוֹמָר, לְעוֹלֶם הָי רָנִיל לוֹמַר, 
שְׁתּי הַלָּחֶם וְלָחֶם הַפָּנִים כְּשָוֹת 
ָּעַזְדָה , וּכְשָׁרוֹת בְּבִית פַאגִּי : 





מנחות יא קנ 


{ חֲבְתִּי כֹהַן גָדוֹל. לִישְֶׁ 
וַערִיכְתֶן) וַאֲפיָתן בִּפְנִים וְרוֹחוֹת אֶת 
הַשַׁכֶּת. טְחוֹנָן וְהָרקֵרְן. אִינן דּוֹחוֹת 
אֶת הַשַּׁבֶּת. כְּלָל אָמַר רַבִּייעקִיבָאי 
כֶּל מְלָאכָה שֶׁאָפְשַׁר לָהּ לַעֲשׂוֹת 
מַערֶב שַׁכָּת, אֵינָהּ דּוֹחָה אֶת הַשַׁבָּת, 
ְשָׁאִי אֶפְשֵׁר לָהּ לַעָשׂוֹת מַעֲרֶב 
שַׁבָּת, רוֹחָה אֶת הַשַׁבֶּת! ך כָּל 


לעך אין צוויי זייטן, איין ווענטל קייגן דעם אנדערן; און אין די אנדערע צוויי זייט" 
לעך זענען קיין ווענטלעך ניט געווען, וי אן איבערגעדרייטע חי -- ,1 1 דאדורך 
איז געווען א מורא אז די חלה זאָל זיך נישט צעבועכן, און מחמת דעם האָט 
מען דאָס טייג אריינגעלייגט אין א פאָרם, װאָס זאָל עס האלטן, און אין אויוון האָט 
מען די חלה געבאקן אין א פארם, און ווען מען האָט זי ארויסגענומען פון אויוון האָט. 
מען זי אריינגעלייגט אין א פאָרם. דאָס איז אלץ געווען, כדי זי זאָל זיך ניט צע- 
ברעכן. , טפוסיי איז דאָס גריכישע װאָרט , טופאסיי, אָדער דאָס לאטיינישע װאָרט 
;טיפּוסײ, פאָרם, און מען מיינט אריינלייגן אין א פאָרם, כדי די חלות זאָלן זיך ניט 
צעברעכן. : | יי 

ב. אחד, סֵיי די צויי חלות (שתי הלחס איס שבועות), סיי דער לחם הפנים 
(די צוועלף חלות יעדן שבת) האָט מען געקנעטן און געמאכט דאָס טייג (לישתן וערי- 
כתן) אין דרויסן (,,בחוץ'', אויסער דעם בית המקדש הויף), און געבאקן האָט מען זײ 
אינוייניק (אין בית המקדש הויף), און זיי זייער באקן) איז ניט דוזה (שטיפן ניט 
אָפ) שבה. מען טאָר זיי (די שתי הלחם און לחם הפּנים) ניט באקן אים שבת. אויב 
ערב שבועות פאלט אויס אים שבת באקט מען די שתי הלחם פרײיטאָג. ר' יהודה זאָגט, 
אז זי זענען אינגאנצן (כל מעשיהם, אלץ ארום זי האָט מען געטאָן) אינוױיניק. 
מען האָט אויך געקנעטן דאָס טייג און געמאכט דערפון די חלות אין בית:המקדש- 
הויף. ר' שמעון זאָגט, דו זאָלסט שטענדיק זי | געוואוינט צו זאָגן (די הלכה) אז די 
צוױי חלות (שתי הלחם) און דער לחם הפנים, זענען כשר (צו קנעטן זיי און צו 
מאכן זיי) אין בית המקדש-הויף (אין דער עזרה), און זי זענען כשר (אויך אוב מען 
קנעט און מען מאכט זיי) אין בית פּאגִי. דער רמבם טייטשט ,בית פאגי", אַ אָרט 
לעבן דעם הר הבית (דער בארג אויף וועלכן דאָס בית המקדש איז געשטאנען ) אין 
דרויסן, און דאָרט האָט מען געבאקן די מנחות. וועגן ,בית פאגי'' זע פריער פּרק 
זי משנה גי | | 

ג. חביתי, די (געבאקענע) מנחה פון כהן גדול װואָס ער האָט געבראכט יעדן 
טאָג) האָט מען געקנעטן און געמאכט דאָס טייג און געבאקן אינוױיניק (אין בית 
המקדש-הויף), און זי (דאָס קנעטן און מעכן דאָס טייג און באקן) אין דוזה עובת. 
מען טוט עס אויך אים שבת. מען קאָן ניט פרײיטאָג קנעטן און באקן די מנחה כדי 
מקריב צו זיין זי אים שבת, ווייל דאָס קנעטן און באקן איז פאָרגעקומען אין א היי- 
ליקער כלי און די מנחה איז דאריבער געװאָרן הײיליק װי א קרבן, און ווען מען 
זאָל זי לאָזן איבערנעכטיקן פון פּרײיטאָג אויף שבת װאָלט זי פּסול געװאָרן דורך 
איבערנעכטיקן (בלינה). טחונן, אָבער מאָלן (דאָס ווייץ כדי צו מאכן דערפון מעל 
פאר דער מנחה) און זיפּן דאָס מעל איז ניט דוחה שבת (טאָר מען ניט טאָן אים שבת). 
ווייל דאָס קאָן מען דאָך טאָן אים פרײיטאָג. כלל- ר' עקיבא האָט געזאָגט דעס כלל : 
יעדע ארבייט (מלאכה) װאָס מען קאָן זי טאָן ערב שבת, איז ניט דוזה שבת, און 
(יעדע מלאכה) װאָס מען קאָן ניט טאָן ערב שבח איז דוחה עובת. און אזוי װי מען קאָן 
מאָלן און זיפּן פאר שבת זענען זי ניט דוחה שבת, טאָר מען זיי ניט טאָן אים שבת, 


11 
הַמְּנָחוֹת יֵשׁבָּהן מַעֲשֵׂה כְלֵי בִּפְנִים 
וְִין בָהֵןמַעֲשֵׂה כְלי בַּחוּץ. (כִּיצַד) 
שְׁתִּי הַפָּחֶם, אֶרְכָּן שִׁבְעָהי וְרֶחִבְן 
אַרבָּעֵה, וְקרְנוֹתֵיהָן אַרְבַּע אֶצְבָּעוֹת, 
לֶחֶם הַפָּנִים. אֶרכָּן עִשְׂרָה. וְרֶחִבְּן 
חֲמִשָּׁה, וְִרְנוֹתָוו שֶׁכַע אֶצְבָּעוֹת. 
רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, שֶׁלֹא תִמְעָה, 


מנחות יא 





קנא 
זד"ד יה"ז, בֶּן זוֹמָא אוֹמָר, וְנָתַתְּ 
על הַשָׁלְחָן לָחָם פָּנִים לִפָנֵי תָּמִי 
שָׁיְהֵא לו פָנִים: {ן הַשֶׁלְחָ, אְֶכּו 
עַשָׂרָה וְרחֶבּוֹ חַמִשָּׁה. לָחָם הַפָּנִם, 
אָרְכְּן עֲשָׂרָה וְרֶחְכָּן חֲמִשָּׁה. נוֹתֵן 
אֲרכּו כֶּנְנֶד רחֶבּוֹ שָׁל שָׁלְחָן, וּכוֹפֵל 
טֶפְּחַיִם וּמָהֲצָה מִכָּאן. וּשְפָחַיִם 


ד. כל, אלע מנחות, מוז יעדע ארבייט (ביי זיי) אינוױיניק װואָס מען טוט די 
ארבּייט אין בית המקדש-הויף) זיין אין א כלי, און די ארבייט (ביי זיי) אין דרויסן 
(װוואָס מען טוט אויסער דעם בית-המקדש-הויף) דארף ניט האָבן קיין כלי. למשל דאָס 
קנעטן און מאכן דאָס טייג פון שתי הלחם און פון לחם הפּנים, ווייל מען טוט זי 
אויסער דעם בית המקדש הויף, מוז מען דאָס ניט טאָן דוקא אין א כלי, נאָר מען 
קאָן דאָס טאָן אויף א גלאטיקן ברעט, אָן א זוים ארום. -- כיצד? וי אזוי ? די משנה 
וועט איצט געבן וי אַזױ מען מאכט די שתי הלחם, די צוויי חלות װאָס מען ברענגט 
אים שבועות, און וי אזוי מען מאכט דעם לחם הפּנים, די 12 חלות װאָס מען ברענגט 
יעדן שבת און מען לייגט זיי אויפן טיש אין בית המקדש. שתי הלחם, די צויי חלוז 
זענען געווען (יעדע חלה) (פארן איינבייגן זי אין די ווענטלעך) לאנג זיבן (טפחים) 
און ברייט פיר (טפחים), און זייערע עק-שפּיצלעך (קרנותיהן) זענען געווען הויך פיך 
פינגער. אַ טפח איז לויט איין דעה אין דער גמרא געוען א פיפטל פון אַן 
אייל, און לויט אן אנדערער א זעקסטל פון אן אייל,. מיר האָבן פריער אין משנה א' 
געגעבן אז יעדע חלה איז געווען װי אן אָפּענער קאסטן מיט צוויי ווענטלעך. אויף 
יעדן עק פון די צוויי ווענטלעך (דאָס הייסט אויף די 4 עקן) איז געווען צוגעקלעבט 
נאָך א שטיקל טייג, אן עק-שפּיצל, הויף װי 4 פינגער. לחם הפּנים, יעדע חלה פון די 
צוועלף חלות פון) לחם הפנים איז געווען (פארן איינבייגן זי אין די ווענטלעך) לאנג 
צען טפחים, און ברייט פינף טפחים, און זייערע עק ששפיצלעך זענען געווען (היך) 
זיבן פינגער. אזוי וי מִיר האָבן דערקלערט פריער ביי די שתי הלחם. ר' יהודה 
זאָגט, אז כדי מען זאָל ניט א טעות האָבן (גיט מען דעם סימן) ,זדדי', ,יה"ז"" 
ביי די שתי הלחם איו ,זד"ד; די ,,ז" איז זיבן טפחים (לאנג), די ,,ד" איז 4 טפחים 
ברייט, און די צווייטע ,,ד'' איז 4 פינגער הויך די עקן- שפּיצלעך. און ביים להם 
הפנים איז ,יה"זי', די ,יי" איז 10 טפחים לאנג, די ,,היי איז 5 טפחים ברייט, און די 
.זי איז 7 פינגער הויך די עקן-שפּיצלעך. בן זומא זאָגט אז (אין שמוז כייה ווערט 
געזאָגט) ונתת על השולחן לחם הפֿנים לפני תמיד, און דו זאַלסט געבן, (אַװועקלײגן) רעם 
לחם הפנים אויפן טיש פאר מיר שטענדיק", (דאָס װאָרט ,פנים" מיינט) אז דאָס 
(ברויט, יעדע חלה) זאָל האָבן א ,פנים''. רשי טייטשט אז מיט ,פּנים"" מיינט מען 
.ווענטלעך", פון ,פּנים", אינװוייניק ; און רשי גיט אויך צו אז מען מיינט מיט 
דעם װאָרט אויך זי ,, פּינים"י פון װאָרט , פּינה"י, ,,עקיי, און דערפון לערנט מען אז 
די חלה דארף האָבן צוויי ווענטלעך און אז ביי יעדן עק דארפן זיין די עקן-שפּיצ" 
לעך (די , קרנות'', 

ה. השולחן, דער טיש (אין בית המקדש, אױף וועלכן מען האָט געלייגט יעדן 
שבת די צוועלף חלות פון לחם הפנים) איז געווען לאנג צען (טפחים) און בריים 
פינף (טפחים); (יעדע חלה פון) לחם הפּנים איז געווען לאנג צען (טפחים) און ברייט 
פינף (טפחים), מען לייגט איר (דער חלה'ס) לענג קייגן דער ברייט פון טיש, און 
מען האָט דאָך געהאט ארויפגעבויגן (פון דער חלה'ס לענג די צוױיי ווענטלעך) צװוױי 
טפחים און א האלבן טפח פון איין זייט, און צויי טפחים און א האלבן טפח פון דער 
אנדערער זייט. ממילא איז דאָך די חלה אונטן געווען איצט לאנג גור פינף טפחים, 


152 מנחות יא קנב 
ּמָחֵצָה מִכָּאן, נִמְצָא אֶרְכּוֹ מְמַלֵּא | וּטִמָחַיִם רָוַח בְּאָמְצַע, כְּרֵי שֶׁתְּהֵא 
כָּל רֶחְבּוֹ שָׁל שֶׁלְחֶן. דִּבְרִי בַבִּי | הָרּח מְנַשּׁכֶ בִּנֵהָן. אַכֶּא שְׁאוּל 
יְהוּדָה, רַבִּי מָאִיר אוֹמָר, הַשָּׁלְחָן, | אוֹמַר, שֶׁם חָיוּ נוּתְנִין שְׁנִי בְזֵיבֵ 
אָרְכּוֹשָׁנִים עֶשְׂרוְרֶחכּוֹ שִׁשָׁה. לָחֶם| לְבֹנֶה שָׁל לָחֶם הַפָּנִים. אֶמְרוּ לו 
הַפָנִיםי אָרְּו עשָר וְָחִּוֹ חַמִשָּׁה | וַהֲלֹא כְבֶר נָאָמַי וְנְַתּעַל המַּעֲָכֶת 
נוֹתֵן אֶרכּו כְּנְנֶד רֶחִכּוֹ שָׁל שָׁלְחֶן | לְֹנָה זִכָּה. אֲמַר לָהָ, וַהֲלֹא כְבֶר 
וְכוֹפֵל טִפְּחַיִם מִכֶּאן. וּטֶפָחִַם מִכָּאָ| נָאָמַר וְעֲלָי מִטּה מְנֹשָׁה: { אַרְבְּעָה 


ווארום פון די צען טפחים איז דאָך אראָפּגעגאנגן צוויי מאָל צו דריטהאלבן טפחים, 
דאָס הייסט צוזאמען 5 טפחים. נמצא, קומט אױס, אז איר (דער חלה'ס לענג) האָט 
אויסגעפילט די גאנצע ברייט פון טיש, אזוי זאָגט ר' יהודה. מחמת דער טיש איז 
דאָך געווען ברייט 5 טפחים. אזוי האָט מען געלייגט איין חלה אויף א העלפט פון דער 
לענג פון טיש, און א צווייטע חלה האָט מען געלייגט אויף דער אנדערער העלפט פון 
דער לענג פון טיש. און אויף יעדער פון די דאָזיקע צוויי חלות האָט מען וידער 
ארויפגעלייגט א חלה, און אויף דער דאָזיקער חלה ווידער א חלה, און אזוי כסדר, 
ביז עס איז געווען אויף איין העלפט פון דער לענג פון טיש 6 חלות (איינע אויף 
דער אנדערער) און אויף דער אנדערער העלפט פון דער לענג פון טיש 6 חלות (איי" 
נע אויף דער אנדערער) יעדע 6 חלות האָבן געהייסן א ,,סדריי, און עס זענען אזוי 
ארום געלעגן 2 סדרים. די משנה ועט ווייטער אין משנה וי לערנען וי אזוי מען 
האָט געלייגט די 6 חלות איינע אויף דער אנדערער אז זיי זאָלן ניט צעבראָכן ווערן. 
ר' מאיר זאָגט, אז דער טיש איז געווען לאנג צוועלף (טפחים) און ברייט זעקס 
(טפחים), (יעדע חלה פון) לחס הפּנים איז געווען לאנג צען (טפחים) און ברייט פינף 
(טפחים), און מען האָט געלייגט (די חלה) איר לענג קייגן (אויף) דער ברייט פון טיש, 
און (מען האָט דאָך) ארויפגעבויגן צוױי טפחים פון דער זייט (פון דער חלה) און 
צוויי טפחים פון דער אנדערער זייט (פון דער חלה), איז געבליבן צוױי טפחים ריוז 
(ליידיק) אין דער מיט. (צווישן די צויי סדרים). מחמת דער טיש איז געווען לאנג 
צוועלף טפחים, און די ברייט פון א חלה איז געווען פינף טפחים, האָבן ביידע סדרים 
חלות אין דער ברייט פארנומען 10 טפחים, ממילא איז געבליבן אין דערמיט 2 
טפחים ליידיק אָרט צווישן די ביידע סדרים חלות. און דאָס איז געטאָן געװאָרן + 
כדי שתהא, כדי דער וינט זאָל בלאָזן צווישן זיי. און די חלות װועלן דאדורך ניט 
פארשימעלט וער} נאָר בלייבן פריש. די מחלוקה צװישן ר' מאיו און ר' יהודה 
איז אין דעם, װאָס דער פּסוק (שמות כ"ה) זאָגט וועגן טיש ,,אמתים ארכו ואמה רחבו, 
צוויי איילן לאנג און איין אייל ברייטיי, און ר' יהודה האלט, אז די אייל פון די בית- 
המקדש-כלים איז געווען 5 טפחים, און ר' מאיר האלט אז 6 טפחים. אבא שאול 
זאָגט, אז דאָרט (אין די צויי טפחים ליידיק אָרט) האָט מען אנידערגעליגט די 
צוויי לעפל לבונה-בשמיס פון לחס הפּנים. מיט דעם לחם הפּנים האָט מען געבראכט 
צוויי לעפל (בזיכין) לבונה-בשמים זע פריער פּרק ג' משנה ו'). אָמרו לו, האָבן זי 
(די חכמים) געזאָגט צו אים (צו אבא שאול): סטייטש עס איז דאָך שױן געזאָגט גע- 
װאָרן (ויקרא כייד) ,ונתת על המערכת לבונה זכה, און דו זאָלסט לייגן אויף דעם 
סדר (פון די לחם הפנים חלות) לבונה קלאָרע'י איז דאָך פון דאָזיקן פּסוק געדרינגן 
אז מען האָט די לבונה געמוזט לייגן אויף די חלות, און ניט לעבן די חלות ! אָמר להן, 
האָט ער (אבא שאול) געזאָגט צו זי (אז דאָס װאָרט ,עליי איז ניט אומעטום דעֶר 
טייטש ,אױף", נאַר טיילמאָל איז עס דער טייטש , דערלעבף') ווארום עס איז דאָך 
שוין געזאָגט געװואָרן (במדבר ב') ,,ועליו מטה מנשה, און לעבן אים דער שבט מנעוה". 
אין חומש דאָרט במדבר ב', פּסוק ייח ווערט געזאָגט אז עס איז געווען די מחנה פון 
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סְנִימִים שֶׁל זָהֶב הָיוּ שָׁם מִפְּצְלין | אַרבָּעָה עֲשֶׂר לְסֵדֶר זָה, וְאַרְבָעָה 
מְרִאשֵׁיהָן, שָׁהָיוּ טוֹמְכִים בֶהָן שׁניִם ||עֲשֶׂר לְסָדִי זָה. לֹא סַרּוּר הַקָּנִים 
לְסֵדֶר זָה, וְּנִַם לְמֵדֶר זָה. וְעִשָׂרִים |וְלֹא נְשִילָתֶן דּוֹחָה אֶת הַשַׁבֶּת, 
ּשְׁמוֹנָה קָנִים, כַּחֲצִי הְנֶה חָלוּל, | אֶלָּא נִכְנֶם מַעֶרֶב שַׁבָּת, וְשׁוֹמְטְן 


שבט אפרים מיט דער פאָן, און דערנאָך פּסוק כ' ווערט געזאָגט ,ועליו מטה מנשה", 
און דאָ מוז דאָך זיין דער טייטש פון ,ועליויי ניט אויף אים נאָר ,,לעבן אים'", 
וארבעה, פיר שטיץ-ווענטלעך פון גאָלד זענען דאָרט געווען. די משנה דער" 
ציילט דאָ וי אזוי עס האָבן זיך געהאלטן די צוויי סדרים חלות פון לחם הפּנים אויפן 
טיש, צו 6 חלות אין יעדן סדר, איין חלה אויף דער אנדערער, און זי זאָלן ניט צע- 
בראָכן ווערן, כאָטש יעדע חלה איז געווען הויל, און אין דער הויך האָט די חלה ניט 
געהאט קיין דעק. זאָגט די משנה, אז מען האָט געטאָן אַזױ. מען האָט ביי יעדן סדר 
פון זעקס חלות אוועקגעשטעלט פון ביידע זייטן טיש שטיץ-ווענטלעך, איין שטיץ" 
ווענטל אין יעדער זייט, און ביי ביידע סדרים זיינען דאריבער געווען 4 שטיץ-ווענט- 
לעֶך (סניפים). מפוצלין מראשיהן, זיי (די שטיץ-ווענטלעך) זענען אין דער הויך (אינס ‏ 
טייל איבער דעס טיש) געווען מיט שטאנגן (אין דער ברייט),מופצלין", איז דעד 
טייטש פונאנדערגעצווייגט, אזוי וי צווייגן גייען ארויס פון א בוים (אָבער ניט 
ארויף אין דער הויך נאָר אין דער ברייט) אזוי זיינען די שטאנגן ארויסגעגאנגן פון 
די שטיץ-ווענטלעך. שהיו סומכין; װאָס מען האָט אָנגעלענט אױף זיי. אויף די דאָ-" 
זיקע שטאנגן האָט מען אָנגעלענט, וי די משנה װעט וייטער זאָגן, לאנגע רעדףן 
שניס, צוױי (שטיץ ווענטלעך) זענען געווען צו דעם סדר און צוױי צו דעם סדר.' 
אזוי וי מיר האָבן פריער דערקלערט. ועשרים ושמונה, און עס זענען געווען אכט 
און צוואנציק רערן, װוי א האלבע רער הױיל. יעדע רער איז ניט געווען א גאנצע קיי- 
לעכיקע רער, נאָר איבערגעהאקט אין דער לענג, אזוי אז עס איז געווען א לאנגע 
האלבירער, קיילעכיק און הויל, כדי דער ווינט זאָל קאָנען בלאָזן צווישן זיי. ארבעה 
עשר, פירצן רערן זענען געווען צו דעם סדר (חלות) און פירצן רערן צו דעם אנ" 
דערן סדר (חלות). מען מיינט אזוי. מען האָט ארויפגעלייגט איין חלה פון איין סדר 
אוֹיפן טיש צווישן די צוויי שטיץ-ווענטלעך, איבער דער חלה האָט מען ארויפגע- 
לייגט דריי רערן וועלכע זענען געלעגן פון איין זייט אויף דער אונטערשטער שטאנג, 
װאָס איז ארויסגעגאנגן פון איין שטיץ-ווענטל און פון דער אנדערער זייט אויף דער 
אונטערשטער שטאנג װאָס איז ארויסגעגאנגן פון אנדערן שטיץ:ווענטל. אויף די 
דאָזיקע דריי רערן האָט מען ארויפגעלייגט די 2טע חלה, און איבער איר וידער 
דריי רערן, וועלכע האָבן זיך געצויגן אויף די צווייטע שטאנגן פון ביידע זייטן. אויף 
די דאָזיקע דריי רערן האָט מען געלייגט די 3טע חלה, און איבער איר ווידער דריי 
רערן, אזוי האָט מען געטאָן כסדר. איבער דער 5טער חלה האָט מען ארויפעג- 
לייגט נור 2 רערן, און אויף זיי די לעצטע (6טע) חלה. דער טעם דערפון איז, װאָס 
איבער דער 6טער חלה זענען שוין מער קיין חלות ניט פאראן, און עס איז ניט אזוי 
שווער, ממילא איז גענוג 2 רערן- אזוי האָט מען אויך געטאָן מיטן אנדערן סדר פון 
6 חלות. צו יעדן סדר זענען געווען 14 רערן 4 מאָל צו דריי און איין מאָל 2), 
און צוזאמען 28 רערן. -- לא, דאָס ארויפלייגן די רערן, און דאָס ארויסנעמען זי 
זענען נימ דחזה שבת. מען טאָר עס ניט טאָן אים שבת. אלא, נאָר מען גייט אריין (אין 
היכל, אין דער בית-המקדש-געביידע וואו דער מיש איז געשטאנען) פרײטאָג, און 
מען נעמט זייארויס (פון צווישן די חלות, און מען לייגט זי אוועק אין דער לענג פון 
טיש. די 12 חלות לחם הפּנים האָט מען אוועקגעלייגט אויפן טיש יעדן שבת, און זיי 
זענען געלעגן א גאנצע װאָך ביז איבעראכטאָג שבת, ווען מען האָט. זי אראָפּנענומען 
פון טיש און מען האָט ארויפגעלייגט אנדערע, ניי געבאקענע חלות. זאָגט די משנה 
אז די רערן האָט מען ארויסגענומען פון צווישן די חלות אים פרײטאָג, און מען האָט 
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ווֹתְנָן לָאָרְכּוּ שׁל שְׁלְחָן. כָּל הַכָּלִים 
שֶׁהָיוּ בַמִּקְדֶּשׁ אְָכֶּן לְאָרְכּוֹ שָׁל 
בִּית: ז שְׁנֵי שֶׁלְחָנוֹת הָיּ בְאוּלם 
מִבּפָנִים. עַל פֶּתַח הַבַּיִת, אֶחֶד שָׁל 
שֵׁישׁ וְאֶחֶד שָׁל זְהָב. על שָׁל שיש 
נוֹתְנִים לָחֶם הַמָּנִים בִּכְנֵיסָתוּ, וַעַל 
שָׁל זָהָב בִּיצִיאָתוֹ, שׁמעלִין בַּקִּדֶשׁ 


מנחות יא 





קנד 
וְלֹא מוֹרִידִין. ואֶחָד שָׁל זָהֶב מִבִּפָנִים, 
שֶׁעֲלָיו לֶחֶם הַפָּנִים תָּמִיר. אַרְבָעָה 
כהֲנִיםנִכֶנטִין,שְׁנַיְּיָרֶם שְׁנֵ סְדָרִים 
ישְַׁיִם בְיָדֶם שְׁנֵי בְזִיכִין, וְאַרְבְּעָה 
מַקְדּימִין לִפְניהֶם, שָׁנַיִם לִטּוֹל שְׁנֵי 
סְדָרִים, וּשׁנַיִם לִטּוֹל שְׁנֵי בְִיכִין. 
הַמַּכְנִיסִים עוֹמְדִים בַּצְפוֹ, וּפְנֵיהֶ 


זֵיי געלאָזט ליגן אויפן טיש, און צומאָרגנס שבת האָט מען די נייע חלות אוועקגעלעגט 
אויפן טיש אָן רערן, נאָר שבת צו נאכטס האָט מען די רערן ארונטערגעשטעקט אונ- 
שער די חלות. כל הכלים, אלע כלים װאָס זענען געווען אין (דער געביידע פון) בית 
המקדש, איז זייער לענג געווען אין דער לענג פון דער געביידע. די לענג פון דער 
בית המקדש געביידע (דער היכל) איז געווען פון מזרח צו מערב, און די ברייט 
איז געווען פון דרום צו צפון. די כלים, וועלכע זענען דאָרט געשטאנען, װי דער 
טיש, זענען מיט זייער לענג געשטאנען פון מזרח צו מערב. אן אויסנאם איז געווען 
דער ארון אין קודש הקדשים (אין ערשטן בית המקדש) וועלכער איז געשטאנען מיט 
זיין לענג פון צפון צו דרום, 

ז. שני, צויי טישן זענען געשטאנען אין אולם (אין דער פּאָר-האליע (פון ווא" 
נען מען איז אריינגעגאנגן אין היכל) אינוױיניק, ביי דער טיר פון הז (ביי דער טיר 
פון היכל); איינער איז געווען פון מארמאָר, און איינער (דער אנדעדער) פון גאָלד. 
דאָס איז געווען א חוץ דעם גאָלדענעם טיש וועלכער איז געשטאנען אינװוייניק, אין 
היכל. על, אויף דעם מארמאָר (-טיש) האָט מען ארויפגעלייגט (די צוועלף חלות פו) 
דעם (נייעם) לחם הפּנים (שבת) ווען מען האָט אים אריינגעטראָגן (אין היכל אריין). 

- דאָס איז געווען צו ווייזן, אז באלד װעט מען פון דאנען אראָפּנעמען די דאָזיקע 
חלות און מען װעט זי ארײינטראָגן אין היכל און דאָרט אוועקלייגן אויף א גאָלדענעם 
טיש, וועלכער שטייט דאָרט. ועל, און אױף דעם גאָלדענעס טיש (וועלכער איז גע- 
שטאנען אין אולם, האָט מען ארויפגעלייגט שבת די אלטע לחם הפּנים-חלות) ווען 
מען האָט זיי ארויסגענומען (פון היכל); ווארוס אין הייליקייט גייט מען העכער און 
ניט נידריקער. מחמת די אלטע חלות זענען דאָך אין היכל געלעגן אויף א גאָלדע- 
נעם טיש פאסט ניט אז מען זאָל זיי דערנאָך לייגן אויף א מארמאָרנעם טיש : דא" 
ריבער האָט מען. ביים ארױיסטראָגן זיי אויך געלייגט אויף א גאָלדענעם טיש. 
ואחד, און (נאָך) איין טיש (א דריטער טיש) פון גאָלד (איז געשטאנען) אינװויניק (אין 
היכל), װאָס אױף אים איז דער לחם הפנים (די צוועלף חלות) געלעגן שטענדיק. 
מחמת באלד וי מען האָט דעם אלטן לחם הפּנים אראָפּגענומען, האָט מען אויפ'ן טיש 
ארויפגעלייגט דעם נייעם לחם הפּנים. ארבעה, פיר כהנים זענען אריינגעגאנגן (שובת, 

אין היכל אריין), צוױי (פון זיי) האָבן געהאלטן אין זייערע הענט די צויי סדרים 
מחזלות, יעדער כהן האָט געטראָגן איין סדר, זעקס חלות), און צוױי פון זיי, פון די 
כהנים, האָבן געטראָגן) אין זייערע הענט די צויי לעפעל (מיט לבונה-בשמים); און 
(אנדערע) פיר (כהנים) זענען געגאנגן פאָרויס פאר זיי, צוױיי (כהנים פון די פיר, 
וועלכע זענען געגאנגן פאָרויס) זענען געווען כדי אראָפּצונעמען (פון טיש) די צורי 
(אלטע) סדרים (חלות, יעדער כהן איין סדר, זעקס חלות), און צויי (פון זיי, פון די 
דאָזיקע כהנים) זענען געווען כדי אראָפּצונעמען (פון טיש אין היכל) די צוויי (אלטע) 
לעפל (מיט לבונה-בשמים). איצט װעט די משנה דערציילן װאָס די 8 כהנים האָבן 
געטאָן. המכניסים, די (פיר כהנים) וועלכע טראָגן אריין (דעם נייעם לחם הפּנים און 
די נייע לבונה-בשמים) האָבן זיך געשטעלט (אין היכל) אין צפון זייט פון טיש) מיט 
זייערע פנימער צו דרוס; די (פיר כהנים) וועלכע (דארפן) ארױסטראָגן (דעם אלטן 
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לַדָּרוֹם, הַמּוֹצִיאִין עוֹמְדִים בַּדְּרוֹם, 
וְּנֵיהֶם לִצָּפוֹן. אֵלוּ מוּשָׁכִין, וְאֵלּו 
מנִיחִין. וְטִפְחוֹ שָׁל זֶה כְּנגֶד טִפְחו 
שֶׁל זָה, שֶׁנָּאָמַר. לְפָנֵי תָּמִיר. רַבִּי 


יוֹסִי אוֹמֵר, אֲפְּלּוּ אֲלוּ נוֹטְלִין ואַלוּ 


מַנִיִין, אַף זוֹ הָיָתָה תָּמִיר. יִצְאוּ 
וְנָתָנוּ על הַשָּׁלְחָן שָׁל וָהָב שִׁהָיָה 


מנחות יא 





קנה 
בְאוּלֶם, הִקְטִירוּ הַבְּזִיכִין, וְהַחַלּוֹת 
מִתְחַלְּקוּת לַכּהֲנִים. חֶל יוֹם הַכִּפָּרִים 
לִהְיוֹת בַּשַּׁבֶּת, הַחַלּוֹת מִתְחַלְּקוֹת 
לָעֶרֶב. חֶל לִהְיוֹת עָרֶב שַׁבֶּ, שָׂעִיר 
שָׁל יוֹם הַכְּפְּרִים נָאֲכֶל לֶעֶרָב, 
הַבַּבְלִיִּים אוֹכְלִין אוֹתוֹ כִּשׁהוּא חי 
מִפְּנִי שִבַּעְתְּן יֶסֶה! רן סְדַּו אֶת 


לחם הפּנים און די אלטע לבונה-בשמיס) האָבן זיך געשטעלט (אין היכל) אין דרום" 
זייט פון טיש) מיט זייערע פּנימער צו צפו. די דאָזיקע (פיר כהנים) ציען אראָפּ 
(פון טיש די אלטע לחס-הפנים חלות און די אלטע לבונה-בשמים) און די דאָזיקע 
(די אנדערע פיר כהנים) לײגן ארויף (אויפן טיש די נייע לחם-הפנים חלות און די 
נייע לבונה-בשמים); און די האנט פון דעם (כהן װאָס נעמט אראָפּ) איז אנטקייגן דער 
האנט פון דעם (כהן, װאָס לייגט ארױיף), ווארים עס ווערט געזאָגט (שמות כ"ה) 
, לפני תמיד, פאר מיר שטענדיקיי. עס האָט דאריבער דער טיש ניט געטאָרט זיין קיין 
איין רגע ליידיק, נאָר וי די כהנים נעמען אראָפּ פון טיש דעם אלטן לחם הפּנים 
און לבונה דארף אין דער זעלביקער צייט ארויפגערוקט ווערן דער נייער לחם הפּנים 
און לבונה, איידער מען האָט אראָפּגענומען אינגאנצן פון טיש די אלטע. ר' יוסי זאָגט, 
אז אפילו די (כהנים) נעמען אראָפּ (פון טיש דעם אלטן לחם הפּנים און לבונה) און 
דיזעלביקע כהנים לייגן (דערנאָך ארויף (אויפן טיש די נייע לחם הפּנים און לבונה) 
הייסט דאָס אויך ,שטענדיקיי (תמיד''). ווייל ר' יוסי האלט, אז מיט ,,תמיד'', ,.שטעג- 
דיקיי, מיינט די תורה, אז דער טיש טאָרניט איבערנעכטיקן א נאכט ליידיק; אָבער 
אויב מען האָט אין זעלביקן טאָג ארויפגעלייגט איז אויך גוט. יצאו, זי (די כהנים) 
זענען (דערנאָך) ארויסגעגאנגן (און געטראָגן די אלטע לחס-הפניס-חלות און די 
לעפל לבונה-בשמים) און זיי האָבן ארויפגעלייגט אױיף דעם גאָלדענעס טיש װאָס 
איז געווען איו דער פאָרהאליע (אין אולם), מען האָט די לעפל (לבונה בשמים) 
מקטיר געווען אויפן מזבח (אויפן פייער), און די חלות האָט מען צעטיילט צװוישן די 
כהנים. יעדן שבת האָבן זיך די כהנים געטוישט אין בית המקדש. עס איז אוועק דער 
אלטער משמר כהנים, װאָס האָט געטאָן די עבודה די גאנצע װאָך, און עס איז אָנגע- 
קומען א נייער משמר כהנים צו טאָן די עבודה די נייע װאָך. די ביידע משמרים כהנים 
האָבן זיך צוטיילט מיט די לחם-הפּנים-חלות. חל, אוב יום-כיפור איז געפאלן אים 
שבת, צעטיילט מען די חלות אין אוונט. אים מוצאי יום כיפּור, שבת צו נאכטס, ווייל 
בײיטאָג אים יום כיפּור טאָר מען דאָך זי ניט עסן. חל להיות, אױב יום כיפור איז 
געפאלן ערב שבת (פרײטאָג), אין דעם ציגנבאָק (דעם שעיר, װאָס מען איז מקריב 
פאר א קרבן מוסף) פון יום כיפורים (און דאָס פלייש דארפן עסן די כהנים) עסט 
! מען מוצאי יום כיפור. ווארום יום כיפּור טאָר מען דאָך ניט עסן---אָבער די שאלה איז, 
| װאָס טוט מען מיטן פלייש מוצאי יום כיפּור, װאָס פאלט אויס אים שבת, ווען מען 
טאָרניט עס קאָכן? דארויף זאָגט די משנה: הבבליים, די (כהנים) פון בבל האָבן אים 
(דאָס פלייש פון שעיר געגעסן מוצאי יום כיפור װאָס איז געפאלן אים שבת) ווען 
ס'איז געווען רוי, (אומגעקאָכט) ווייל זי האָבן געהאט א שטארקע נאַטור (דעתו יפה, 
און זי האָבן געקאָנט עסן פלייש רויערהייט, ניט געקאָכט. מען האָט דאָס פלייש ניט 
געקאָנט איבערלאָזן אויף צומאָרגנס ביינאכט, ווייל עס װאָלט געװאָרן נותר (איבער- 
געבלירן נאָך דער צייט). י יי 

ח סדר, אױב מען האָט אוועקגעלייגט דאָס ברױט (די צוועלף חלות פון נייעס 
לחם הפנים אויפן טיש) אים שבת, און די לעפל (די בזיכין מיט די לבונה בשמיס 
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הַלֶּחֶם בַּשַּׁבָּת, וְאֶת רִבְּזִיכִין לְאַחַר | 
שִׁבֶּת, וְהִקְטִיר אֶת הַבְּזִיכִין בַּשַׁבָּת, 
פְּסוּלָה, וְאִין חַיָבִין עֲלֵיהֶן מִשׁוּם 
גל נוֹתֶר וְטָמָא. סִדַּר אֶת הַלֶּחֶם 
וְאֶת הִבְּזִיכִין בַּשַׁבֶּת. וְהִקְטִיר אֶת 
הַבְוִיכִין לְאֲחַר שַׁבָּת, פָּסוּל, וְאִין 
הַיבִין עֲלֵיהָן מִשּׁם פיל ְנוֹתֶר 


מנחות יא 


קנו 
וְמָמֵא. מִדַּר אֶת הַלְּחָם וְאֶת הִבְּיכִי 
לְאַחַר שֹׁבֶּת, וְהִקְטִיר אֶת הַבְּזכִין 
בַּשַׁבָּת, פָּסוּל. כִּיצֵד יַעֵשָׂה ? יַנִּיחָנָּה 
לַשַׁבָּת הַבָּאֶה, שָׁאֲפֵּלוּ הִיא עַל 
השְׁלְהן יָמִים רַבִּים, אִין בֶּכֶך כָּלוּם: 
מן שְׁתּי הֶַּחֶם נָאֶכְלוֹת אִין פָּחוּת 





מִשָׁנַיִם, ולא יָחֶר על שְׁלֹשָׁה, כֵּיצַ? 


האָט מען אוועקגעלייגט) נאָך שבת מונטאָג, און מען האָט מקטיר געווען די לעפּל 
(לבונה בשמים איבעראכטאָג שבת), איז עס פּסול. ווייל די לבונה-בשמים זענען גע" 
לעגן אויפן טיש ניט מער וי זעקס טעג, און זיי האָבן געדארפן ליגן גאנצע זיבן טעג, 
ואין חייבין, און (אויב מען האָט די דאָזיקע פסולע לבונה-בשמים מקטיר געווען אויפן 
מזבח מיט דער מחשׂבה צו עסן די חלות צומאָרגנס, נאָך דער צייט) קומט ניט (קיין 
כרת פאר עסן די ברויט) צוליב פיגול. ווייל די לבונה איז סיי װי א פּסולע לבונה, - 
און עס הייסט ניט אז מען האָט די לבונה (װאָס דורך איר מקטיר זיין ווערן די חלות 
מותר צום עסן) מקטיר געווען ריכטיק. זע פריער פּרק א' משנה די. נותר וטמא, (אויב 
די חלות, װאָס זייער פּסולע לבונה האָט מען מקטיר געווען, זענען געבליבן ביז צו 
מאָרגנס, און מען האָט זי געגעסן אָדער עס האָט זי געגעסן א כהן וועלכער איז 
טמא, קומט ניט קיין כרת) פאר נותר (עסן קרבנות נאָך דער צייט) און פאר טמא 
(פאר עסן קרבנות ווען מען איז טמא). דאָס איז צוליב דעם זעלביקן טעם, ווייל די 
וחלות זענען סיי װי פּסול צוליב דעם װאָס זייער לבונה-בשמים זענען פּסול. סדר, 
אױבֿ מען האָט ארויפגעלייגט דאָס ברויט (די חלות) און די לעפל (לבונה-בשמים) 
אים שבת, אָבער מען האָט מקטיר געווען די לעפל (לבונה-בשמים, ניט אין קומנדיקן 
שבת נאָר צומאָרגנס) נאָכן קומנדיקן שבת, איז עס פסול, און מען איז ניט מחיב 
דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא. אויך דאָ מיינט מען אז אויב די חלות זענען 
געװאָרן פיגול אָדער נותר אָדער דער מענטש װאָס עסט זיי איז טמא, קומט ניט פאַר 
עסן זיי קיין כרת, ווייל עס איז סיי װי א פּסולער קרבן, סדר, אױב ער האָט דאָס 
ברויט (די חלות) און די לעפל (לבונה בשמים) ארויפגעלייגט (אויפן טיש, ניט אים 
שבת, נאָר צומאָרגנס) נאָך שבת, און ער האָט מקטיר געווען די לעפל (לבונה- 

בשמים) (איבעראכטאָג} שבת איז עס פסול ; װאָס זאָל ער דאָ טאָן ? אויב מען האָט 
ארויפגעלייגט אויפן טיש די חלות און די לבונה-בשמים זונטאָג, וואסער עצה איז 
פאראן אז זיי זאָלן זיין כשר? יניחנה, מען זאָל לאָזן ליגן (אויפן טיש די חלות און די 
לעפל לבונה-בשמים) ביז דעם קומענדיקן שבת (ביז איבער צוויי װאָכן שבת), ווארוט 
אפילו אז זי (די חלות און די לבונה-בשמים) זענען אויפן טיש א סך טעג (בין צַװױי 
װאָכ) שאדט ניט (אין בכך כלום, איז אין דעס גאָרניט קיין פסול- עס װערט ניט 
פּסול דאדורך, ווייל זיי ווערן הײליק ערשט אים שׂבת, און פון דעם שבת (נאָכן זוג" 
טאָג ווען מען האָט זיי אוועקגעלייגט) ביז דעם אנדערן שבת איז ניט מער װי זיבן 
טעג | 
ט. שתי הלחס, די צוױי ברױטן (חלות, װאָס מען ברענגט אים שבועות) ווערן 
געגעסן ניט װוינציקער וי צוױי (טעג, אויפן צווייטן טאָג נאָכן באקן), און ניט שפע- 
טער פון דריי (טעג, אויפן דריטן טאָג נאָכן באק). כדי צו פארשטיין די משנה דארף 
מען וויסן, אז דאָס באקן די צוויי חלות (די שתי הלחם צו שבועות) און דאָס באקן 
די 12 חלות פאר לחם הפנים אויף שבת איז ניט נור ניט דוחה שבת נאָר אויך ניט 
יום טוב. מ'טאָר אויך אים יום טוב זיי ניט באקן. איצט זאָגט די משנהוּ כיצד, װי 
אזוי? ווען זיי (די צוױי חלות) ווערן געבאקן (אין געוויינטליכע יאָרן (ערב יום טוב 
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נָאֲפּוֹת מַעֶרֶב יום טוֹב, וְנָאֲכָלוֹת בְּיוֹם | שַׁבֶּת , נָאֶכֶל לַעשְׂרֶה, שׁנֵי יָמִים 


טוֹב, לִשָׁנַיִם, חֶל יוֹם טוֹב לַחְיוֹת | טוֹבִים שָׁל ראש הַשָּׁנָה, גָאֲכֶל לְאַחַד 
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אַחַר הַשַׁכֶּת. נָאֲכָלוֹת לִשְׁלֹשָׁה. | עשָׂר, וְאֵינוּ דוֹחָה לא אֶת הַשַׁבָּת, 
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לָחָם הַמּנִיםנָאָכֶף אִיןפָּחוּת מִתִּשְׁעָה | וְלֹא אֶת יום טוֹב, בִבֶּן שִׁמְעֹן בֶ 
וְלֹא יָחֶר על אַחַד עֲשֶׂר. כִּיצֵד' | גַמְלִיאֵל אוֹמֵר מִשׁוּם רַבִּי שִׁמְעוֹן 
נְאֲפָּה בְעֶרֶב שַׁבָּת, ונָאֶכֶל בַּשַׁבָּת| בֶּן הִפֶּנָן, דּוֹחָה אֶת יום טוֹב, וְאִינו 
לִתָשָׁעָה, חֶל יוֹם טוֹב לִהְיוֹת עֶרֶב | דוֹחָה אֶת יוֹם צוֹם; 


| פרק יב | 
א הַפְּנחוֹת וְהַנְּסָכִים שַׁנִּטְמָאוּ, עד שָׁלֹּא קרְשׁוּ ַכְּלִי ! יָשׁ לה 


(ערב שבועות), ווערן זיי געגעסן אים יום טוב (ששבועות) צו צוויי (אויפן צווייטן טאָג 
נאָכן באק); אוב יום טוב (שבועות) איז געפאלן נאָך שבת װזונטאָג און ערב שובו" 
-עות איז געווען שבת, און מען האָט די צויי חלות געמחט באקן פרײיטאָג) וװוערן זי / 
געגעסן צו דריי (אויפן דריטן טאָג). ערשט זונטאָג, דאָס זענען דריי טעג נאָכן באקן. 
לחס הפנים (די צוועלף חלות װאָס מען ברענגט יעדן שבת) לחם הפנים ווערט גע- 
געסן ניט ווינציקער פון ניין (טעג, אויפן ניינטן טאָג נאָכן סאקן) און ניט עופעטער 
פון דרייצן (טעג, אויפן דרייצענטן טאָג נאָכן באקן). און די משנה דערקלערט דאָס. 
כיצד. וי אזוי? ווען ער (דער לחם הפּנים) ווערט געבאקן (אין געויינטליכע ואָכ) 
ערב שבת (פרײיטאָג) און ער ווערט געגעסן (איבעראכטאָג) שבת, איז עס צו ניין / 
(אויפן ניינטן טאָג). פון פרייטאָג ביז איבעראכטאָג שבת איז ניין טאָג. חל יום טוב, 
אב א יום טוב איז געפאלן אים ערב שבת (פרײטאָג, און מען האָט פרײיטאָג ניט 
געטאָרט באקן דעס לחם הפנים און מען האָט אים געבאקן דאָנערשטאָג) ווערט ער 
געגעסן (איבעראכטאָג שבת) צו צען (אויפן צענטן טאָג). פון דאָנערשטאָג ביז אי" 
בעראכטאָג שבת איז צען טעג. אין ארץ ישראל איז א געוויינטליכער יום טוב נור 
איין טאָג. שני ימים טובים, אױב די צוױי טעג יום טוב ראש השנה וועלכע זיינען 
אויך אין ארץ ישׂראל צויי טעג, זענען געפאלן אים דאָנערשטאָג און פרײטאָג, און 
מען האָט געבאקן דעם לחם הפּנים מיטװאָך), ווערט ער געגעסן צו עלף (טעג, אויפן 
עלפטן טאָג). רשי זאָגט, אז כאָטש אויפן עלפטן טאָג איז דאָך יום כיפּור, אָבער ווייל . 
מען עסט עס מוצאי יום כיפּור הייסט עס דער עלפטער טאָג. און איצט דערקלערט 
ודי משנה דעם טעם פון די אלע טעג: ואינו, און עס (דאָס באקן פון לחם הפנים און 
פון די שתי הלחם) איז ניט דוחה ניט שבת און ניט יום טוב. מ'טאָר עס ניט טאָן ניט 
אים שבת און ניט אים יום טוב. די גמרא פּסחים מ"ז לערנט עס אָפּ פון פּסוק 
,לכם? (נאָר פאר אייך מעגט איר באקן אים יום טוב) ,ולא לגבוה", ניט פאַר גאָט, פאַר - 
א קרבן, ביי א מלאכה װאָס מען קאָן זי טאָן פאר יום טוב. רבן שמעון בן גמליאל זאָגט 
אין נאָמען פון ר' שמעון בן הסגן (דעם זון פון סגן הכהנים, דעם געהילף פון כהן 
גדוס, אז עס (דאָס באַקן דעם לחם הפּנים און די שתי הלחם) איז דחזה יום טוב 
(מען קאָן עס יאַ טאָן אים יום טוב) אָבער עס איז ניט דחחה דעם טאָג פון פאסטן 
(יום צום, יום כיפור). ביי יום כיפּור מיינט מען דעם לחם הפּנים, וועלכן מען ברענגט 
יעדע װאָך א גאנץ יאָר. אָבער שתי הלחם קאָן דאָך ניט זיי יום כיפּור, ווייל מען 
ג: 
ברענגט זיי נור שבועות- פרק י 


א. המנחות, מנחות (מעל און אייל?) א נסכים ווויי) וועלכע זענען טמא גע- 
װואָרן (א טמא-זאך האָט זיי אָנגערירט) איידער מען האָט זיי געהייליקט אין דער כלי 
(איידער מען האָט זיי אריינגעלייגט אין דער הייליקער כלי, אין דער כלי שרת)), קאָן 
מען זיי אויסלייזן. אייל און מעל און וויין פאר מנחות אוֹן נסכים האָט מען צוערשט 
מקדיש געווען מיטן מויל, מען האָט געזאָגט אז זיי זאָלן זיין הייליק. זייער קדושה 
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פּדְיון. מִשְּׁקִּרְשׁוּ בַכָּלי, אִין לָהֶם | שָׁהָבִיא הָבִיא, וידי חוֹכָתוֹ לֹא יֵצָא, 
פּדְיוֹן. הָעוֹפוֹת, וְהָעֲצִים, וְהַלְּבוֹנָה, | זו לְהָבִיא בְמַחֲכֵת, וְהָבִיא בְמַרְחָשֶׁת, 
וּכְלֵי שָׁרת אִין לָהֶם פִּדְיוֹן שָׁלֹא | בְּמַרְחֶשֶׁת. וְהֵבִיא בְמַחֲכֵת. הֲרִ ז 
נָאָמַר אֶלָּא כַבְּהֵמָח: ב הָאוֹמֵר| פְסוּלָה. הֲרִי עֲלי שְׁנֵי עִשְׁרוֹנִים 
הֲרִי עָלֵי בְּמַחֲכַת, וְהָבִיא בְמַרְחָשָׁת, לְהָבִיא בִכְלִי אֶחָד, וְהָבִיא בִשְׁנָי 
בְּמַרְחָשֶׁתּ, וְהֵבִיא בְמַחֲכַת, מַה| כָלִים בִּשָני כָלִים, ְהָבִיא בִבְלִ 


הייסט דאמאָלס א געלט-קדושה, קדושת דמים. אוב זיי זיינען געװאָרן טמא, און מ'האָט 
זי דאַדורך ניט געטאָרט נוצן פאר מנחות און נסכים, איז געווען אן עצה פאר זיי, דהיינו, 
מען האָט זיי אויסגעלייזט, מען האָט זיי אויסגעטוישט צוריק אויף געלט. דאמאָלס 
איז דאָס געלט געװאָרן הייליק, און די טמא מעל און אייל און וויין זענען געװאָרן 
אויס הייליק, נאָר חולין, פּשוטע זאכן, און מען האָט זיי געמעגט נוצן. און פאַר דעם 
געלט האָט מען געקויפט אנדערע מעל און אייל און וויין פאר מנחות און נסכים, 
משקדשו, (אויב אָבער זיי זענען טמא געװאָר) נאָכדעם װוי מען האָט זי געהײיליקט 
אין דער כלי (-שרת), קאָן מען זי ניט מער אויסלייזן. ווייל דאמאָלס הייסט עס אז זיי 
זענען געװאָרן הײיליק אַ , קדושת הגוף", זי אַליין מוז מען מקריב זיין פאַר מנחות 
און נסכים, און מען קאָן זי ניט אויסלייזן, און אזוי וי זיי זענען טמא געװאָרן דארף 
מען זיי פארברענען װי אַ טמא-געװאָרענעם קרבן. העופות, עופות (טויבן, װאָס מען 
האָט מקדיש געווען פאר א קרבן און האָלץ (ואָס מען האָט מקדיש געווען פארן 
מזבח), און לבונה-בשמים (װאָס מען האָט מקדיש געווען) און כלי שרת (כלים װאָס 
מען האט מקדיש געווען צו נוצן זי בי די עבודות), קאָן מען ניט אױסליסן, וייל 
(אין דער תורח) ווערט געזאָגט אויסלייזן (פּדיון) נור ביי א בהמה. אין ויקרא כ"ז 
ווערט געזאָגט ,ואם כל בהמה טמאה אשר לא יקריבו ממנה קרבן לה' והעריך אותה 
הכהן!!, דאָס הייסט אז אויב איינער װעט מקדיש זיין א בהמה טמאה, װאָס מען קאָן 
ניט מקריב זיין פאר גאָט, זאָל דער כהן אָפּשאצן וויפיל זי איז ווערט און מען זאָל 
זי אויסלייזן. די חכמים האָבן אָפּגעלערנט דערפון װאָס װועגן א בהמה טמאה (א ניט 
כשרער בהמה) איז שוין אײינמאָל געזאָגט געװאָרן אין פּסוק כ"ז, אז דאָ מיינט מען 
א כשרע בהמה וועלכע איז געװאָרן א בעל מום, זי האָט געקראָגן א פעלער. זאָגט 
די משנה, אז כאָטש א בהמה איז דאָך הײיליק אַ ,.קדושת הגוף" און די תורה זאָגט 
אז מען קאָן זי אויסלייזן, איז עס אָבער נור ביי א בהמה (ווייל די תורה האָט עס גע" 
זאָגט) און אנדערע זאכן ניטי 

ב. האומר, אז איינער זאָגט: ,;איך נעם אױַף זיך צו ברענגן א מחבת -מנחה (א 
מנחה געבאקן אין א פלאכער פאף, און ער האָט געבראכט א מרחשת מנחה (װאָס 
איז געבאקן אין א טיפער פאַן, (אָדער ער האָט געזאָגט) ,,מרחשת-מנחה", און ער 
האָט געבראכט א מחבת-מנחה, אין דאָס װאָס ער האָט געבראכט איז געבראכט (די 
מנחה איז גוט), אָבער זיין חוב האָט ער ניט יוצא געווען און ער דארף ברענגן די 
מנחה װאָס ער האָט א נדר געטאָן צו ברענגן. אָבער די מנחה װאָס ער האָט גע" 
בראכט איז א גוטע מנחה, ווייל מען נעמט אָן אז דאָס האָט ער געבראכט אן אנדערע 
נדבה-מנחה. זע פריער פּרק ה' משנה ח'. זו להביא, (אויב אָבער ער האָט אָנגעוויזן 
אױף מעל און געזאָגט): , דאָס דאָזיקע (מעל) זאָל איך ברענגן אין א מחבת מנחה", 
און ער האָט עס געבראכט אין א מרחשת-מנחה, (אָדער ער האָט געזאָגט: , דאָס דאָ- 
זיקע (מעל) זאָל איך ברענג) אין א מרחששת-מנחהיי, און ער האָט עס געבראכט אין 
אַ מחבת-מנחה, איז (די מנחה) פּסול. זי טויג ניט ווייל ער האָט דאָך דאָס דאָזיקע מעל 
מקדיש געווען צו אן אנדערן סאָרט מנחה, און ער טאָר ניט דערמיט מאכן קיין 
ענדערונגן. -- הרי עלי, (אויב איינער זאָגט) ,איך נעם אױף זיך צויי עשרונים 
(מעל) צו ברענגן אין איין כלייי, און ער האָט זיי געבראכט אין צוויי כלים (אין צוויי 
מנחות), (אָדער ער האָט געזאָגט): , אין צוױי כלים", און ער האָט זי געבראכט אין 
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אֶחָד, מַה שָׁהָבִיא הָבִיא, וִידִי חוֹבָתוֹ 
לֹא יָצָא. אֵלּוּ לְהָבִיא בִכְלִי אָזָד, 
וְהָכִיא בִשְׁנִי בָלִים, בִּשׁנָ כָלִים 
ְהֵבִיא בִכְלֵי אֶחֶר, הֲרִי אֲלוּ פְסוּלִי. 
הרי יעלי שְׁנִי עֶשְׂרוִֹים לְהָבִיא בַבָלֵי 
אָחָר, וְהָבִיא בִשְנֵי בליםי אֶמְרוּ לו, 


מנחות יב 


קנט 
אָחָד כְּשָׂרִים, וּבִשָׁנִי כֵלִים, פּסוּלִין, 
הרי עֲלֵי שְׁני עשְׂרוֹנִים לְהֲבִיא בִשְׁנֵי 
בָלִים, וְהָבִיא בִכְלִי אֶחָד, אָמְרוּ לו, 
ַּשְׁני כָלִים נָדִוְתָּ הִקְריבְן בִּשְׁנֵי 
כָלִים, כּשָׁרִין, נְתָנוֹ בִכְלִי אֶחָדי 
כִּשְׁתִּי מְנָחוֹת שִׁנִּתְעֲרְבוּ: { הֲרִי 





ִכְִי אֶחָד נָדִוְתָּ, הִקְרִיבְן בְּכָלִי | עָלֵי מִנְחָה מִן הִשְׂעוֹרִין, יָבִיא מִן 


איין כלי (אין איין מנחה), איז װאָס ער האָט געבראכט האָט ער געבראכט (און די 
מנחה איז כשר), און זיין חוב האָט ער ניט יוצא געווען אוך ער דארף ברענגן נאָכ" 
אמאָל א מנחה פון 2 עשרונים אין איין כלי (צי אין 2 כלים) אזוי וי ער האָט געטאָן 
דעם נדר, א ,, ששרון"' איז א צענטל פון אן איפה, און דאָס איז די קלענסטע מאָס 
מעל װאָס מען קאָן ברענגן פאר א מנחה. זע פריער פרק זי משנח אי, אלו, (אויב ער 
האָטֹ געהאט פאר זיך צוריי עשרונים מעל, און ער האָט געזאָגט) , די דאָזיקע זאָל 
איך ברענגן אין איין כלייי, און ער האָט זיי געבראכט אין צוויי כלים, (אָדער ער האָט 
געזאָגט): ,אין צויי כלים", און ער האָט זיי געבראכט אין איין כלי', זענען זי 
(די געבראכטע מנחות) פסול. צוליב דעמזעלביקן טעם װאָס מיר האָבן געלערנט 
פריער ביי מחבת און מרחשת: מחמת קוים האָט ער געזאָגט , די דאָזיקע'י טאָר ער 
ביים דאָזיקן מעל גאָרניט ענדערן, און ער טאָר זיי ניט ברענגן פאר אן אנדערער 
נדבה-מנחה. הרי עלי, (אויב ער זאָגט): ,, איך נעם אויף זיך צוויי ששרונים צו ברענגן 
אין איין כלי", און ער האָט זיי געבראכט אין צוױי כלים (און די כלים מיט מעל זענעף 
נאָך פאראן, מען האָט נאָך גאָרניט געטאָן מיט זיי), און מען האָט צו אים געזאָגט: 
,;דו האָסט דאָך מנדר געוען אין איין כלי", אין אױב ער האָט (מקריב געווען די 
צוויי עשרוניס) אין איין כלי (איין מנחה) איז זי כשר, און אױב ער האָט זיײי מקריב 
געווען אין צויי כלים (צוױי מנחות) איז זִי 9סול. דאָ נעמט מען ניט אָן, װי פריער, 
אז דאָס האָט ער געבראכט אן אנדעדע מנחה א נדבה, מחמת מען האלט, אז אויב אזוי 
האָט ער געדארפן אָפּענטפערן: ,, דאָס ברענג איך אן אנדערע נדבה-מנחה'", און ווייל 
ער האָט אזוי ניט געזאָגט, נעמט מען אָן אז ער האָט זי געכראכט פאר דעם פרי- 
ערדיקן נדר, און זי איז דאריבער פּסול, ווייל ער האָט דאָך געטאָן אנדערש וי ער 
האָט מנדר געווצן. הרי עלי, (אויב ער האָט געזאָגט): ,איך נעם אױף זיך צויי עעש" 
רונים צו ברענגן אין צוױי כליםי, און ער האָט זיי געבראכט אין איין כלי, און מען 
האָט אים געזאָגט: ,דו האָסט דאָך מנדר געווען אין צוױי כלימיי, איז אויב ער האָט 
זײ מקריב געווען אין צוױי כלים (צוױי מנחות) זענען זיי כשר; אױב ער האָט זי 
(נאָכדעס וי ער האָט זיי געבראכף אין צוױיי כלים) אריינגעלייגט אין איין כלי, זע" 
נען זי (האָבען זיי דעם דין) וי צוױי מנחות וועלכע האָבן זיך אויסגעמיששט. 
און מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ג' משנה ג', אז אויב מען קאָן פון יעדער מנחה 
אראָפּנעמען איר קומץ באזונדער (עס איז ניט אינגאנצן אויסגעמישט) זענען זײ 
כשר און מען זאָל קומץ זיין פון יעדער באזונדער. 

ג. הרי עלי, (אויב איינער זאָגט); , איך נעם אױיף זיך (צו ברענגן) א מנחה פון 
גערשטן (דמעל)", זאָל ער ברענגן (א מנחה) פון ווייצן (מע?). מחמת א מנחה קאָן זיין 
נור פון ווייצן-מעל (א חוץ דער מנחה פון א סוטה און דער מנחה פון עומר, וי מיר 
געבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא מנחות). דאָ מיינט מען, אז דער מענטש זאָגט, 
אז ווען ער װאָלט געוואוסט, אז מען קאָן ניט ברענגן קיין מנחה פון גערשטן-מעל 
װאָלט ער מנדר געווען א מנחה פון ווייצן-מעל. אויב אָבער ער זאָגט, אז ער װאָלט 
גארניט מנדב געווען, דארף ער גאָרניט ברענגן, קמח, אױב ער זאָגט: ,פון גראָב 
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הַחַמִּים. קָמַח, יָבִיא סֹלֶת. בְּלֹא| 
שֶׁמִּלְבוֹנָה,יָבִיא עִמָּּ שׁמִוּלְבוֹנָה. 
חֲצִי עֶשָׂרוֹן, יָבִיא עֵשָׂרון שָׁלָםי 
עִשָׂרוֹן וּמְחָצָה, יָבִיא שְׁנַיִם. רַבִּ 
שִׁמָעוֹן פּוּטַר, שֶׁלֹא הִתְנַדֵּב כֶּדֶרֶך 
הַמִּחְנִדָכִים : די מִתְנַדֵּב אָדֶם מִנְחָה 
שָׁל שָׁשִׁים עשָׂרוֹן, וּמֵכִיא בִכְלִי 


מנחות יב 


קס 
אֶָחֶר, אִם אָמַר הֲרִי עֲלֵי שִׁשִׁים 
ואֶחֶד, מֵבִיא שִׁשִׁים כִּכְלִי אֶחָד, 
וְאֶחֶר בִּכְלִי אֶחָד, שׁכֵן צִבּור מָבִיא 
בְיוֹם טוֹב הָרִאשׁוֹן שֶׁל חֶג שָׁחֶל 
לַהְיוֹת בַּשַׁבָּת שִׁשִׁים וְאָחָד, דַי 
לְיָחִיד, שָׁיהָא פָחוּת מִן הַצִבּוּר אֶחָד, 





אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן, וַהֲלֹא אֲלּוּ לַפָּרִים 


מעליי, זאָל ער ברענגן פון פיין מעל (סולת). ווייל א מנחה קאָן נור זיין פון פיין מעל 
(ויקרא י"ב ,,סולת יהיה קרבנו"). בלא שמן, (אויב ער זאָגט): אָן אייל און אָן לבונה- 
בשמים", זאָל ער ברענגן מיט איר (מיט דער מנחה) אײיל און לבונה-בשמים. וייל אָן 
זיי קאָן מען די מנחה ניט ברענגן. חצי עשרון, (אויב ער זאָגט): ,א האלבן עישרון 
(מעל), זאָל ער ברענגן א גאנצן עישרון מעל. ווייל א עישרון איז די קלענסטע מאָס 
מעל פאר מנחה. עשרון ומחצה, (אויב ער זאָגט): א עישרון און א האלבף, זאָל ער 
ברענגן (א מנחה פון) צוויי עשרונים (מעל). ווייל א מנחה מוז זיין פון גאנצע עשרו" 
נים מעל, איינע, צוויי, דריי און אזוי כסדר (ביז 60), און אנדערהאלבן עשרונים קאָן 
מען ניט ברענגן. ר' שמעון פּטר 'ט. ר' שמעון זאָגט, אז אין די אלע פאלן, װאָס די 
משנה האָט דאָ אויסגערעכנט, דארף דער נדר"טוער אינגאנצן ניט ברענגן קיין מנחה, 
און דער טעם דערפון איז: שלא, ווייל ער האָט ניט מנדב געווען וי ס'איז דער עזטי- 
גער פון מנדב-זיין (ווי מען דארף מנדב זיין צו ברענגן א מנחה). ר' שמעון האלט, 
אז -מען נעמט אָן לויט די לעצטע װערטער װאָס דער מענטש זאָגט (,בגמר דבריו 
אדם נתפס''), און ,,פֿון גערשטןי, ,אָן אייל און אָן לבונה'', .א האלבער עשרון", 
,אנדערהאלבן עשרון", -- דאָס קאָן דאָך נישט זיין קיין מנחה. דאריבער היסט 
עס אינגאנצן ניט קיין נדר, 

ד. מתנדב, א מענטש קאָן מנדב זיין (נעמען אויף זיך מיט א נדר צו ברענגן) 
א מנחה פון זעכציק עשרון (מעל) און זיי ברענגן אין איין כלי. ווייל ביז זעכציק עשרון 
מעל קאָן זיין איין מנחה. אס אָמר, אױב עֶר האָט געזאָגט: , איך נעם אױף זיך (צו 
ברענגן) איין און זעכציק (עשרון)י, ברענגט ער זעכציק עשרון אין איין כלי (איין 
מנחה), און איין עשרון אין איין כלי (אין נאָך א מנחה). ווייל פון מער װי 60 עשרון 
קאָן גיט זיין קיין מנחה, און ער ברענגט פון זיי דאריבער 2 מנחות. די משנה ברענגט 
דאָ דעם טעם רערצו. שכן; ווארום אזוי (געפינען מיר) אז דער ציבור (דאָס גאנצע 
פּאָלק) ברענגט אים ערשטן טאָג פון סוכות (חג, אױב ער פאלט אים שבת, אין 
און זעכציק עשרון, און עס איז גענוג פאר אן איינצלנעם מענטש (פאר א יחיד) צו 
זיין קלענער פון צבור מיט איין (עשׂרון). אין סוכה פּרק ה' משנה ו' לערנען מיר, 
אז אין ערשטן טאָג יום טוב סוכות האָט מען מקריב געווען די ימים טובים קרבנות 
3 אָקסן (פּרים) צוויי ווידערס (אילים), און 14 שעפּסן. א חוץ דעם האָט מען יענעם 
טאָג מקריב געווען, װי מען איז מקריב יעדן אנדערן טאָג, צוויי שעפּסן, די קרבנות 
תמיד (איינעם אין דער פרי און איינעם אויף דער נאכט). אויב סוכות איז אױסגעפאַלן 
אים שבת האָט מען נאָך מקריב געווען צוויי שעפּסלעך פאר דעם קרבן מוסף פון שבת. 
די אלע זענען געווען קרבנות עולה, מיט וועלכע מ'דארף מיטברענגן מנחות. מיט 
אן אָקס דארף מען מיטברענגן א מנחה פון 2 עשרונים, און מיט א וידער (איל) 
2 עשרונים און מיט א שעפּס איין עשרון. קומט אויס אז מיט די 13 אָקסן האָט מען 
מיטגעבראכט 29 עשרונים, מיט די 2 ווידערס 4 עשרונים, און מיט די 18 שעפּסן 
(14 פון יום טוב, 2 פֿון קרבן תמיד און 2 פון שבת'דיקן מוסף) 18 עשרונים. צוזאמען 
איז עס 61 עשרונים. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, (וואסער ראיה איז עס דען פון 
דאָרט?) סטייטש די (מנחות) זענען דאָך פֿאר די אָקסן, און די פאר די שעפּסן, און מען 
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ְאֵלּו לַכְּבָשִׂים, וְאִינָם נִכְלָלִים זָה 
עם זֶה? אֶלָּא עד שִׁשִׁים יִכוֹלִים 
לְהִבָּלֵל. אֶמְרוּ לו, שִׁשִׁים נִבְלָלִים, 


מנחות יב 


קסא 
סְאֶה הוּא טוֹבֵל, בְּאַרְבָּעים סְאֶה 
חָסֶר קרְטוּב אֵינוֹ יָכוֹל לִטֶבֹּל בָּהָן, 
אִין מִתְנְדְּבִים לוג שָׁנַיִם. נַחֲמִשָׁה, 


שָׁשִׁים וְאֶחָד אִין נִכְלָלִים ! אָמַר | אֲבֶל מִתְנִדְּבִים שְׁלֹשָה, ‏ אַרְבָּעָה 
לָהָ. כָּל מִדּוֹת חְכָמִים כֵּ ְאַרְבָּעים וְשֶׂשֶׁה . וּמִשִׁשֶׁה וּלְמַעֲלָה : 


מישט זײ דאָך ניט אס איינע מיט די אנדערע ! אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער 
פּרק ט' משנה ד' אז א מנחה פון אן אָקס טאָר מען ניט אויסמישן מיט א מנחה פון 
א שעפּס. עס קומט דאָך דאריבער אויס אז די 61 עשרונים װאָס מען האָט גע- 
בראכט אין ערשטן טאָג סוכות װאָס איז געפאלן אים שבת, זענען ניט געבראכט גט- 
װאָרן אין איין כלי. אלא, נאָר (זאָגט ווייטער ר' שמעון, דער טעם איז אן אנדערער), 
ווייל ביז זעכציק (עשרוניס מעל) קאָן מען אויסמישן (מיט דעם אייל אין איין כל'). 
אָבער אויב מען טוט אריין מער פון 60 עשרונים מעל אין איין כלי קאָן מען די 
מנחה ניט אויסמישן מיט דעם אייל, און ביי א מנחה דארף זיין ,בלילה', אויס- 
מישן. און כאָטש מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ג' משנה ב' אז .לא בלל" אויב 
מען האָט נִיט אויסגעמישט א מנחה, איז זי כשר, זאָגט דארויף די גמרא ,כל הראוי 
לבילה אין בילה מעכבת בו, וכל שאינו ראוי לבילה בילה מעכבת בו', אב די 
מנחה איז מעגליך אויסצומישן, איז אפילו מען האָט זי ניט אויסגעמישט איז זי אויך 
כשר, און אוב א מנחה איז אזעלכע אַז מען קאָן זי ניט אויסמישן,, איז זי פּטול, 
ווייל מען דארף האָבן אז די מנחה זאָל זיין , ראוי לבילה", מען זאָל זי קאָנען 
אויסמישן. אָמרן, האָבן זיי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' שמעון): זעכציק עש- 
רונים) קאָן מען אויסמישן, און איין און זעכציק עשרונים קאָן מען ניט אויסמיע? 
צי איז מעגליך אז גראד דער דאָזיקער איינער עשרון זאָל מאכן אזא אונטערשידז 
אָמר להן, האָט ער (ר' שמעון געזאָגט צו ד'; אַלע מאָסן (מדות) װאָס די חכמים 
האָבן געגעבן (האָבן געזאָגט בי" זאכ) זענען אזי, (און מי לערנען אח וען (א 
מקוה, האָט) פירציק סאה (וואסער) קאָן ער (א מענטש וועלכער איז טמא געװאָרן) 
זיך טובל זיין (און ווערן ריי), און אין (א מקוה פון) פירציק סאה וואסער) ווינצי. 
קער א 64-סטל פון א קװואָרט (קורטוב) קאָן ער זיך ניט טובל זיין. מיר זען דאריבער, 
אז אפילו אזא קליינער אונטערשיד מאכט שוֹין פּסול די מקוה, אזוי איז אויך דאָ 
ביי דער מנחה. א סאה האָט 24 קװאָרט (לוגין) און 40 סאה האָבן 960 קװאָרט, ,,קור" 
טוביי טייטשט דאָ דער ברטנורא ,א 16טל פון א קװאָרט' (רביעית של רביעית 
הלוג). אָבער דער תוספות יום טוב ווייזט שוין אָן פון דער גמרא בבא בתרא צ' אז 
עס איז א 64-סטל פון א קװאָרט. פון וואנען דאָס װאָרט , קורטוב'י איז ווייסט מען 
גיט! די השערה פון ,,ערוך השלםי"י אז דאָס איז דאָס לאטיינישע ,,קװאָרטאיי לייגט 
זיך ניט אויפן שכל. אין מתנדבין מען קאָן ניט מנדב זיין (וויין מנסך צו זיין אויפן 
מזבח) איין (קוואָרט, איין לוג), אָדער צוויי (קװאָרט), אָדער פינף (קװאָרט). די משנה 
האָט פריער פּרק ט' משנה ב' געלערנט אז ביי מנחת נסכים (די מנחה װאָס מען 
ברענגט מיט א בהמה-קרבן) דארף מען מיטברענגן מיט אן אקס, 6 קװאָרט וויך, 
מיט א ווידער 4 קװאָרט און מיט א שעפּסל 2 קװאָרט. לערנט דאָ די משנה, אז א 
מענטש קאָן טאָן א נדר צו ברענגן בלויז ויין נור אין אזא מאָס, נאָר אזוי פיל 
קװאָרט, וויפיל עס איז מעגליך צו ברענגן מיט מנחות פון נסכים. אזוי ווי איין 
קװאָרט, און 2 קװאָרט, און פינף קװאָרט קאָן מען ניט ברענגן מיט א מנחה פּון נסכים 
אפילו ניט מיט עטליכע מנחות, דאַריבער קאָן מען די מאָס ניט מנדב זיין. אבל, 
אָבער מען קאָן מנדב זיין צו ברענגן דריי (קװואָרט), אָדער פיר (קװאָרט), אָדער זעקס 
(קוואָרט), און פון זעקס (קװואָרט ) און העכער. מחמת דריי קװאָרט וויין ברענגט מען 
מיט א שעפּס, 4 קװאָרט ברענגט מען מיט א ווידער, 6 קװאָרט מיט אן אָקס. און פון 
6 קװאָרט און העכער, קאָן מען ברענגן מיט צוויי מנחות נסכים. למשל 7 קװאָרט 
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ה מִתְנִדְּבִים יי וְאִין מִתְנַדּבִים שָׁמָן, 
דִּבְרֵי רַבּיזעקִיכָא. רַבִּי טַרְפוֹן אוֹמָר, 
מִתְנדְּבִים שָׁמָן. אָמַר רַבִּי טַרְפון, 
מַה מָּצִינוּ בַַּן. שֶׁבָּא חוֹכָה וּבָא 
נְדָכָה. אַף הַשָּׁמָן כָּא חוֹבָה וּבָא 
נְדָבֶה. אָמַר לוֹ רַבִּי עֲקִיבָא, לֹא, 


מנחות יב-יג 





קסב 
אִם אָמַרְתְ בַּיִן, שֶׁכֵּן הוּא קָרֵב 
חוֹבָתוֹ בִּפָנֵי עֵצְמוֹ, תֹּאמַר בַּשֶּׁמָן 
שָׁאֵינוֹ קרֶב חוֹבְתוֹ בִּמָנִי עֵצָמוֹ. אִין 
שְנַיִם מִתְנַדּבִים עֶשׂרוֹן אֶחֶד, אֲבֶל 
מִחְנַדְּבִים עוֹלָה וּשְׁלָמִים, וּבְעוֹם 
אֲפִלוּ פְרִירָה אֶהֶת ! 


פרק יג 


א הֵרי עָלי עֵשָׂרֹ, יָבִיא אֶחָד, 


עֶשְׂרוֹנִים, יָבִיא שׁנַיִם.פָּרַשְִּׁי וְאֵינִי 


קאָן זיין פון 2 פאר א שעפּס און 4 פאר א ווידער. 8 קװאָרט קאָן זיין פאר 2 ווידערס. 
9 קװאָרט קאָן זיין 6 פאר אן אָקס און 3 פאר א שעפּס. 10 קװאָרט קאָן זיין 6 פּאר 
אן אָקס און 4 פאר א ווידער. און אַזױ קאָן יעדע צאָל, װאָס איז העכער, צונויפגע- 
שטעלט ווערן פוז די דריי ציפערן 2, 4, 6 (פון איינעם אָדער פון צוויי פון די דאָזיקע 
דריי ציפערן אָדער פון אלע דרי". 

ה מתנדבין מען קאָן מנדב זיין (א נדר טאָן צו ברענגן אין בית המקדש וױין, 
אָבער מען קאָן ניט מנדב זיין (צו ברענגן אין בית המקדש) אייל, אזוי זאָגט ר' עקיבא. 
מען קאָן מנדב זיין צו ברענגן זויין (אָן מעל און אייל), און מען גיסט דעם וויין אויף 
דעם מזבח אין גיס-לעכער װאָס זענען פאַראַן אויפן מזבח און דער וויין גייט אראָפּ 
אונטן אין די , שיתיןי' (גריבער, זע סוכה פּרק ד' משנה ט). ר' טרפון זאָגט, אז 
מען קאָן מנדב זיין אייל. און מען ברענגט דעם אייל אליין, אָן מעל און מען נעמט 
אַראָפּ פון אים א קומץ, און מ'איז מקטיר אויפן מזבח, און דאָס איבריקע עפן 
די כהנים, אָמר, האָט ר' טרפון געזאָגט, אז אזוי װוי מיר געפינען ביי וױין, אז מען 
ברענגט אים סי פאר א חובה, (ביי מנחת נסכים, װאָס מען ברענגט מיט א קרבן 
עולה צי שלמים מז מען מיטברענגן ויין) און סיי פאר א נדבה (מען אַיז מנדב 
וויין און מען ברענגט אים פאַר זיך אַלײן), אַזױ אין אױיך מיט אל קאָן מען אים 
ברענגן פאַר אַ חובה (מיט דער מנחת נסכים און מיט דעס גרעסטן טייל מנחות מח 
מען ברענגן אייל), און (דאריבער) קאָן מען אים (אויך) ברענגן פאר א נדבה. 
ר' טרפון זאָגט אז עס איז ניט פאַראַן קיין אונטערשיד צווישן וויין און אייל. אָמר לו, 
האָט רי' עקיבא צו אים (צו ר' טרפון) געזאָגט: ניין, אוב דן זאָגסט ביי וויין (אז מען 
קאָן אים ברענגן אליין פאר אנדבה) איז עס דערפאר וױיל אױך ווען מען ברענגט 
אים פאר א חוב איז מען אים מקריב באזונדער (מען מישט ניט אױס דעם ווין מיטן 
מעל און אייל, נאָר מען גיסט אים באזונדער אויפן מזבח), צו קאָנסטו דאָס זאָגן בי 
אייל (אז מען זאָל אים ברענגן אַליין פאר א נדבה), װאָס ווען מען ברענגט אים פאר 
א חוב איז מען אים ניט מקריב באזונדער. מחמת וען מען ברענגט דעם אייל מיט 
א מנחת נסכים מישט מען דאָך אים אויס מיטן מעל און מען איז אים מקריב מיטן 
מעל, אין שנים, צוויי (מענטש) קאָנען ניט מנדב זיין (צו ברענגן א נדבה) איין עשש- 
רון א בשותפותריקע מנחה), אָבער זיי (צויי מענטש) קאָנען מנדב זיין צו ברענגן 
(בשותפות איין בהמה) פאר א עולה אָדער פאר שלמים, און בי א עוף אפילו איין 
טױב (פרידה אדת). דער טעם פארװאָס א מנחה קאָן מען ניט ברענגן בשותפות איז 
ווייל ביי א מנחה זאָגט די תורה (ויקרא ב'), ,ונפש כי תקריב קרבן מנחה', און 
.גפשיי מיינט מען נור איינעם. 

פרק 'י2 

א. הרי עלי, (אז איינער זאָגט): ,;איך נעם אױף זיך (צו ברענגן א מנחה) 
עשרון" זאָל ער ברענגן (א מנחה פון) איין (עשרון מעל). מיר האָבן פריער אין פּרק 
זי משנה א' געלערנט אז א ,עשרוןיי איז א צענטל פון א איפה, אנדערהאלבן טאָפּ 
(קב). עשרונים, (אויב ער זאָגט: ,איך נעם אויף זיך צו ברענגן) עשרוניםיי, זאָל ער 
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ירע מַה פַּרִשְִּׁיוָבִיא שִׁשִׁים עִשָׂרֹן. 


הֲרֵי עָלי מִנְחָה, יָבִיא אִיזוֹ שִׁירְצָה. 
רַבִּ יִהוּדָה אוֹמָר יָבִיא מִנְחַת הַפּוֹלָת, 
שָׁהִיא מִיוּחָדֶת שָׁבַמְנְָחוֹת: ב, מִנְחָה, 
מִין הַמִּנֶחָה. יָבִיא אַהַת. מֶנָחוֹת, 


מנחות יג 


קסג 
וְאֵינִי יוֹרַע מַה פָּרִשְׁתִּי יבִיא חֲמַשְׁתֶן 
פּרִשְׁתִּי מִנְחֶה שֶׁל עֶשְׂרֹנִים, וְאֵינִ 
יוֹדַע מַה פּרַשְׁתִּי, יָבִיא מִנְחָה שָׁל 
שִׁשִׁים עֵשָּׂרוֹן. רַבִּי אוֹמֵר, יָבִיא 
מָנָחוֹת שֶָׁל עֶשְׂרוֹנִים מֵאָחָד וְעַר 





מִין הַמְּנָחוֹת, יָבִיא שְׁתִַּם. פְּרַשְׁתִּין שִׁשִׁים! 


ברענגן צוויי. א מנחה פון 2 עשרונים, ווייל דאָס קלענסטע פון ,,עשרונים!י אין לשון 
רבים איז צוויי. פירשתי, אויב ער זאָגט: ,,איך האָב געזאָגט בפירוש (וויפיל עשרונים 
איך זאָל ברענגן) אָבער איך וייס ניט (איך געדענק) װאָס (וויפיל) איך האָב ארויס- 
געזאָגטיי, זאָל ער ברענגן זעכציק עשרונים. אין דער גמרא זענען פאראן צוויי דיעות 
דארויף. איינע איז, אז ער זאָל ברענגן 60 עשרונים אין 60 כלים, דאָס הייסט 60 
מנחות, און אין יעדער פון זיי איין עשרון מעל. אן אנדערע דעה איז, אז ער זאָל 
ברענגן 60 עשרונים אין איין כלי, דאָס הייסט איין מנחה פון 60 עשרונים. וי מיר 
האָבן געלערנט פריער פּרק ייב משנה ה' קאָן א מנחה ניט זיין מער פון 60 עשרו- 
נים אין איין כלי, דאָס הייסט איין מנחה פון זעכציק עשרונים ‏ הרי עלי מנחה, 
(אויב ער זאָגט): ,,איך נעם אויף זיך (צו ברענט) אַ מנחה', זאָל ער ברענגן וועלכע 
ער וויל. עס זענען פאראן 5 סאָרטן מנחות: סולת (פון מעל, ניט געבאקן), , מחבת" 
(געבאקן אין א פלאכער פאן, ,,מרחשת'' (געבאקן אין א טיפער פאן), , מאפה'! (גע- 
באקן אין אן אויוון. די ,,מאפה" קאָן זיין פון 2 סאָרטן ,חלות" און ,רקיקין" 
(פּלעצל), זע אין דער הקדמה פון מסכת מנחות). לערנט אויך די משנה אז ער קאָן 
ברענגן וועלכן סאָרט מנחה טר וויל, ר' יהודה זאָגט, אז ער זאָל ברענגן א מעל-מנחה 
(סולת), ווייל זי איז די באזונדערע (מיוחדת) צווישן די מנחות. יעדע אנדערע מנחה 
האָט א' צוגאָב-נאָמען (א ,שם לוואי") װי ,, מנחת מחבת", ,,מנחת מרחשת" און אַזױ 
כסדר, אָבער די מעל-מנחה װערט אָנגערופן סתם ,,מנחה", אָן אַ צוגאָב-נאָמען. 

ב. מנחה, (אויב איינער האָט געזאָגט: ,,איך נעם אויף זיך צו ברענג) א מנחה",. 
(אָדער ער האָט געזאָגט) ;א מין מנחהי'י, (א סאָרט מנחה), זאָל ער ברענגן איין מנחה. 
ווייל ,,מנחה'' צי ,,מין מנחה!י איז א לשון יחיד, איינע. און ער ברענגט וועלכן סאָרט 
ער װויל. מנחות, (אויב ער האָט געזאָגט): ,,מנחות', (אָדער) ,א מין מנחות'' (איין 
סאָרט מנחות), זאָל ער ברענגן צוױי (מנחות). ווייל ,,מנחות'', און ,,מין מנחות'' איז 
א לשון רבים, און דאָס קלענסטע דערפון איז צוויי, פּרשתי, (אויב ער זאָגט): ,איך 
האָב ארויסגעזאָגט בפירושיי (וועלכן סאָרט מנחה איך זאָל ברענגן) אָבער איך וױיס 
ניט (איך געדענק ניט) װאָס איך האָב ארויסגעזאָגט", זאָל ער ברענגן די אלע פינף. 
מען מיינט דאָ די אַלע פינף סאָרטן מנחות (סולת, מחבת, מרחשת, מאפה חלות, און 
מאפה רקיקין) וועגן וועלכע מיר האָבן געגעבן פריער אין משנה אי. פירשתי מנחה, 
(אויב ער זאָגט): ,איך האָב ארױסגעזאָגט (איי) מנחה פון (א צאָל) עשרונים, און 
איך וייס ניט (איך געדענק ניט) װאָס (וויפיל עשרונים) איך האָב ארױסגעזאָגט', 
זאָל ער ברענגן א מנחה פון זעכציק עשרונים. ווייל זעכציק איז די גרעסטע צאָל עש- 
רונים װאָס מען קאָן ברענגן אין איין מנחה. רבי (ר' יהודה הנשיא, דער מסדר פון 
דער משנה) זאָגט, אז ער זאָל ברענגן מנחות פון עשרונים פון איינס בין זעכציק. 
ער דארף ברענגן 60 מנחות, און אין דער ערשטער מנחה זאָל זיין איין עשרון, אין 
דער 2-טער מנחה 2 עשרונים, איז דער 2טער מנחה 2 עשרונים, און אזוי כסדר, ביז 
דער 60טער מנחה, וועלכע זאָל האָבן 60 עשרונים. די גמרא ברענגט א ברייתא אַז ‏ 
צוזאַמען װעט ער ברענגן 1820 עשרונים. די מחלוקה צווישן רבי און די חכמים איז 
אין דעם, װאָס די חכמים האלטן אז ,,קטן, והביא גדול יצא'', אוב איינער האָט 
מנדר געווען אַ קליינע מנחה (למשל פון איין עשרון) און ער האָט געבדאַכט א גרע- 
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{ הֵרִי על עֵצִים, לא 

יִמָחוֹת מִשְׁנֵי נְזִירִין. לְבוֹנָה, לא 
יִפְחוֹת מִקּוֹמֶץ. חֲמִשָׁה קִמְצִים הֵןן 
הָאוֹמַר הֲרִי עְלֵי לְבֹנָה. לֹא יִפָחוֹת 
מִקּוֹמֶץ. הַמִּתְנַדֵּב מִנְחָה, יָבִיא עִמָּה 
קוֹמֶץ לְבונָה. הַמַּעֲלָה אֶת הַקּוֹמֶץ 


מנחות יג. 


ּרשְׁתִ 


קסד 
קִמָצִים: ד הָרִי עָלֵיזָהֶב, לא יִפְחוֹת 
מִדִּינַר זָהֶב. כָּסֶף, לא יִפְּחוֹת מִדִּינר 
כָּסֶף. נְחֹשֶׁת, לֹא יִפְּחוֹת מִמֶּעָה כָסֶף. - 
וְאֵינִי ידע מַה פְּרִשְׁתִּי 
הוּא מֵבִיא עַר שִיֹאמַר, לֹא לֶכֶךְ 
ִתְַּתּי: ‏ ח הֲרֵי עָלֵי יי לא 





בַּחוּץ, חַיִב, וּשְִׁי בזִיכִין טְעוּנִין שְׁנֵי יִפְחוֹת מִשְׁלֹשֶׁה לין. שָׁמָן, לא 


סערע מנחה (למשל פון 60 עשרונים) האָט ער יוצא געווען, און רבי האלט אז ער 
האָט ניט יוצא געווען. | | 

הרי עלי, (אױב איינער זאָגט): , איך נעם אױף זיך צו ברענגן (אין בית 
המקדש) העלצער (עצים)", זאָל ער ברענגן ניט ווינציקער פון צוױיי שטיקער (גזרי) 
האָלץ. ווייל ,,עצים!! איז לשון רבים, און דאָס קלענסטע פון א סך איז צוויי. די העל- 
צער האָט מען פארברענט אויפן מזבח. לבונה, (אז איינער טוט א נדר צו ברענגן) לבונה. 
װױירויך-בשמים) זאָל ער ברענגן ניט ווינציקער פון א פולע האנט (א קומץ). וועגן 
,קומץיי, א פולע האַנט, זע פריער פּרק א' משנה ב'. חמשה, עס זענען פאראן פינף ‏ 
, קומציםי'. עס זענען פאראן פינף זאַכן, װאָס מען מוז ברענגן פון יעדן פון זיי ניט 
ווינציקער פון אַ ,,פולע האַנט", א קומץ. און די משנה רעכנט זיי אויס: האומר, אז 
איינער זאָגט: ,איך נעם אױף זיך (צו ברענג) לבונה (-בשמים)", זאָל ער ברענגן 
ניט װינציקער פון א קומץ. דאָס איז איין זאך, ביי וועלכער מען דארף האָבן א קומץ. 
המתנדב, אז איינער טוט א נדר (צו ברענגן) א מנחה, דאַרף ער מיטברענגן מיט איר 
א קומץ לבונה, המעלה, אז איינער איז מקטיר (פאַרברענט פאַר גאָטס וועגן) דעם 
קומץ (ואָס מען נעמט אַראָפּ פון אַ מנחה) אין דרויסן (אױסער דעם בית המקדש) 
הויף) איז ער חייב. אויב ער האָט עס געטאָן במזיד קומט אים כרת (פארשניטן װערן - 
דורכן הימל), און אויב בשוגג דארף ער ברענגן א קרבן. וועגן ,מעלה בחוץ" זע אין 
זבחים פּרק י"ג משנה אי דאָס איז דער דריטער קומץ. ושני בזיכין, און דִי צַיי 
לעפל (לבונה-בשמים װאָס מען ברענגט יעדן שבת אין בית המקדש צװאמען מיט 
די צוועלף לחס-הפנים-חלות) דארפן האָנן צוויי קומצים. אין יעדן לעפל דארף זיין 
איין קומץ, איין פולע האַנט לבונה-בשמים. דאָס זענען צוויי קומצים און צוזאַמען 
מיט די פריערדיקע דריי קומצים זענען עס פינף. 

ד. הרי עלי, (אױב איינער זאָגט) ;איך נעם אױף זיך (צו געבן צום בית 
המקדש, א מטבע) גאלדז, זאָל ער געבן ניט וױנציקער פון א גאָלדעגעס דינר, 
א גאָלדענער דינר איז געװען 25 זילבערנע דינרים. ,כסףי, אוב ער זאגט: (א 
מטבע פון) זילבעריי, זאל ער געבן ניט װווינציקער פון א זילבערנעם דינר. דער דיגר 
איז געווען א גריכישע און רוימישע מטבע ,דענאריאן", נחושת, אױב ער זאגט: 
, קופעריי, זאָל ער געבן (קופער) ניט װוינציקער (פון דעם ווערט פון) א מעה זילבער. 
א דיגר איז געווען 6 מעות. פירשתי, (אויב ער זאָגט): ,איך האָב בפירוש געזאגט 
וויפיל (גאָלד צי זילבער צי קופער איך זאל ברענג) אבער איך וייס ניט (איך גע" / 
דענק ניט) װאָס איך האָב געואָגט בפירושיי, זאל ער ברענגן (אזוי פי?) ביז ער זאָל 
זאָגן, אז דערצו (אזוי פיל) האָב איך זיכער ניט מכוון געווען. דאָס הייסט, אזו דאס 
האָט ער זיכער ניט געמיינט. | | 

ה. הרי עלי, (או איינער זאגט): ,איך געם איף זיך צו ברענגן וויין (צום גיסן 
אויפן מזבח)" זאָל ער ברענגן ניט וינציקער פון דריי קװאָרט (לוגין). וייל ביי א 
מנחת נסכים ברענגט מען מינדסטענס דריי קװאָרט וויין. שמן, אוב ער זאָגט: , אייל", 
זאָל ער ברענגן ניט װוינציקער פון איין קװואָרט אייל. ווייל איין קװאָרט אייל איז דאָס 
קלענסטע װאָס מען ברענגט מיט א גדבה-מנחה פון איין עישרון מעל. רבי (ר' יהודה 
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יִפְּחוֹת מִלּוֹנ. רַבִּי אוֹמָר, שְׁלֹשָה 
לָגין. פרִשׁתּי וְאִינִי ידע מַה פָּרַשְׁתִּ 
יָבִיא כַיּוֹם הַמְרְכָּה: | הֲרִי עֲלֵי 
עילָה, יָבִיא כָּבֶשׂ. רַבִּי אֶלְעְנר בּ 
עַזריָה אוֹמָר, (או) תוֹר, אוֹ בָן יֹנָה, 


מנחות יג 


קסה 
וְאֵינִי יודע מַה פָּרִשְׁתִּי, יָבִיא פֶּר 
וֶעגֶל, אַיַל, שָׂעיר, גְדיוְטָלָה. פַּרַשְׁתִּ 
ואִינִייֹרֶע מח פּרִשְׁתִּי מוֹסִיף עֲלֵיהָם 
תּוֹר וּבֶן יֹנָה: ז הָרִי עֲלֵי תּוֹדָה 
וּשְׁלָמִים, יָבִיא כָּבֵשׂ. פּרַשְׁתִּי מִן 


פְּרִשְׁתִּי מֵן הַכְּקֵר. וְאֵינִי יודע מַה 
פַּרִשְִּׁי, יָבִיא פֶּר וְעֲגֶל. מִן הַבְּהָמָה, 


הִבָּקֶר, וְאֵינִי יורע מַה פַּרַשְׁתִּי, יְבִיא 
פֶּר וּפָרָה, עֵנֶל וְעֲנָלָה. מִן הַבְּהָמָה, 


הנשיא, דער מסדר פון דער משנה) זאָגט, אז (ביי אייל דארף ער ברענגן ניט ווינציקער) - 
פון דריי קװואָרט. ווייל ביי אַ מנחת נסכים ברענגט מען ניט װינציקער פון דריי קװאָרט 
אייל. פירשתי, אויב ער זאָגט: ,,איך האָב בפירוש ארויסגעזאָגט (וויפיל וויין צי אייל) 
נאָר איך וייס ניט (איך געדענק ניט) וויפיל איך האָב ארויסגעזאָגט בפירוש', זאָל 
ער ברענגן וויפיל (מען ברענגט אין בית המקדש) וויין צי אייל) אין דעם גרעסטן טאָג 
(יום המרובה). מען מיינט דאָ דעם ערשטן טאָג סוכות ווען ער פאלט אים שבת, און 
מען איז מקריב (ווי מיר האָבן דערקלערט פריער אין פּרק ייב משנה ד') 13 אָקסן, 
8 שעפּסן און 2 ווידערס, און אזוי װוי מיט אן אָקס ברענגט מען 6 קװאָרט (וויין צי 
אייל) און מיט אַ שעפּס 3 קװאָרט און מיט אַ װוידער 4 קװאָרט, קומט אויס אז מיט די 
3 אָקסן ברענגט מען 78 קװאָרט, מיט די 18 שעפּסן 54 קװאָרט און מיט די 2 וי" 
דערס 8 קװאָרט, און צוזאַמען איז עס 140 קװאָרט. 

הרי עלי, (אז איינער זאָגט); ,איך נעם אויף מיר (צו ברענגן) א עולה'', זאָל 
ער ברענגן א שעפּס; ר' אלעזר בן עזריה זאָגט, אַז ער קאָן ברענגן א טערקל-טויב (תור)י 
אָדער א יינגע טויב (בן יונה). די גמרא זאָגט, אז דאָ איז ניט קיין מחלוקה אין דער 
משנה, נאָר אין אָרט פון תנא קמא (פון ערשטן תנא) האָט מען גערופן סתם, ,,עולה'" 
נאָר א עולה פון א בהמה, און אין אָרט פון ר' אלעזר בן עזריה האָט מען עס גערופן 
אויך א עולה פון א עוף. פרשתי, (אויב ער זאָגט): ,איך האָב בפירוש ארױסגעזאָגט 
נצו ברענגן די עולה) פון רינדער אָבער איך וױיס ניט (איך געדענק ניט) װאָס איך 
האָב ארויסגעזאָגט בפירושיי, זאָל ער ברענגן אן אָקס און א קאלב. מיט ,בקר'י רינ" 
דער מיינט מען נור אָקסן, קי, קעלבער, אָבער קיין קו דארף ער ניט ברענגן, ווייל א 
קרבן עולה קאָן זיין נור א זכר. מן הבהמה, (אויב: ער זאָגט: ,, איך האָב גענומען אויף 
זיך צו ברענגן א עולה) פון א בהמהי', און איך געדענק ניט װאָס איך האָב געזאָגט 
בפירוש וואָסער בהמה)!', זאָל ער ברענגן אן אָקס און א קאלב און א וידער (איל) 
און ציגעלע און א שעפסל (טלה). ווייל מיט ,,בהמה'' מיינט מען אויך קליין"פי, װי 
שעפּסן און ציגן. אין דער משנה פון דער גמרא איז אויך פאראן ,,שעיר"', א ציגנ" 
באָק. דאָס זענען אלץ זכרים, ווייל א עולה קאָן נור זיין א זכר. פירשתי, (אויב ער 
זאָגט:) ,איך האָב בפירוש ארויסגעזאָגט (װאָסער עולה צו ברענגן) נאָר איך וױייס 
ניט (איך געדענק ניט) װאָס איך האָב ארויסגעזאָגט", זאָל ער צו זיי צוגעבן אויך א 
טערקל-טויב און א יינגע טויב. ווייל קוים געדענקט ער ניט צי ער האָט געְזאָגט ,,פון 
א בהמה" איז דאָך מעגליך, אז ער האָט געזאָגט א טערקל דטויב צי א יינגע טויב, 
וועלכע קאָנען אויך זיין א עולה. 

ז: הרי עלי, (אױב ער זאָגט): , איך נעם אױף זיך (צו ברענגן) א תודה אָדער 
א שלמים זאָל ער ברענגן א שעפס. דאָס איז דאָס קלענסטע װאָס קאָן זיין א קרבן 
תודה אָדער א קרבן שלמים. מחמת א טויב קאָן מען ניט ברענגן פאר די דאָזיקע 
קרבנות. פּירשתי, (אויב ער האָט געזאָגט, אז ער האָט א נדר געטאָן צו ברענגן א 
תודה אָדער שלמים או): ,איך האָב ארױסגעזאָגט בפירוש), פון רינדער און איך 
ווייס ניט (איך געדענק ניט) װאָס איך האָב ארויסגעזאָגט בפירוש'י, זאָל ער ברענגן 
אן אָקס און א קו און א קאלב א זכר און א קאלב א נקבה. מחמת א תודה און שלמים 
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וְאֵינִי יוֹדֵע מַה פְּרַשְׁתִּ, יָבִיא פֶּר 
פָרָה, עֵגֶל וְעֲנְלָה. יל וְרָחַל, גָּדי 
וּנְדיָּה, שְׂעִיר וּשְׂעִירָה, טֶלָה וּטְלִיָה: 
ח הָרֵי עֲלי שׁוֹר, יָבִיא הוּא וּנְסָכָיו 
בְּמְנָה. ענְליָבִיא הוּא וּנְָכָיובְּחָמֵשׁי 
אַיל, יָבִיא הוּא וּנְסָכָיו בִּשְׁתִּים. כָּבֶשׂי 
יָבִיא הוּא וּנְסָכָיו בְּמָלַע. שׁוֹר בְּמָנָה, 


מנחות יג 





קסו 
ָבִיא בְּמָנָה חוּץמִנָּכָיו עגָל בּחָמֵשׁ 
יְכִיא בְּחָמֵשׁ חוץ מִנָּכָיו. אַיֶל 
בִּשְׁתִּים, יָבִיא בִּשְׁתַּים חוּץ מִנְּסָכָיו. 
נּכֶשׂ. בְּסָלע, יָבִיא בֶּסֶלַע חוּץ 
מִנְּסָכָיו. שׁוֹר בְּמָנָה, וְהָבִיא שְׁנַיִם 
בְּמָנֶה, לֹא יָצָא, אֲפְלּוּ זָה בִּמְנָה 
חֶסֵר דִּינָר, וְוֶה בְּמָנָה חָסַר דִּינָר 


קאָנען זיין סיי פון זכרים און סיי פון נקבות. מן הבהמה, אױב ער זאָגט: ;א תודה 
אָדער שלמים) פון א בהמה און איך וױייס ניט (איך גערענק ניט װאָס איך האָב 
בפירוש ארויסגעזאָגטיי, דארף ער ברענגן אן אָקס און א קו, א קאלב א זכר און א 
קאלב א נקבה, א וידער און אַ ווידער-נקבה (איל ורחל), א ציגעלע א זכר און א 
ציגעלע אַ נקבה, אַ ציגנבאָק אַ זלר און ציג אַ נקבה (שעיר ושעירה), א שעפּסל א זכר 
און א שעפסל א נקבה. מחמת א בהמה הייסט אויך קליין-פי, שעפּסן און ציגן. און ער 
מוז ברענגן אַלע סאָרטן, צו איינעם פון יעדן. 

ח הרי עלי, (אַז איינער זאָגט): ,איך נעם אױף זיך (צי ברענגן) אַן אָקס", זאָל 
ער ברענגן אים (דעס אָקס) און זיינע נסכים (די מנחה, װאָס מען ברענגט מיט אַ 
קרבן עולה אָדער שלמים) פאר (מינדעסטנס) א מנה (פאר הונדערט גילדן ביידע). 
די מנחת נסכים װאָס מען האָט געבראַכט מיט א עולה אָדער מיט שלמים איז געווען 
פוז מעל, אייל און וויין. לערנט די משנה אַז אַן אָקס און זיינע נסכים װאָס מען 
ברענגט אין בית המקדש מקריב צו זיין מוזן באטרעפן ניט ווינציקער פון א מגה, 
0 דינר, עגל, אוב (ער האָט געזאָגט) ,א קאַלבי, זאָל ער ברענגן אים און זיינע 
נסכים (דעס קאלב און די נסכים) פּאַר (מינדעסטנס) פינף (סלעים). אַ ,סלע"י איז גע- 
ווען 4 דינר,; און 5 סלעים זענען 20 דיגר. איל, אוב אַ ווידעריי, זאָל ער ברענגן 
איס אוו זיינע נסכים פּאַר (מינדעסטנס) צויי (סלעים). דאָס איז 8 דינר. כבש, אױב 
.אַ שעפּסי', זאָל ער ברענגן אים און זיינע נסכים פאַר (מינדעסטנס) אַ סלע. דאָס איז 
4 דינר, שור במנה, (אױב ער האָט געזאָגט): ;אַן אָקס פאַר אַ מנה (פאר הונדערט 
דינר)"י, זאָל ער ברענגן דעם אָקס פאר א מנה א חוץ זיינע נסכים. ווייל ער האָט צו" 
געגעבן דאָס װאָרט ,.במנהיי האָט ער געמיינט דערמיט אז דער אָקס אַלײן מוז ווערט 
זיין א מנה. עגל בחמש, (אוב ער האָט געזאָגט) ,א קאלב פּאַר פינף (סלעים)", זאָל 
ער ברענגן (דעם קאָלב) פאַר פינף (סלעים), אַ חוץ זיינע נסכים. אויך דאָ איז דער- 
זעלביקער טעם, ווייל ער האָט צוגעגעבן ,.בחמשיי (פאר פינף). איל בשתים, אויב',א 
וידער פאַר צוױי (סלעים)', זאָל ער ברענגן (דעם ווידער) פּאַר צוויי (סלעים) א חוץ 
זיינע נסכים; אוֹיב .אַ שעפס פאָר אַ סלע", זאָל ער ברענגן (דעם שעפס) פאר א סלע, 
א חוץ זיינע נסכים דער טעם איז אלץ דערזעלביקער, ווייל ער האָט צוגעגעבן דאָס 
װאָרט ,,בשתים" (פאר צוויי) צי ,בסלע" (פאר א סלע). שור במנה, (אויב איינער האָט 
געזאָגט: ,,איך נעם אויף זיך צו ברענגן) ,אן אָקס פאר א מנה (פאר הונדערט דינר)", 
און ער האַט געבראכט צוױי אָקסן פאר אַ מנה, האָט ער ניט יוצא געווען. ער האָט 
דערמיט ניט מקיים געווען זיין נדר; און ער מוז ברענגן אן אָקס פאר א מנהי 
אפילו זה, אפילו דער דאָזיקער (איינער פון די צויי אָקסן װאָס ער האָט געבראכט) 
איז ווערט געווען א מנה װוינציקער איין דינר (ניין און ניינציק דינר) און דער דאָ- 
זיקער (דער אנדערער פון די צוױי אָקסן װאָס ער האָט געבראַכט איז ווערט געווען 
א מנה װינציקער א דינר (ניין און ניינציק דינר). אפילו אזוי האָט ער אלץ ניט יוצא 
געווען, נאָר ער מוז ברענגן איין אָקס פאר א מנה. שחור, (אױב איינער האָט א נדר 
געטאָן צו ברענג) ,א שווארצן (אָקס)", און ער האָט געבראכט א וױיסן (אַקם), 
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שְׁחוֹר וְהַבִיא לָבֶן, לָבֶ וְהָבִיא שָׁחוֹר, 
ְרוֹל וְהֵכִיא קטֶן, לֹא יָצָא. הטֶן 
וְהָבִיא נָדוֹל, יֵצָא. רַבִּי אוֹמָר, לא 
יָצָא: 
מ שׁר זַה שׂלָה וִסְתָּאֵב 
אִם רָצֶה יָבִיא בָדְמָיו שָׁגַיִם. שְׁנֵי 


מנחות יג 





קסז 
רָצֶה יָבִיא בִרְמֵיהָם אֶחָד. וַבִּי אוֹסָר, 
אִיל זֶה עוֹלָה, וְנִסְתָּאֵם. אִם רָצֶה 
יָבִיא כְדָמָיו כָּבֶשׂ. כָּבֶשׂ זָה עוֹלָהי 
וְנִסְתָּאֵב. אִם רָצָה יָבִיא בְדָמָיו אַיֶל, 
רַבִּי אוֹסֵר. הָאוֹמָר, אֶחָר מִכָּבְשַׂי 
הֶקְדֵּשׁ. וְאֶחֶד מִשְׁובִי הָקְדּשׁ. הָי 
לוֹ שָׁנַיִם, הַגָּדוֹל שֶׁבָּהָן הָקְדֵּשׁ. 


אָדער (ער האָט א נדר געטאָן צוֹ ברענגן) ,א וייסן (אָקס)*, און ער האָט געבראכט 
א שווארצן אָדער (ער האָט א נדר געטאָן צו ברענג) ,א גרױסן (אָקס)", און ער 
האָט געבראכט א קליינעם, האָט ער ניט יוצא געווען און ער מוז ברענגן דוקא א 
שווארצן, צי דוקא א ווייסן, צי דוקא א גרויסן, אזוי ווי ער האָט געזאָגט בשעת ער 
האָט געטאָן דעם נדר. קטן והביא גדול, (אױב ער האָט געטאָן א נדר צו ברענגן) ,א 
קליינעם (אָקס), און ער האָט געבראכט א גרױסן, האָט ער יוצא געוען. וױיל א 
גרויסער אָקס איז דאָך מער פון א קליינעם. רבי (ר' יהודה הנשיא, דער מסדר פון 
דער משנה) זאָגט, אז ער האָט ניט יוצא געווען. און ער מוז ברענגן דוקא א קליינעם 
אָקט, אזוי וי ער האָט געזאָגט. זי גמרא זאָגט, אז רבי און די חכמים זענען מחולק 
אויך בנוגש די פריערדיקע משנות ו' און ז', וואו עס וערט געלערנט אז ער מוז 
ברענגן ,אן אָקס און א קאלב", א גרויסן שעתס און א יינג שעפּסל. אויך דאָרט 
האלטן די חכמים, אז אפֿילו ער האָט געזאָגט ,א קאלב" אָדער ,אַ יינג שעפּסל" 
און ער האָט געבראכט אן אָקט צי א גרויסן שעפּט, האָט ער יוצא געווען. 

ט. שור זה (אויביאיינער האָט געזאָגט: ,איך בין מנדב) דעם דאָזיקן אָקס פאר 
א עולהי, און ער (רער אָקס) האָט געקראָגן א פעלער (נסתאב, און מען קאָן אים 
ניט מקריב זיין פאר א קרבן און מען מוז אים פארקויפן, אין אוב ער װיל קאָן ער 
(נאָכן פארקויפן אים) קויפן פאר זיין געלט צוויי (אָקסן). און ברענגן ביידע אקסן פאר 
אַ קרבן. עס איז ניט גלייך צו פריער אין משנה ח' ביי ,,אן אָקס פאר א מנה און ער 
האָט געבדאכט צוויי פאר א מנה"י, און די משנה דאָרט לערנט אז ער האָט ניט יוצא 
געווען, -- ווייל דאָרט האָט ער דאָך גענומען אויף זיך דעם נדר, און ער האָט דעם 
נדר ניט מקיים געווען וי ער האָט געזאָגט, אָבער דאָ האָט ער דאָך געזאָגט, אז דעַף 
דאָזיקער אָקס זאָל זיין א קרבן, און ווייל דער אָקס האָט באקומען א פעלער, איז זיין 
גדר שוין אוועק, און פאר דעם געלט קאָן ער ברענגן װאָס ער וויל, שני, (אויב ער האָט 
געזאָגט): ,,די דאָזיקע צוויי אָקסן פאַר אַ עולה", און זיי האָבן באקומען פעלערן, איז 
אויב ער וויל קאָן ער פאר זייער געלט ברענגן איין (אקס). אויך צוליב דעמזעלביקן 
טעם. רבי (ר' יהודה הנשיא) אסרט. זאָגט, אז מען טאָרניט ברענגן איין אָקס, נאָר 
ער מוז קויפן דוקא צוויי אָקסן און ברענגן זיי. די גמרא זאָגט, אז דאָס אין נוף 
לכתחילה, אָבער בדיעבד, אויב ער האָט געבראכט איין אָקס האלט אויך רבי אז ער 
האָט יוצא געווען. איל זה, (אויב ער זאָגט): ,; דער זאָזיקער ווידער זאָל זיין א עולה", 
און ער (דער ווידער) האָט באקומען א פעלער, אין אב ער װיל קאָן ער ברענגן 
פאר זיין געלט א שעפּס (אױב ער האָט געזאָגט): , דער דאָזיקער שעפּס זאָל זיין א 
עולהיי, און ער (דער שעפּסש האָט באקומען א פעלער, איז אױב ער ויל קאָן ער 
ברענגן פאר זיין געלט א װידער; רבי אסרט. אויך דאָ האלט רבי אז לכתחילה זאָל 
ער עס ניט טאָן, אָבער בדיעבד. אז ער האָט יאָ געטאָן האָט ער יוצא געװעך 
האומר, אז איינער זאָגט: , איינער פון מיינע שעפּסן (װאָס איך האָב) זאָל זיין הקדע"" 
מאָל געהערן צום בית המקדש, זאָל זיין א קרבן, אָדער ,איינער פון מיינע אקסן 
װואָס איך האָב זאָל זיין הקדשיי, און ער האָט צוויי (שעפּסן, צי צויי אקסן), איז דער 
גהעסערער פון זיי הקדעג. ווייל מען האלט. אז וועד עס איז מקדיש (איז מנדב צו געבן 
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שְׁלֹשָׁה, הַבִּינוֹנִי שֶָּׁהֶן הִקְדֵּשׁ. | מָה, הִנְּדוֹל שָבֶּהֶן הְֶדֵּשׁ: י הֲרִי 
פרִשְׁתִּ וְאֵינִייוֹרעַ מֵה פָּרַשְִּׁי, או | עְלֵי עוֹלָה, יַקְרִיבְנָה בַמִּקְדֶּשׁ. וְאִם 
שָׁאָמֵר, אָמַר לי אַבָּא, וְאֵינִי יוֹרֵעַ | הִקְרִיבֶה בְּבֵית חוֹנָיוֹ, לא יֵצָא, 


א זאך פארן בית המקדש) טוט עס ,בעין יפה", מיט א גוט אױיג, און ער מיינט 
מסתמא דאָס בעסערע, דעם גרעסערן שעפּס צי דעם גרעסערן אָקס. שלשה, (אויב 
ער האָט געהאט) דריי (און זיי זענען געווען א גרויסער, און א מיטעלער, אט א קלע- 
נערער), איז דער מיטעלער הקדש. עס וערט געטייטשט, אז ,אויך'' דער מיטעלער 
איז הקדש, דאָס הייסט, עס זענען הקדש דער גרויסער און דער מיטעלער, ווייל אויך 
דער מיטעלער קאָן הייסן ,.בעין יפה", בריוח, ווייל ער איז דאָך גרעסער פון קלע" 
נערן. אָבער ווייל מען ווייסט דאָך ניט, װאַרט מען ביז דער מיטעלער קריגט א פע" 
לער, און מען טוישט אים אויס אויף דעם גרעסערן, און דאמאָלס קאָן ער אוועקגעבן 
צו הקדש בלויז דעם גרעסערן, צוליב ממה נפשך: האָט ער געמיינט דעם מיטעלף 
האָט ער דאָך אים אויסגעטוישט אויף דעם גרויסן האָט ער װידער געמיינט דעם 
גרויסן, ברענגט ער דאָך טאקע דעם גרויסן. פירשתי, (אױב ער זאָגט): ;איך האָב 
בפירוש ארויסגעזאָגט (וועלכן פון זיי איך בין מקדיש) אָבער איך ווייס ניט (כ'געדענק 
ניט) װאָס איך האָב ארויסגעזאָגט בפירושיי, אָדער ער זאָגט: ,,מיין פאָטער האָט מיר 
געזאָגט (אז ער האָט מקדיש געווען איינעם פון די דריי) און איך וייס ניט וועלכן" 
(און דער פאָטער איז געשטאָרבן), איז דער גרעסטער פון זיי (פון די דריי) הקדש. 
ווייל מען נעמט אָן, אז קוים האָט ער, צי זיין פאָטער, בפירוש געזאָגט וועלכן, איז 
אָנצונעמען אויף זיכער, אז ער האָט געזאָגט בפירוש דעם גרעסטף 

י הרי עלי, אז איינער זאָגט , איך נעס איף זיך (איך טו א נדר) צו ברענגן א 
עולה", זאָל ער ברענגן (דעם קרבן עולה) אין בית המקדש. דאָס הייסט, אין דעם בית 
המקדש, וועלכער איז געשטאנען אין ירושלים. ואם הקריבה, און אוב ער האָט (גע" 
בראכט און מען האָט) מקריב געװוען (דעס קרבן עולה) אין בית חונין (אין חוני" 
הױז) האָט ער ניט יוצא געווען. און ער דארף ברענגן אן אנדערן קרבן עולה מקריב 
צו זיין אין בית המקדש אין ירושלים. כדי צו פארשטיין די משנה און די ווייטער" 
דיקע הלכות אין דער דאָזיקער משנה װעלן מיר דאָ געבן וועגן דעם ,בית חוניו", 
דעם חוניויהויז. די גמרא דאָ אין מנחות ק'"ט ברענגט א ברייתא װאָס דערציילט, 
אז דער כהן גדול אין ירושלים שמעון הצדיק האָט געהאט צוויי זין, שמעי און חוניו, 
און כאָטש שמעון הצדיק האָט פאר זיין טויט אָנגעזאָגט אז חוניו דער יינגערער, זאָל 
ווערן כהן גדול אויף זיין אָרט, ווייל ער קען בעסער די דינים פון בית המקדש, פונ" 
דעסטוועגן האָט חוניו ניט מסכים געווען, און שמעי איז געװאָרן כהן גדול. אָבער 
נאָך א צייט האָט חוניו זיך מתקנא געווען אין שמעי און כדי אים צו פארשעמען האָט 
ער צוגערעדט שמעי'ן אז ער זאָל טאָן די עבודה אין בית המקדש אין א ניט פּאסן- 
דיקן מלבוש (פון א פרוי), און מען האָט געװאָלט דערפאר שמעי'ן הרגענען. שמעי 
האָט דערציילט, אז זיין ברודער האָט אים צוגערעדט דערצו, און מ'האָט דאריבער הו" 
ניו'ןץ געװאָלט הרגענען. חוניו האָט זיך באהאלטן צוערשט אין הויז פון מלך, און 
דערנאָך איז ער אנטלאָפן קיין אלעקסנדריע אין מצרים, וואו עס האָבן געוואוינט א 
סך יידן, און ער האָט דאָרט אויפגעשטעלט א בית המקדש פאר גאָט און א מזבח און 
מקריב געווען קרבנות. די גמרא זאָגט אז דארויף איז מקויים געװאָרן די נבואה פון 
ישעוה הנביא (ישעיה י"ט) ,ביום ההוא יהיה מזבח לה' בתוך ארץ מצרים, אין 
דאָזיקן טאָג װעט זיין אַ מזבח צו גאָט אין לאנד מצרים", --- וועמען די ברייתא מיינט 
מיט שמעון הצדיק איז שווער צו זאָגן. שמעון הצדיק װאָס ווערט דערמאָנט אין אבות 
פּרק אי איז געווען לערך 400 יאָר פאר דעם חורבן פון 2טן בית המקדש. עס איז 
אָבער געווען נאָך א שמעון הצדיק, שפּעטער. אין די ספרים פון יוסיפון לרומיים 
ווערט אויך דערציילט דער סיפּור אז חוניו האָט געבויט א בית המקדש אין מצרים, 
אָבער פון דאָרט איז צו זען, אז ער איז געווען פון שמעון הצדיק'ס איינעקלעך (אויך 
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שָׁאַקְרִיכָנָּה בְּכֵית חוֹנָיוֹ, יִקְרִיבְנָהן 
בַמִּקְדֶּשׁ, וְאִם הִקְרִיבָהּ בְּבִית חוֹנָיוֹ 
יָצָא. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אֵין זוֹ עוֹלָה, 
הֲרִינִי ְִיר, יְגלֹּח בַּמִּקְדֶּשׁ, וְאִם נִלַּח 
נּבֵית חוֹנָיוֹ, לֹא יָצָא. שָׁאֲנַלַּח בְּבֵית 
חוֹנְיו, יַנַלֹח בַּמַּקדָּשׁ, וְאֶם גִלַּח בְּבֵית 
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קסט 
חוֹנָיו, יֵצָא. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אין 
זֶה נָזיר. הַכֹּהֲנִים שֶׁשִׁמָּשׁוּ בְּבֵית 
חוֹנִיוילֹא יְשַׁמְּשׁוּ במִקְדָּשׁ בִירוּשָׁלַיִם 
וי צִָיךְ לוּמַר לָדְכֶר אַחַר שׁנָּאָמַר 
אַךּ לא יַעֲלוּ כַּהֲנִי הַבָּמוֹת אֶל מִזְבַּח 


ח' בִּירוּשָׁלִָם. כִּי אִם אֶכְלוּ מַצוֹת 


דער .,תפארת ישראל" זאָגט דאָ אזוי), און אז דאָס איז געווען לערך 240 יאָר פארן 
חורבן פון 2טן בית המקדש. דער דאָזיקער בית חוניו (חוניו-הויז) איז געשטאנען 
אין דער שטאָט לעאָנטאָפּאָליס אין מצרים און ער איז געשטאנען לערך 250 יאָר 
און ער איז חרוב געװאָרן עטליכע יאָר נאָכן חורבן פון 2טן בית המקדש אין ירו" 
שלים, -- די משנה לערנט דאָ אז א קרבן װאָס מען האָט מקריב געווען אין בית 
חוניו איז ניט קיין קרבן, שאקריבנה, אוב איינער טוט א נדר צו ברענגן א קרבן 
עולה און ער זאָגט ביים נדר טאָן: /,אז איך זאָל אים מקריב זיין אין בית חוניו", 
זאָל ער אים מקריב זיין אין בית המקדש (אין ירושלים), אָבער אױב ער האָט אים 
מקריבּ געווען אין בית חוניו האָט ער יוצא געווען ווייל ער האָט דאָך בפירוש גע- 
זאָגט, און עס איז פּונקט װי ער װאָלט געזאָגט ,,מיט דעם תנאי אז איך זאָל דעם 
קרנן הרגענעןי!. אָבער פאר מקריב זיין א קרבן אין בית חוניו קומט כרת פאר 
מקריב זיין א קרבן בחוץ, זע זבחים פּרק י"ג משנה א'. ר' שמען זאָגט, אז דאָס 
הייסט ניט קייץ קרבן עולה. און ער דארף ניט מקריב זיין דעם קרבן עולה אין בית 
המקדש, ווייל זיין גדר איז גאָר קיין נדר ניט! און עס קומט דאריבער ניט קיין כרת 
אויך דערפאר, ווייל די בהמה איז ניט קיין קרבן, הריני, (אויב איינער זאָגט וועגן 
זיך): , איך זאָל זיין א נזיר"' דארף ער (צום סוף פון זיין נזירות) זיך אפּשערן (און 
ברענגן די נזיר-קרבנות) אין בית המקדש. וועגן ,נזיר'י און ,אָפּשערן זיך צום סוף 
פון די נזירות-טעג", און ,,ברענגן נזיר קרבנות" זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
גזיו. ואס גלח, און אויב ער האָט זיך אָפּגעשוירן (און געבראכט די קרבנות) אין חוניו 
הױיז, האָט ער ניט יוצא געווען. נאָר ער מוז נאָכאמאָל זיך אָפּשערן און ברענגן די 
קרבגות אין בית המקדש אין ירושליםּ. שאגלח, (אויב ער האָט געזאָגט: , איך זאָל 
זיין א מיר) אז איך זאָל מיך אָפּשערן אין בית חוניה', זאָל ער זיך אָפּשערן (און 
מקריב זיין די קרבנות) אין בית המקדש (אין ירושלים), און אוב ער האָט זיך אָפּ- 
געשוירן אין בית חוניו האָט ער יוצא געווען. ווייל ער איז גאָרניט קיין נזיר, און ער 
האָט נאָר געמיינט זיך מצער צו זיין (ניט צו טריגקן קיין וויין, ניט אָפּשערן זיך, ניט 
מטמא זיין זיך צו מתים) און עס איז וי ער װאָלט געשוואוירן ניט צו טרינקן קיין 
וויין ביז א געוויסער צייט. ר' שמעון זאָגט, אז ער איז ניט קיין נזיר. און ער מעג אויך 
טרינקן וויין. הכהנים, כהנים װואָס האָבן געטאָן די עבודה (ששומשו, האָבן געדינט) אין 
בית חוניו, טאָרן ניט טאָן די עבודה אין בית המקדש אין ירושלים. די משנה װעט 
ווייטער ברענגן דעם טעם דערצו. ואין צריך, און עס איז איבריק צו זאָגן (און אודאי 
איז דערזעלביקער דין), אוב כהנים האָבן געדינט צו אן אנדערער זאך (דבר אחר) 
מען מיינט דאָ, אז כהנים װאָס האָבן געדינט צו אן עבודה זרה טאָרן אודאי ניט טאָן 
די עבודה אין בית המקדש. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (מלכים ב', כ''ג) ,אך 
לא יעלו כהני הבמות על מזבח ה' בירושלים כי אם אכלו מצות בתוך אחיהם, אָבער 
די כהניס (ואָס האָבן געטאָן די עבודה אויף) די במות (ערטער אױיסער דעם בית 
המקדש אין ירושליס) זאָלן ניט ארויפגיין (צו טאָן די עבודה) אויפן מזבח פון גאָט 
אין ירושלים, נאָר זיי זאָלן עסן מצות (באקומען זייער חלק אין די ירוששלימער קר- 
בנות) צווישן זייערע ברידער (צוזאמען מיט די אנדערע כשרע כהנים)'. און דאָס 
זעלביקע איז אויךף מיט די כהנים פון בית חוניו און פון עבודה זרה אפילו זיי האָבן 
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בּתוֹךְּ אַחֵיהֶם. הֲרִי הַן כְּבַעלִי מוּמִין, | רִיחַ נִיחוֹמַווּבִַּנְחָה אִשָּׁה רִיח נִיחוֹחַ 
חוֹלְקִין ואוֹכְלין, אֲכֶל לא מִקְריבִין: | לְלַמּר שְׁאֶחָד הַפַּרְבָּה וְאֶחָד 
יא נָאֲמַר בְּעוֹלַת הַבְּהֵמָה אִשָּׁה | הַמַּמֶעיט, וִּלְבֵד שׁיִכוּן אֶרָם אֶת 
רִים נִיחוֹחַ, וּבְעוֹלַת הָעוֹף אִשָּׁה | דַּעתּוֹ לַשָׁמַיִם: 


בי 2 רוט 








תשובה געטאָן. הרי הן, זיי זענען מיי האָבן דעם דין) וי בעלי מומים וו כהנים פון 
בית המקדש װאָס האָבן א פעלער); זיי קריגן זייער חלק (פון די קרבנות) און מעגן 
עסן (די קרבנות), אָבער מקריב זיין טאָדן זי ניט. װעגן כהנים בעלי מומים זע 
זבחים פּרק יייב משגה א" 

יא נאמר, עס ווערט געזאָגט ביי דער עולה פון א בהמה (ויקרא א') , אשה ריח 
ניחוח, א פייער-קרבן א שמעקעדיקער ריחי' (דאָס איז פאר גאָט א סרבן און גאָט 
נעמט עס צו מיט נחת רחח), און עס װערט געזאָגט בײ א קרבן פון א עוף (ויקרא 
א') ,אשה ריח ניחוחיי, און עס ווערט געזאָגט בי א קרבן פון א מנחה מיקרא ב) 
אשה ריח ניחוח"י, דאָס איז צו לערנען, אז סיי איינער (א מענטש) ברענגט א סן, 
און סיי איינער ברענגט ויניקער (אחד המרבה ואחד המרבה), און (דער עיקר איז 
גור) אז ער זאָל מכוון זיין זיין הארץ צום הימל (צו גאָט). דער רייכער מאן, וועלכער 
ברענגט א קרבן אן אָקס פאר א סך געלד, און דער אָרימערער וועלכע ברענגט נור 
א עוף (א טויב) פאר װײיניק געלד, און דער גאָר אָרימער וועלכער האָט אביסל מעל 
פאר מנחה, זעגען אלע גלייך, אויב נור זייער כונה איז אַ גוטע, זיי זענען עס מכוון 


פאר גאָט װועגן. (סליק מסכתא מנחות -- געענדיקט די מסכתא מנחות) 
מסכתא חולין 
הקדמה 


די מסכתא חולין, וועלכע האָט 12 פּרקים, לערנט אממייסטן די דינים װעגן 
זאכן וועלכע מען מעג עסן און וועלכע מען טאָרניט עסן (כשר און טריפה), און אגב 
אורחא לערנט זי אויך וועגן עטליכע אנדערע מצוות. דאָס װאָרט /חולין, איז דער 
טייטש, ניט הײיליק, און דער נאָמען פון דער מסכתא איז, כדי צוֹ מאכן אן אונטער" 
שיד פון מסכתא ,זבחיםי', וועלכע האָט אויך געהייסן ,,שחיטת קדשים", די דינים 
וועגן שעכטן און מקריב זיין קרבנות! ;חולין" האָט אמאָל אויך געהיסן 
,שחיטת חוליןי', די דינים וועגן שעכטן פון געוויינטליכע, ניט-הייליקע בהמות 
און עופות. 

די פּרקים א' און ב' לערנען די דינים פון שחיטה, פון שעכטן בהמות און 
עפות (און אגב אורחא װערן געלערנט נאָך עטליכע אנדערע הלכות). די פּרקים 
גי און די לערנען די דינים וועגן בהמות און עופות וועלכע פון זיי ווערן טריפה און 
מען טאָר זיי ניט עסן צוליב א פעלער װאָס מֶען געפינט ביי זיי, און אגב אורחא 
נאָך אנדערע דינים וועגן טומאה וטהרה פון בהמות. דער פּרק ה' לערגט 
די דינים וועגן ניט שעכטן בהמות א מוטער און איר קינד אין איין מעת לעת. דער 
פּרק וי לערנט וועגן דער מצוה צו צו דעקן דאָס בלוט נאָכן שעכטן א עוף אָדער 
א (כשרע) חיה. דער פּרק זי לערנט וועגן דעם פארבאָט צו עסן די גיד הנשה. דער 
פּרק ח' לערנט וועגן די דינים פון פארבאָט צו קאָכן, עסן און הנאה האָבן פון פליישיקס 
מיט מילכיקס (בשר בחלב). דער פּרק ט' לערנט (אגב אורחא) הלכות וועגן דעם וי 
אזוי עסנווארק קאָנען ווערן טמא. דער פּרק יי לערנט וועגן דער מצוה צו געבן צו 
אַ כהן די זרוע והלחיים והקיבה (דעם פוס און די קינבאקן און דעם מאָגן) פון אַ 
בהמה, דער פּרק ייא לערנט וועגן דער מצוה פון ראשית הגז, צו געבן דעם כהן די 
ערשטע װאָל װאָס מען שערט אָפּ. דער פּרק י"ב לערנט וועגן דער מצוה פון ,,שלוח 
הקן, אז מען געפינט א נעסט ואו די פויגלימוטער זיצט אויף אירע פיגעלעך 
קינדער, מעג מען נעמען די קינדער און די מוטער מוז מען אװעקשיקן פריי 
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פרק א 
א הַכֹּל שׁוֹחֲטִין וּשְׁחֵיטֶתָן כְּשָׁרָה, יִִלָקלו בִשְׁחִיטֶתָן. וְכִלֶּן שִׁשָׁחֲטוּ 
חוּץ מַחֵרֵשׁ שׁוֹטָה וְקטְן, שַׁמָּא | וַאַחַרִין רוֹאִין אוֹתָן, שְׁחֵימָתָןכְּשֵׂרָה. 


מיר וועלן ביי יעדן פּרק געבן די נויטיקע דערקלערונגען וועגן די הלכות. דאָ 
וועלן מיר נור געבן די דערקלערונג וועגן ,נבלהיי און ,,טריפה"י. אויב מען שעכט 
א בהמה צי א עוף און עס איז ניט געװאָרן גוט געשאָכטן, די שחיטה טוג ניט, איז 
די בחמה אָדער דער עוף א נבלה פּונקט וי מען װאָלט זיי אינגאנצן ניט געשאָכטן, 
נאָר זיינען געפּגרט) און ניט נור טאָר מען זיי ניט עסן נאָר ס'איז נאָך פאראן דאביי 
דינים פון טומאה, זיי זענען מטמא. אָבער אויב די שחיטה איז געווען א גוטע שחיטה 
נאָר מען האָט געפונען ביי דער נהמה צי ביים עוף א פעלער, װאָס מאַכט זיי טריפה 
(למשל ביי א בחמה אז די לונג איז דורכגעלעכערט, צי ביי א עוף אז דער פּופּיק 
איז דורכגעלעכערט), זענען זיי ,,טריפה'י, און מען טאָר זיי ניט עסן, אָבער ,,נבלה'" 
זענען זיי ניט, און זיי זענען ניט מטמא. זאָל דער לערנער דאָס גוט געדענקן וייל 
די צוויי ווערטער ,נבלהיי און ,,טריפהי' װעט ער האָבן א סך מאָל ניט נור אין 
מסכתא חולין נאָר אויך אין א סך וייטערדיקע מסכתות. 

און נאָך א זאך ווילן מיר דאָ געבן 

אין דעם האלדז פון א בהמה און א עוף געפינען זיך צוויי רערלעך, וועלכע 
הייסן ,ושׂט" און ,,קנהיי (דער ,קנהי' הייסט אויך ,,גרגרת''). אין יידיש רופט מען 
עס ,די רעכטע קעל" (ושט") און די , לינקע קעל" (,קנה"). דער קנה איז דאָס 
לופט-רערל, דורך וועלכן מען ציט אריין לופט אין די לונגן, און דער ,קנה" גייט 
אראָפּ צו די לונגן. דער ,ושט" איז דאָס , שפּייזירערל", דורך ועלכן דאָס עסן 
גייט אראָפּ פון מויל אין מאָגן. , שעכטןיי הייסט איבערשניידן ביי א בהמה דעם רוב 
פון ,ושטי" און דעם דוב פון ,קנה'; מיט ,רוב'' מיינט מען דעם גרעסטן טייל 
פון ושט און פון קנה. ביי א עוף איו בדיעבד גענוג ווען מען שניידט איבער דעם 
רוב פון איינעם פון זיי פון ושט אָדער פון קנה. דער ושט און דער ,קנה" הייסן 
דאריבער די צוויי , סימניםיי פון שחיטה. ביים שעכטן איז פאראן א סך דינים, 
וועלכע הייסן ,,הלכות שחיטהי', די הלכות פון שחיטה. 

פּרק א. | 

א. הכל שוחטין, אלע (מעג) שעכטן, און זייער ששחיטה איז כשר. די גמרא 
פרעגט דאָו די ווערטער ,הכל שוחטין"!, מיינען דאָך, אז אויך לכתחילה מעגן זיי אלע 
שעכטן, טאַ פארװאָס גיט די משנה צו ושחיטתן כשרה, װאָס דער טייטש דערפון איז 
אז בדיעבד, אויב זיי האָבן געשאכטן, איז זייער שחיטה כשר, אָבער לכתחילח טאָרן 
זיי ניט שעכטן? און די גמרא זאָגט, אז דער טייטש פון דער משנה איז אַזױ: אַלע 
וועלכע זענען מומחים, דאָס הייסט, זיי קענען די דינים פון שחיטה, מעגן שעכטן 
כאָטש מיר האָבן נאָכניט געזען זיי שעכטן פאר אונז דריי מאָל און זיי זאָלן דאביי 
ניט שוואך װוערן אין דערמיט (שלא יתעלפו). דאקייגן די מענטשן װאָס מיר ווייסן 
ניט וועגן זיי אז זיי קענען די דינים פון שחיטה זאָלן ניט שעכטן אָבעֶר אויב זיי 
האָבן יאָ געשאַכטן, פרעגט מען זיי אויס, און אויב זיי קאָנען די דינים פון שחיטה, 
איז זייער שחיטה כשר. חוץ, א חוץ א טויב-שטומער און א משוגענער און א קינד (קטן, 
יינגער פון דרייצן יאָר מיט א טאָג). אפילו זיי קענען די דינים פון שחיטה טאָר מען 
ניט עסן פון זייער שחיטה. און די משנה זאָגט דעם טעם דערצו: שמא, טאָמער וועלן 
זיי קאליע מאכן אין שעכטן. מחמת זיי האָבן יט קיין שכל (קיין , דעת") איז אָנצו- 
נעמען אז זיי מאכן קאליע ביים שעכטן. וכולן, און אלע (סיי דער טויב שטומער צִי 
דער משוגענער צי דאָס קינד, און סיי די װאָס מען וױיסט ניט צי זי קענען די 
עזחיטה-דינים און זי זענען ניטאָ אויסצופרעגן) אויב זיי האָבן געשאָכטן און אנדערע 
מענטשן האָבן זיי געזען שעכטן (און אז זיי האָבן גוט גענסאַכט) איז זייער (סחיטה 


שְׁחִישַת נָכָרִי נְכֵלֶָה וּמְשׁמְּאֶה | שֶׁמִּתְחִיֵּב בְּנַפָשׁוֹ, שְׁחִיטָתוֹ כְשֵׁרָה : 


בְמַשָּׂא, חַשׁוֹחֵט בַּלֹּיָלֶה, וְכן הַפּוּמָא | ב הֲשׁוֹחֵט בְּמַגֵּל יָד, בְּצוּר, וּבְְנָה, 
שִׁשָּׁחֵט, שְׁחִיטְתוֹ כְּשֵׁרֶה. הַשׁוֹחֵט | שְׁחִימָתוֹ כְּשָׂרֵה. הַכֹּל שׁוֹחֲמִין, 
ַּשַׁבּת, וּבְיוֹם הַכִּפּּרִים, אַף על פִּי וּלְעוֹלֶם שׁוֹחֲמִין, וּבַכֹּל שׁוֹחֲמִין, חוּץ 


כשר. אזוי טייטשן די מפרשים די משנה אויפן יסוד פון דער גמרא. -- שחיטת נכרי, . 
די שחיטה פון א גױ (אױב א גױ האָט געשאַכטן) איז נבלה (די געשאַכטענע בהמה 
ווערט דאדורך א נבלה), און זי איז מטמא דורך טראָגן זי. אויב איינער טראָגט די 
דאָזיקע בהמה, אפילו ער האָט זי ניט אָנגערירט װוערט ער טמא. ווייל א גוי'ס שעכטן 
הייסט ניט קיין שחיטה אפילו ווען א ייד שטייט דאביי און זעט אז ער האָט גוט גע" 
שאָכטן, און עס איז װי די בהמה װאָלט געפּגרט, זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
חולין וועגן ,נבלה". --- השוחט בלילה, אז איינער האָט געשאָכטן ביינאכט (אין דער 
פינסטער), און אזוי איז אויך אויב א בלינדער האָט געשאָכטן, איז זיין שחיטה כשר, 
אָבער לכתחילה טאָר מען ניט שעכטן ביינאכט און אויך ניט בלינדערהייט. אָבער 
ביי צוויי ליכט מעג מען שעכטן ביינאכט אפילו לכתחילהי --- השוחט בשבת, אז איי- 
נער האָט געשאָכטן (בשוגג) אים שבת אָדער אים יום כיפור, כאָטש ווען ער שעכט 
במזיד װאָלט ער) פארשולדיקט זיין לעבן (ווארום פאר שעכטן אים שבת קומט מיתה, 
טויט-שטראָף, און פאר שעכטן אים יוס כיפור קומט כרת, פארשניטן ווערן דורכן 
הימ?), איז זיין שחיטה כשר. ,, בשוגגיי מיינט מען אז ער האָט ניט געוואוסט אז עס 
איז שבת אָדער יום כיפּור,; אָדער ער האָט ניט געוואוסט אז מען טאָר ניט. ,,במזיד"" 
מיינט מען אז ער האָט יאָ געוואוסט, און אין אזא פאַל איז די שחיטה פּסול. און אַפילו 
ער האָט געשאָכטן בשוגג טאָר מען אים שבת דאָס פלייש (אפילו רויערהייט) ניט עסן. 

ב. ה ש וח ט, אז איינער האָט געשאָכטן מיט א האנט - שנייד - מעסער 
(במגל יד), אָדער מיט א שארפן שטיין (צור), אָדער מיט א שארף גראָזדשטעקעלע 
(קנה) איז זיין שחיטה כשר. ,מגל יד" הייסט א מעסער צו שניידן, און דאָס 
מעסער האָט שארפן אין ביידע זייטן. אין איין זייט איז דער שאַרף גלייך, װי ביי אַ 
חלף פון א שוחט. אָבער אֵין דער צווייטער זייט האָט דער שאַרף ציין. דער דין 
איז אַז שעכטן מעג מען נור ווען דאָס מעסער האָט ניט קיין ,, פּגימהי', עס איז ניט 
איבערגעהאַקט אין דערמיט, עס האָט ניט קיין גריבל אין דערמיט, ווייל אויב עס 
האָט א פּנימה הייסט עס ניט געשאָכטן נאָר געריסן ,עיקור". זאָגט די משנה אז 
לכתחילה טאָר מען ניט שעכטן מיט דעם ,מגל ידי אַפילן מיט דער גוטער זייט, 
מיט דער גלייכער שארף, ווייל מען האָט מורא טאָמער װעט ער שעכטן מיט דער 
אנדערער זייט, מיט די ציין, וועלכע זענען פּגימות; אָבער בדיעבד, אויב ער האָט יאָ 
געשאָכטן מיט דער גוטער זייט, איז די שחיטה כשר. ביי א שארפן שטיין און א 
גראָזדשטעקעלע איז דער דין, אַז אויב דער שטיין אָדער דאָס שטעקעלע איז צו באַ- 
האפטן פון אָנהױב אָן צו דער ערד, און מען האָט צוגעשטעקט צו זיי דעם האלדז 
פון אַ עוף און געשאָכטן דערמיט, איז די שחיטה פּסול, ווייל עס הייסט , מחובף" 
(מיט א באהאפטענע זאַך צו דער ערד). און אויב זיי זענען אָפּגעריסן פון דער ערד, 
מעג מען אויך לכתחילה שעכטן מיט זיי, אָבער דאָ מיינט די משנה, אז מען האָט זי 
געהאט אָפּגעריסן און דערנאָך ווידער באהאָפטן צו דער ערד (תלוש ולבסוף חברו), 
איז לכתחילה טאָר מען דערמיט ניט שעכטן, אָבער בדיעבד, אויב מען האָט געשאָכטן 
איז כשר, -- הכל, אלע מעגן שעכטן. אפילו א ייד װאָס איז עובר עבירות (א חוץ 
ווען ער דינט עבודה זרה, אָדער ער איז מחלל שבת בפרהסיא, ווען אלע זען) מעג 
מען עסן פון זיין שחיטה. ולעולם, און שטענדיק מעג מען שעכטען. אפילו ביינאכט 
אָבער נור ביי א פלאַקער פייער, צי ביי צוויי ברענענדע ליכט. ובכל, און מיט אלץ 
מעג מען שעכטן. ניט דוקא מיט א מעסער, נאָר אויך מיט שארפן גלאָז וכדומה. 
אויב נור זיי האָבן ניט קיין פּגימה. חוץ, א חוץ פון א תבואה ששנייד-מעסער (מגל 





15 חולין א קעג 
מִמַּגֵל ָצִיר, ְהִמָּנָרֶה, וְהַשָׁנַיִם, | { הַשׁוֹחֵט מִתּוֹך הִטַּבַּעַת, וְשִׁיֵּר בָּה 
וְהַצְפּורֵן, מִפְּנִי שָׁהֶם חוֹנָקִין. חַשׁוֹחֵט | מְלֹא הַחוּט על פְּנֵי כִלָּהּ. שְׁחִיטָתו 
ְּמַגּל קציר בְּרָרֶךְּ הֲלֵיכתָהּ, בִּית | כְשָׁרָה. רַבִּי יוֹסֵי בַּר יְהודָה אוֹמַר, 
שַׁמַּאי פּוֹסֶלִין, וּבִית הַלֶּל. מַכְשִׁירִין, מלֹא הַחוּט על פְּנִי רָבָּהּ: = הֲשׁוֹחֵט 
וְאִם הַחֲלִיקוּ שִׁנָּיהָ. חֲרִי הִיא כְסִַּין: | מִן הַצְדִָין שְׁחִיטְתוֹ כְשָׁרָה, הַמּוֹלֵק 





קציר), און א זעג (מגירה) און (צוויי) ציין (צוזאמען, און א נאָגל (צפורן, וייל זי 
(שעכטן ניט, נאָר זיי) דערווערגן מזונקין, זיי רייסן). א ,מגל קציר, א תבואה-שנייד" 
מעסער, האָט נור איין זייט שארף, און אין דער דאָזיקער שאַרף זענען פֿאַראַן שארפע 
ציין, איינגעבויגן אין איין זייט, אַראָפּ פון הענטל צום שפּיץ צו, דאָס הייסן פּגימות 
און די שחיטה דערמיט איז טריפה, אויך א זעג האָט פּגימות (די ציין) און די 
שחיטה איז טריפה. אויך צוויי ציין וועלכע זענען צוזאַמען באַהאָפטן אין א קין-באק, 
זענען א פּגימה צוליב דעם גריבל אין דער מיט צווישן די ציין, מיט א נאָגל מיינט 
מען, אַז דער נאָגל איו צובאהאַפטן צו אַ פוס, און עס איז טריפה צו שעכטן דערמיט 
ווייל עס הייסט ,,מחוברי' (באהאפטן, וי מיר האָבן געלערנט פריער). -- העוחט 
אז איינער האָט געשאָכטן מיט א תבואה שנייד-מעסער (מגל קציר-- מיט דעס גאַנג 
פון אירע ציין אראָפּ (אַזױ אז די ציין האָבן ניט געריסן דעם האָלדן פון דער בהמה, 
ווארוס דער שוחט אין געגאנגן מיט דעם מעסער אראָפּ, הולכה, און ניט קיגן 
די שפיצן פון די ציין, ניט צוריק צן זיך), אין די בית שמאי 9סלענען גיט נור זאָגן 
זי אַז די שחיטה איז טריפה, נאָר זיי זאָגן אַז די בהמה הייסט דאַדורן אַ נבלה און 
זי איז מטמא (זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא). דער טעם איז, ווייל מען איז 
גוזר טאָמער װעט ער שעכטן מיטן מגל קציר אויף צוריק (הובאה), קייגן די ציין" 
שפּיצן, ובית הלל, און די בית הלל זענען מכשיר. אויך די בית הלל זאָגן אַז מען 
טאָרגיט עסן פון דער שחיטה, אָבער זיי האלטן אז קיין נבלה הייסט עס ניט, וייל 
מען דאָרף ניט צוליב דער גוירה מאכן טמא זאכן, ואם, און אוב מען האָט אוים- 
געשלייפט (החליק) זיינע (דעט מגל קצירס) ציין (די ציין זענען מער ניט געווען און עס 
אין געװאָרן א גליאטיק מעסער), האָט עס דעם דין וי אַ מעסער. און מען מעג דער" 
מיט שעכטן אויך לפתחילת. 

השוחט, אז אייזער שעכט אין דעם רינג און האָט איבערגעלאָזט אזוי ברייט 
װי א פאָדעם איבער אים אינגאנצן (איבער דעם גאנצן רינג ארום און ארום) 
איז די שחיטה כעשר. די לינקע קעל, דער קגה אין האלדז, דאָס לופט-רערל, איז לאנג 
און בשטייט פון רינגעלעך,. ועלכע זענען אין דערמיט אפגעטײילט און דאָרט 
ציט זיך א לאנג שטיקל פלייש, אָבער אין דער הויך פון קנה צום קאָפּ צו, האָט דער 
קנה א גרויסע רינג, װאָס גייט ארום און ארום. זאָגט די משנה אז אוב ער האָט 
געשאָכטן דעם קנה אין דעם דאָזיקן רינג, און עס איז געבליבן פון רינג צום קאָפּ 
צי אפילו נור ברייט וי א פאָדעם אַרום אַרום, איז די שחיטה כשר. אָבער אויב 
ער האָט געשאָכטן צום קאָפּ צו אויסער דעם רינג, איז די שחיטה טריפה (דאָס הייסט 
,,הגרמה"י, געשאָכטן ניט אויפן ריכטיק אָרט) ר' יוסי בר' יהודה זאָגט, אז עס איז 
כשר אַפילו עס איז געבליבן נור) אזוי ברייט וי אַ פאָדעם איבער דעם רוב פון אים 
(פון רינג). ניט דוקא אינגאנצן ארום און ארום, נאָר אין גרעסטן טייל פון רינג, איז 
אויך כשר, 
- = ד. השוחט, אז איינער האָט געשאָכטן פון די זייטן (דער שוזט האָט איינגע- 
בױגן דעם ושט און דעם קנה צו דער זייט פון האלדז און האָט דאָרט זיי געשאָכטן, 
איז זיין שחיטה כשר. די גִמרא זאָגט, אז אפֿילו לכתחילה מעג מען אזוי שעכטן 
המולק, אז איינער (א כהן) איז מולק (שניידט איבער מיט זיין נאָגל א טױב-קרבן אין 
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מִן הַצְּדָדִין מְלִיקָתוֹ פסוּלָה. הַשׁוֹחֵט 
מִן הָעורֵף מְלַיְקְתוֹ כְשָׁרָה. הַשׁוֹחֵט 
מִן הַצוָּאר שְׁחֵישְתוֹ כְשֵׁרֶה, הַמּוֹלֵק 
מִן הַצַוָּאר מְלִיקְתוֹ פְּסוּלָה, שֶׁכָּל 


הָעוֹרֵף כָּשֵׁר לִמְּלִיָקה, וְכֶל הַצִוָּאר 


חולין א 


| 
מִן הָעוֹרֶף שְׁחֵיטְתוֹ פְסוּלָה, הַמּוֹלֵק 


קעד 
ַּשְׁחֵיטָה פְּסוּל בַּמְּלִיקָה. כְּשֵׁי 
בַּמְּליקָה פְּסוּל בַּשְׁחִיטָה: רן כְּשֵי 
בַּתּוֹרִין פָּסוּל בִּבְנֵי יוֹנָה, כָּשֶׁר בִּבְנָי 
יוֹנָה פְּסוּל בַּתּוֹרִים. תִּחִלַּת הַצִּיהוּב 
ְוָה וְּזָה פָּסוּל! | כְּשֵׁר בַּפָּרָה 
פְּוּל בָּעֲגְלָה, כָּשֶׁר בָּעָנְלָה פְּסוּל 





כָּשֶׁר לַשְׁחִישָׁה. נִמְצָא, כָּשֶׁר | בַּפָּרֶה. כָּשֶׁר בַֹּהֲנִים פְּסוּל בַּלְוַם 


בית המקדש) פון די זייטן, איז זיין מליקה פּסול. ווייל מולק זיין מוז מען אין נאקן 
(אין דער הינטערשטער זייט). וועגן מליקה זע זבחים פּרק ו' משנה די. השוחט, אז 
איינער שעכט פון נאקן (פון דער הינטערשטער זייט) איז זיין שחיטה פּסול. מחמת 
איידער ער איז צוגעקומען צום ושט און קנה האָט ער דאָך מיטן מעסער דורכגע" 
בראָכן די ,מפרקת", דעם נאקן-ביין, און די בהמה איז דערווייל טריפה געװאָרן 
המולק מן העורף, אז איינער איז מולק (א טױביקרבן אין בית המקדש) פון נאקן 
איז זיין מליקה כשר. ניט נאָר איז די מליקה כשר, נאָר אזוי דארף מען טאקע מאכן 
די מליקה, װי מיר האָבן געלערנט אין זבחים פּרק וי משנה די. השוחט מן הצואר, אז 
איינער שעכט אין האלדז, איז זיין שחיטה כשר. ניט נור איז עס כשר, נאָר אזוי טאקע 
דארף זיין די שחיטה. המולק מן הצואר, אז איינער איז מולק (א טויב-קרבן אין בית 
המקדש) אין האלדז איז די מליקה פּסול. וױיל מען מוז מולק זיין נור אין גאקן 
שכל, דער גאַנצער נאַקן איז כשר צו מליקה און דער גאַנצער האַלדז איז כשר צו שחיטה 
נמצא, קומט אױיס אז דאָס (אָרט) װאָס איז כשר צו שחיטה (צום שעכטן, דהיינו, דער 
האלדז) איז פסול צו מליקה (צום מולק זיין), און דאָס (אָרט) װאָס איז כשר צו מליקה 
נדער נאקן) איז פסול צו שחיטה (צום שעכטן). פון איצט אָן ביז צום סוף פּרק, װעט 
די משנה געבן וועגן זאכן, וועלכע האָבן ניט קיין שייכות צו שחיטה, נאָר גאָר צו 
אנדערע הלכות. אָבער ווייל די הלכות זענען איינגעאָרדנגט אזוי אז זיי זענען ;כשר 
ביי דעם און פּסול ביי דעם", און ווייל נור-װאָס האָט די משנה געלערנט וועגן שחיטה 
און מליקה ,,כשר בשחיטה פּסול במליקה'', גיט זי אויך די אַנדערע זאַכן 

ה. כשר בתורי, דאָס װאָס איז כשר (צו ברענגן א קרבן אין בית המקדש) 
בי טערקל-טויבן (תורין) איז פסול ביי יינגע טױבן (בני יונה, או דאָס װאָס איז 
כשר בי יינגע טױבן איז פּסול ביי טערקל-טויבן. קרבנות פון טויבן האָט מען גצָי 
קאָנט ברענגן אין בית המקדש נור פון צוויי מינים טױבן, טערקליטויבן (תורין) 
און יינגע טויבן (בני יונה). די טערקל-טויבן (אזוי האָט מען עס געזאָגט אין חדר אין 
יידיש; דאָס איז פון , טורטל-טויבן') האָבן געמוזט זיין אַלטע, אװי אז די 
פעדערן ארום זייער האלדז האָבן געמוזט זיין אינגאנצן װי גאָלד-קאָליר, יינגע טויבן 
האָבן געמוזט זיין נור יינגע, אָבער ווען מען רייסט ארויס א פעדער פון פליגל גייט 
בלוט, זאָגט די משנה אז אלטע װאָס זענען כשר ביי תורין זענען פּסול ביי בני יונה, 
און יינגע װאָס זענען כשר ביי בני יונה זענען פּסול ביי תורין. תחילת, דער אָנהייב 
פון באגילדונג װוען די פעדערן אַרום האלדז הייבן ערשט אָן צו ווערן וי גאָלך- 
קאָליר) איז פסול סיי ביי די (תורין) און סיי ביי די (בני יונה). די דאָזיקע צייט איז 
נאָך צו-יינג פאר די תורין, און צוזאלט פאר די בני יונה, 

כשר, װאָס איז כשר ביי דער פרה (אדומה) איז פסול ביי דער עגלה (ערופה), 
און װאָס איז כשר ביי דער עגלה (ערופה) איז פסול ביי דער פרה (אדומה). די פּרה 
אדומה האָט מען געשאָכטן, און די עגלה ערופה האָט מען אפּגעהאקט דעם קאָפּ. 
שעכטן איז ביי דער פּרה אדומה כשר און ביי דער עגלה ערופה פּסול, און אָפּהאקן 
דעם קאָפּ איז ביי דער עגלה ערופה כשר און ביי דער פּרה אדומה פּסול. וועגן פּרה 
אדומה זע אין דער הקדמה צו מסכתא פּרה. וועגן עגלה ערופה זע מסכתא סוטה פּרק 
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כְּשֶׁר בַּלְוִיִם פּסוּל בַּכּהֲנִים. טָהוֹר | טָהוֹר בִּבְלֵי מתְּכוּת טָמֵא בִּבְלִי עץ. 
ַכְלִי חֶרֶשׂ שָׂמֵא בְכֶל הַכּלִים. טְהוֹר | הַחַיּב בַּשְׁקָדִים הַמָּרִים פָּטוּר 
בּבֶל הַכָּלִים, טָמֵא בִּכְלִי חֶרֶשׁ. | בַּמְּתוּקִים. הֲחַיּב בַּמְּתוּקִים פָּטור 
טָהוֹר בִּכְלִי עֶץ מָמָא בִּכְלִי מִתְּכוּת, | בַּמָרִים: ן הִתָּמֶד עד שָׁלֹא הָחָמִיץ, 





טי משנה א'. -- כשר בכהנים, דאָס װאָס איז כשר ביי כהנים איז פסול ביי לױים, 
און דאָס װאָס איז כשר ביי לויים איז פּסול ביי כהנים. א כהן א בעל מום (למשל מיט 
אן אויסגעהאקט אויג) האָט ניט געטאָרט טאָן די עבודה אין בית המקדש, אָבער א לוי 
מיט א מום האָט געמעגט זינגן שירה אין בית המקדש. א לוי מיט א שלעכט קול 
צוליב זיין עלטער האָט ניט געטאָרט זינגן שירה אין בית המקדש (אין משכן אין 
דער מדבר האָט א לוי עלטער פון 50 יאָר ניט געטאָרט טראָגן דעם משכן), און א 
כהן מיט א שלעכט קול האָט געמעגט טאָן די עבודה אין בית המקדש. -- טהור, 
דאָס װאָס איז טהור ביי ערדענע כלים כלי חרש) איז (קאָן מאכן) טמא כי אלע 
(אנדערע כלים, למשל מעטאלענש), און דאָס װאָס איז טהור ביי אַלע (אנדערע) כלים, 
איזן טמא ביי ערדענע כלים. דער דין איז אז אויב למשל א טױיטער שרץ קומט אריין 
אינװייגיק,. אין דער לופט פון א ערדענער כלי, פון אַ כלי חרס, אפילו ער האָט די 
כּלי ניט אָנגערירט, װוערט די ערדענע כלי טמא. דאָס הייסט, אז א בלי חרס װערט 
טמא שוין פון דער לופט (מאויר). אָבער ביי אנדערע כלים מוז דער שרץ אָנרירן 
זי כדי זיי זאָלן ווערן טמא, און פון דער לופט אליין (מאויר) ווערן זיי ניט טמא. 
דער דין איז, אז אַ טויטער שרץ רירט אָן אן ערדענע כלי אין איר דרויסנדיקער 
זייט (מגבו) ווערט די כלי ניט טמא; אָבער אנדערע כלים ווערן טמא אויך ווען דער 
שרץ רירט זי אָן פון דרויסן (מגבו). זאָגט די משנה אז ,,מגבויי איז טהור ביי ערדענע 
כלים און טמא ביי אַנדערע כלים, און ,,מאוירוי' איז טהור ביי אנדערע כלים און 
טמא ביי ערדענע כלים. טהור בכלי עץ, דאָס װאָס אין טהור ביי הילצערנע כלים 
איז טמא ביי מעטאַלענע כלים (כלי מתכות, פון אייזן, פון קופער און אנדערע מע- 
טאַלן), און דאָס װואָס איז טהור ביי מעטאלענע כלים איז טמא ביי הילצערנע כלים. 
דער דין איז אז אַ הילצערנע זאַך, װאָס האָט ניט קיין ,,בית קיבול", (מען קאָן ניט 
אריינלייגן אין דעם), למשל א הילצערנער טאָװל, אין וועלכן מען קאָן ניט אריינלייגן 
(פּשוטי כלי עץ), קאָן ניט ווערן טמא, איז טהור. אָבער א מעטאַלענע זאַך, אויב עס 
איז נור א כלי, אַפילו עס האָט ניט קיין בית קיבול (פּשוטי כלי מתכות) קאָן װערן 
טמא. אויך איז דער דין, אַז הילצערנע זאַך, װאָס האָט יאָ אַ בית קיבול, אָבער די זאך 
איז נאָכניט פאַרענדיקט, זי איז נאָך ניט קיין כלי, זי איז א , גולם'י, א ניט-פאַר- 
ענדיקטע כלי (גולמי כלי עץ) קאָן ווערן טמא. אָבער א מעטאַלענע ניט-פאַרענדיקטע 
כלי (גולמי כלי מתכות) קאָן ניט װוערן טמא. דאָס זאָגט די משנה: ,,פּשוטים" זענען 
טהור ביי הילצערנע כלים און טמא ביי מעטאלענע, און ,גולמיםיי זענען טהור ביי 
מעטאַלענע כלים און טמא ביי הילצערנע. -- החייב, װואָס איז חייב (מען מוז אפּשיידן 
מעשר) ביי ביטערע מאנדלן, איז פטור ;דארף מען ניט אָפּשײיזן בי זיסע (מאנדלן, 
און װאָס איז חייב ביי זיסע איז פּטור ביי ביטערע. מעשר דארף מען אָפּשײדן נור 
פון פרוכטן װאָס מען קאָן עסן. די ביטערע מאנדלן ווען זיי זענען קליין, נאָכניט 
אויפגעוואקסן אויפן בוים, קאָן מען זיי עסן, ווייל זיי זענען נאָכניט שטארק ביטערן 
אָבער ווען זי זענען אינגאנצן אויפגעװאָקסן קאָן מען זי ניט עסן. ביי זיסע מאנדלן 
איז פארקערט; ווען זיי זענען קליין קאָן מען זיי ניט עסן, און ווען זיי זענען גרויס. 
אויפגעװואָקסן קאָן מען זיי עסן. זאָגט די משנה: פון קליינע ביטערע מאנדלן דאַרף 
מען אָפּשײדן מעשר און פון קליינע זיסע מאנדלן דארף מען ניט; און פון גרויסע 
זיסע מאנדלן דאַרף מען אָפּשײדן מעשר, און פון גרויסע ביטערע מאנדלן דארף מען 
ניט. 

התמד, דער תמד וויין (ואָס מען מאכט ווען מען גיסט ארױף וואסער אױף 
די שאָלעכץ און קערנדלעך פון וױינטרויבן, אַדער אױף וױיך-הייוון), איידער ער 
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אֵינוֹ נִקַּח בְּכֶסֶף מַעֲשַׂר וּפּוֹמֵל אֶת 
ַמִּקְוָה, מִשְׁהֶחָמִיץ, נקח בְּכֶסֶף 
מַעֲשֶׂר וְאֵינוֹ פוֹסֵל אֶת הַמִּקְוָה, 
הָאַחִין הַשְּׁתָּפִין. כְּשַׁהיְִין בִּּלְבֹּן 
פְּטוּרין מִמַּעשַׂר בְּהָמָה. כְּשַָׁבִן 
- בְּמַעֲשַׂר בְּהֵמָה פְּטוּרין מִן הַקִּלבּון. 


חולין א : 


קעו 
כֶּל מָקוֹם שִׁיֵּשׁ מָכֶר אין קָנֶס. וְכָל 
מָקוֹם שִׁיֵּשׁ קָנֶס אִין מָכָר. כָּל 
מְקוֹם שִׁיישׁ מָאוּן אִין חֲלִיצֶה. וְכֶל 
מָקוֹם שִׁיֵּשׁ חֲלִיצָּה אִין מֵאוּן. כֶּל 
מָקוֹם שֶׁיֵּשׁ תְִּיְעה אִין הַכְרָּלָה, 





וְכֶל מָקוים שיש ַבְדלָה אִין תּקיָעה. 


איז געװאָרן זזיערלעך (באקומען דעם טעם פון וױי) קאָן מען אים ניט קױיפן פאר 
געלט פון מעשר (שני, וייל עס איז וואסער ניט קיין ווין), און ער פסלט א מקה. 
אויב אין א מקוה װאָס האָט נאָכניט קיין 40 סאה וואסער, פאַלט אַרײן דריי קװאָרט 
פון דאָזיקן תמד, װוערט די מקוה פּסול, ווייל עס איז װאַסער, און דריי קװאָרט גע" 
שעפּטע װאַסער מאַכן א מקוה פּסול, משההחמיץ, פון ווען ער (דער תמד) איז געװאָרן 
זויערלעך (ער האָט באקומען דעם טעס פון ויי) קאָן מען אים קויפן פאר מעשר- 
(שני)-געלט יל ער הייסט שוין וויין), און ער פסלט ניט קיין מקוה. מחמת א מקוה 
קאָן ווערן פּסול נאָר דורך געשעפּט וואסער, אָבער ניט דורך ויין. וועגן תמד זע 
מסכתא מעשרות פּרק ה' משנה ו', און וועגן תמד-מעשר-שני זע מסכתא מעשר שני 
פּרק א' משנה ג', און וועגן מקוה און געשעפּטע וואסער זע אין דער הקדמה צו 
מסכתא מקואות. --- האחין, די ברידער ששותפים ווען זיי זענען מחויב צו געבן דעם 
קלבון (ווען זיי געבן צוזאמען א סלע פאר ביידנס שקלים צום בית המקדש) זענען זי 
פּטור צו געבן מעשר פון בהמות, און ווען זיי זענען מחויב צו געבן מעשר פון בהמות, 
זענען זי פטור צו געבן דעם קלבון. די דאָזיקע משנה איז פאראן װאָרט ביי װאָרט 
אין מסכתא שקלים פּרק א' משנה ז' און דאָרט גיבן מיר די דערקלערונג ועגן 
, קלבון", , שקלים", מעשר בהמה, און װאָס די משנה לערנט װעגן די ברידער 
שותפים, -- כל מקום, אומעטום וואו עס איז דאָ פארקויף (ביי יעדעס מיידל, ואָס 
איר פאָטער קאָן זי פארקויפן פאר א דינסט), איז ניטאָ קיין קנס (אויב איינער האָט 
געלעבט מיט איר באצאָלט ער ניט קיין קנס), און אין אומעטום (בײ יעדעם מיידל) 
וואו עס איז פאראן קנס, איז ניטאָ קיין פארקויף (קאָן זי דער פאָטער ניט פארקויפן. 
די משנה איז פאראן אין כתובות פּרק ג' משנה ח', און דאָרט געבן מיר א פּירוש צו איר. 
-- כל מקום שיש מיאון, אומעטום וואו עס איז פאראן ממאזיין (אַ יינג מייד?, אי" 
דער זי האָט די צוױי האָר, אוב איר פאָטער איז געשטאָרבן און איר מוטער האָט זי 
חתונה געמאכט, קאָן דאָס מיידל ממאן זיין נאָך דער חתתה, זאָגן אז זי וויל ניט 
דעס מאן, און זי דארף ניט האָבן קיין גט), איז ניט פאראן קיין חליצה. אזאָ יינג מיידל 
אויב איר פאָטער האָט זי חתונה געמאכט און איר מאן איז געשטאָרבן אָן קינדער, 
קאָן זי ניט נעמען חליצה פון איר מאג'ס ברודער, ווייל א ,,קטנהיי, א יינגע פרוי, 
וועלכע האָט נאָכניט די צוויי האָר, קאָן ניט נעמען קיין חליצה. וכל מקום שיש חליצה, 
און אומעטום וואו עס איז פאראן חליצה (א פרוי, װאָס האָט שױן די צוױי האָר און 
זי קאָן נעמען חליצה) איז ניט פאראן קיין ממאן זיין. אויב די יתומה איז שוין על- 
טער און האָט שוין די 2 האָר קאָן זי ניט ממאן זיין. וועגן ממאן זיין זע מסכתא 
יבמות פּרק ייג משנה א'. -- כל מקום שיש תקיעה, אומעטום וואו מען דארף בלאָזן 
אין יעדער צייט ווען מען דארף בלאָזן שופר) איז ניט פאראן קיין הבדלה (מאכט 
מען ניט קיין הבדלה). אמאָל איז געווען א מנהג, אֹז ערב שבת (פרײטאָג) פארנאכט 
האָט מען געבלאָזן מיטן שופר, כדי די מענטשן זאָלן װויסן אז עס קומט אָן שבת און 
מען טאָר ניט מער ארבייטן. די משנה וויל דאָ לערנען (װוי זי װעט עס ווייטער זאָגן) 
אז אויב ערב שבת איז געווען יום טוב, און מען בלאָזט פארנאכט מיט שופר (ווייל 
א סך ארבייטן, װאָס מען מעג אים יום טוב טאָן, וי קאָכן, באקן, טאָר מען אים שבת 
ניט טאָן), מאכט מען ניט פרייטאָג צונאכטס קיין הבדלה. וכל מקום שיש הבדלה, און 
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יוֹם טוֹב שֶׁחֶל לִהְיוֹת בְעֵרֶב שַׁבֶּת, | מִבְדִּילין? הִמִּבְדִּיל בִּיןקֹרֶשׁ לְקדשׁ, 
תּוֹקְעִין ולא מַבְדִּילִין. בְּמוֹצָאִי | רַבִּי דוֹסָא אוֹמַר, בִּין קֹרֶשׁ חָמוּר 
שַׁבֶּת, מִבְדִּילִין ולא תוֹקעין. כִּיצֵד| לְקוֹרֶשׁ הַקֵּל; 
פרק ב יו 

א הַשֹׁחֵט אֶחָד בְּעוֹף. וּשניִם |בְעוף. וְאֶחָד וְחצִיִּבְּהֵמָה, שְׁחִיטָתּ 
בַּבְּהֵמָה. שְׁחִיטְתוֹ כְשָׁרָה. וְרְבּוֹ שָׁל | פְּסוּלָה. רוֹב אֶחָד בָּעוֹף, וְרוֹב שָנַיִם 
אֶחָד כְּמוֹהוּ. רַבִּייְהוּדָה אומַר, עַד | בַּבְּהָמָה, שְׁחִיטָחוֹכְשָׁיָה : ב הַשׁוֹחֵט 
שיִשְׁחוֹש אֶת דורידין. חֲצִי אֶחָד | שְנִ רָאשִׁי ְאָחָד, שָׁחִיטָתוֹ כְשרָה. 





אומעטום (אין יעדער צייט) ווען מען מאכט הבדלה, בלאָזט מען ניט. דאָס מיינט װען 
יום טוב פאלט אויס אים שבת צונאכטס, בלאָזט מען ניט מיט שופר שבת פארנאכט, 
אָבער שבתצונאכטט ביים יום טוב קידוש, מאכט מען הבדלה. און די משנה זאָגט עס 
באלד: יום טוב, אויב יום טוב פאלט אויס אים ערב שבת (פרײטאָג) בלאָזט מען, אָבער 
מען מאכט ניט קיין הבדלה, און אויב (יום טוב פאלט אויס) אים שובת צונאכטס מאכט 
מען הבדלה און מען בלאָזט ניט. אזוי ווי מיר האָבן עס פריער דערקלערט. כיצד, 
וי אזוי מאכט מען הבדלה? װאָסער ברכה מאכט מען ביי דער הבדלה אים שבתצו" 
גאכטס אויב עס איז דאמאָלס יום טוב? המבדיל, (מען מאכט די ברכה ,.ברוך אתה ה') 
;המבדיל בין קודש לקודש, וועלכער האָט געמאכט אן אונטערשיד צווישן הייליקייט 
און הייליקייט". מחמת סיי שבת און סיי יום טוב זענען הײיליקע טעג. ר' דוסאָ זאָגט, 
,בין קודש חמור לקודש קל, צווישן א גרעסערער הייליקייט און א לייכטערער הי- 
ליקייט. ווייל שבת איז הייליקער פון יום טוב, 


פרק ב. 

א. השזט, אז אײינער האָט געשאָכטן איין (סימן, דעם אושט' אָדער דעם 
,קנה") ביי א עוף (ביי געפליג?, למשל א הין, צי א טױב), אָדער ביידע (סימנים, 
דעם ושט און דעם קנה) ביי א בהמה, איז זיין שחיטה כשר. די משנה לערגט דאָ 
מיטן לשון ,,השוחט'', ,,אז ער האָט געשאָכטן"י, ווייל לכתחילה דארף מען אויך ביי 
א עוף שעכטן ביידע סימנים. וועגן ,סימןי און ,ושט'' און ,קנה"' זע אין דער 
הקדמה צו מסכתא חולין. ורובו, און דער רוב (דער גרעסטער טייל) פון איינעם (פון 
/ושט צי פון קנה) איז אזױ װי ער, וי דער גאנצער ושט צי קנה). אויב דער שוחט 
האָט ביים שעכטן איבערגעשניטן נור דעם רוב (דעם גרעסטן טייל) פון ושט צי פון 
קנה ביי א עוף, אָדער דעם רוב פון ושט און פון קנה ביי א בהמה, איז די שחיטה 
כּשר, כאָטש לכתחילה דארף מען איבערשניידן דעם גאנצן ושט צי קנה. ר' יהודה 
זאָגט, אז (ביי א עוף) מוז מען שעכטן די האלדז-אָדערן (ורידין). דאָס זענען די בלוט" 
אָדערן װאָס ליגן אויפן נאקן-ביין (מפרקת), און ר' יהודה האלט, אז ווייל ביי א עוף 
קאָן זיך טרעפן אז מען זאָל אים אָפּבראָטן גאנצערהייט, דאריבער דארף מען דורכ- 
לעכערן די האלדז-אָדערן כדי דאָס בלוט זאָל ארויסגיין. חצי, (אויב מען האָט גע- 
שאָכטן) א העלפט פון איין (סימן, פון וושט אָדער פון קנה) ביי א עוף, אָדער איין (סימן 
אינגאנצן למשל דעם ושט), און א העלפט פון דעם אנדערן סימן (למשל, פון קנה) 
איז די שחיטה פּסול; (אָבער אויב מען האָט געשאָכטן) דעם רוב פון איין (סימ) יי 
א עוף, און דעם רוב פון ביידע (סימנים) בי א בהמה איז די שחיטה כשר די גמרא 
זאָגט, אז דאריבער זאָגט עס דאָ די משנה נאָכאמאָל, כדי צו לערנען, אז עס איז כשר 
מיט א רוב סיי ביי חולין (ניט הייליקע) און סיי ביי קרבנות, װאָס כאָטש מען דארף 
האָבן פון זיי דאָס בלוט צום שפּריצן אויפן מזבח, פונדעסטוועגן איז כשר אויב מען 
האָט נור געשאָכטן א רוב. | 

ב. השוזט, אז איינער האָט געשאָכטן (מיט איין מעסער) צויי קעפּ (פון בהמות 
צי פון שופות) צוזאמען איז די שחזיטה כשר. די גמרא זאָגט, אז ביי קרבנות טאָר מען 
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שָׁנַיִם אוֹחֲִין בּטִּין וְשׁוֹחֲטִין. אֲמו 
אֶחָד לָמַעֲלֶה וְאֶחֶר לָמִטֶּה.שְׁחִיטְֶן 

ְּשֵרֶה; 
{ הַמּו אֶת הָואשׁ בָּבַת 
אַחַת, פְּסוּלָה. הָיָה שׁוֹחֵט וְהִמִּי 
אֶת הָרֹאשׁ בְּבַת אַחַת, אִם יֵשׁ 
ַּמִּן מְלֹא צַוָּאר, כְּשָׁרָה. הָיָה 


חולין ב 





קעח 
שׁוֹחֵט וְהִתִּיו שְׁנֵי רָאשִׁים בְּבַת 
אַחַת, אִם יֵשׁ בַּטַּכִּין מָלֹא צַוָּאר 
אֶחֶר, כְּשָׁרֶה. בַּמָּה דְבָרִים אֲמוּרִים? 
בְִּמן שְׁהוֹלִיךְ וְלֹא הָבִיא, אוֹ הֲבִיא 
ולֹא הוֹלִיךְּ. אֲכֶל אַם הוֹלִיך וְהָבִיא, 
אֲפִלּוּ כֶל שָׁהוּא, אֲפָלוּ בְאֲוְמָל 
ְשֵׁרָה. נִפְלֶה סכִּיןוְשֶׁחֶטָהי אַף עַל 


לכתחילה ניט שעכטן צוויי בהמות צוואמען, שנים, אב צויי מענטשן האָבן גע- 
האלטן איין) מעסער אפילן איינער אויבן און איינער אונטן (איין מענטש האָט גע- 
האלטן ביי איין זייט מעסער, און דער אנדערער מענטש בי דער אנדערער זייט פון 
מעסער), איז (אויב זיי האָבן אַזױי צוזאמען געשאָכטן) די שחיטה כשר. מיר האָבן 
פריער געלערנט וועגן צוויי זאכן װאָס מאכט א שחיטה פּסול; דאָס זענען ;עיקור" 
(פריער פּרק א' משנה ב') און ,,הגרמהיי (פריער פּרק א' משנה ג'). עס זיינען פאראן 
נאָך זאכן, וועגן וועלכע מיר ועלן לערנען ווייטער אין דער משנה, און איינע פון זיי 
איז ,,דרסה'', ,אראָפּדריקן!! מיטן מעסער אויפן האלדז פון דער בהמה, לערנט דאָ 
די משנה, אז עס איז ניט מורא צו האָבן טאָמער װעלן די צוויי מענטשן ניט גוט 
שעכטן און מאכן א ,דרסה"", נאָר זייער שחיטה איז כשר, 

ג. התיז, אב מען האָט אָפּגעהאקט זעם קאָפּ (פון דער בהמה צי פון עוף) מיט 
אַמאָל איז (די שחיטה) פסול. דאָס איז דער פסול פון ,,דרסה" (אראָפּדרוקן דאָס מע" 
סער) און מען מיינט דאָ ניט אז ער האָט געשאָכטן נאָר ער האָט געגעבן א האק מיטן 
מעסער אויפן האלדז. דער דין איז, אז אפילו ער האָט ניט איבערגעהאקט דעם קאָפּ, 
נאָר ער האָט אזוי איבערגעהאקט ביידע סימנים (אָדער אפילו נור איין סימן) איז די 
שהיטה פּסול. היה שוחט, אויב איינער האָט געשאָכטן דעם קאָפּ (,התיז" מיינט דאָ 
ניט איבערגעהאקט נאָר איבערגעשאַכט) מיט איין מאָל (דער שוחט איז אריבער 
מיט דעםס מעסער איבער דעם האַלדז נאָר אַוועק פון זיך, און ער איז ניט צוריקגע- 
גאנגן מיטן מעסער), איז אויב דאָס שחיטה-מעסער אזוי לאנג וי (די גרעב פון האלדז 
פון דער בהמה אָדער עוף װאָס ער האָט געשאָכטן און פון נאָך איי) האלדן, איז 
(די שחיטה כשר. דאָס מעסער דארף זיין אזוי לאנג װוי די גרעב פון צוויי העלדזער, 
היה שוחט, אױב ער האָט געשאָכטן (צוױי בהמות צי ציױי עופות) און ער האָט 
איבערגעשאַכטן די צוױי קעפּ מיט איינמאָל, איז אוב דאָס מעסער איז לאנג (א חוץ 
די גרעב פון די צוױיי העלדזער פון ביידע בהמות צי ביידע עופות) נאָך װי איין 
האלדז, איז (די שחיטה כשר). דאָס מעסער דארף זיין לאנג װי די גרעב פון דריי 
העלדזער, דאָס זעלביקע אויב ער שעכט מער בהמות צי מער עופות מיט אמאָל, 
לאָמיר זאָגן, דריי מיט אמאָל, דארף דאָס מעסער זיין לאנג וי די גרעב פון די אלע 
העלדזער און נאָך איין האלדז (ביי דריי, דארף דאָס מעסער זיין לאנג װי 4 העלדזער), 
במה, ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן (אז דאָס מעסער דארף זיין לאנג וי די גרעב 
פון צוויי העלדזער)? ווען ער (דער שוזט האָט ביים שעכט) אוועקגעפירט (אויף דעסם 
האלדז) דאָס מעסער פון זיך (הוליך) און ער האָט ניט געפירט דאָס מעסער (אויפן 
האלדז פון דער בהמה צי דעם עוף) צו זיך (לא הביא), אָדער אױב ער האָט געפירט 
צו זיך און ניט אוועקגעפירט פון זיך; אָבער אב (ער האָט ביים שעכטן) געפירט 
(דאָס מעסער אויפן האלדז פון דער בהמה צי עוף) אהין און צוריק, איז אפילו (דאָס 
מעסער איז לאנג) נור עטװאָס, אפילו מיט א קליין מעסערל (איזמל) אִיז (די 
שחיטה) כשר. אפילו דאָס מעסער איז ניט גרויס װי די גרעב פון צוויי העלדזער, און 
אפילו עס איז זייער קליין, איז די שחיטה כשר. נפלה, אוב א מעסער איז אראָפּגע- 
פאלן (און איז געפאלן לענג-אויס פון האלדז פון א עוף צי א בהמה) און האָט געשאָכטן 
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פִּי שָׁשָׁחֵטָה כְדַרְכָּהפְסוּלָה, שָנָּאֲמַר | שִׁמָעוֹן אוֹמָר, אִם שֶׁהָה כְרֵי בִקּוּר: 
וְָחְתָּ וְאָבַלְתָּי מַה שָׁאַתָּה זוֹכֵח | ד שָׁחֵט אֶת הַוִשְׁט. וּפֶסֵק אֶת 
אַתֶּה אוֹכָל. נָפְלֶה סכִּין וְהנְכִיההּ. |הִִּרְנָּרָת אוֹ שָׁחֵט אֶת רַגִּרִגֶרֶת 
ִפָלוּ כָלָיו וְהִנְבֵּיהָן, הִשְׁחִיז אֶת | וּפָסָק אֶת הַּשְט, או שֶׁשָׁחֵט אֶחָד 
הַטִּין וְעָף. וּכָא חֲכֵרוֹ ושָׁחַט. אִם | מֵהָן, וְהִמְתִּין לה עַד שִׁמַּתָה. או 
שָׁהֶה כְדִי שְׁחִיטָה, פְּסוּלָה. רַבִּי | שְׁהָחֲלִיד אֶת הַמַּכִּין תַּחַת הַשָּׁנִי 





(פון זיך אליין, און ניט קיין מענטש האָט דערמיט געשאָכטן), כאָטש עס האָט גע- 
שאָכטן וי עס דארף צו זיין (כדרכה), איז (די שחיטה) פסול, ווארום עס ווערט גע- 
זאָגט (דברים כ"ז) , חבחת ואכלת, און דו זאָלסט שעכטן און דו זאָלסט עסן", 
(דערפון לערנען מיר) אז נור װאָס דו (א מענטש) שעכסט מעגסטו עסן. די גמרא זאָגט, 
אז אויב דער מענטש האָט געװאָרפן דאָס מעסער, כאָטש ער האָט ניט מכוון געווען 
צו שעכטן, און דאָס מעסער האָט ביים פאלן געשאָכטן, איז די שחיטה יאָ כשר, ווייל 
דאָס מעסער איז געפאלן פון כח פון מענטש. און נור ביים שעכטן קרבנות דארף 
מען האָבן כוונה, מכוון זיין צום שעכטן. -- נפלה, אויב אין מיטן שעכטן (פון א בהמה 
צי א עוף) איז אראָפּגעפאלן דאָס מעסער און ער (דער שוחט) האָט עם אויפגעהויבן 
(און ווייטער דערענדיקט דאָס שעכטן די בהמה צי דעם עוף), אָדער (אינמיטן שעכטן 
זענען אראָפּגעפאלן זיינע קליידער און ער האָט זיי אויפגעהויבן (און דערנאָך דער- 
ענדיקט דאָס שעכטן, אָדער (דער שוחט האָט פארן שעכט) אָנגעשלייפט דאָס מעסער 
און (דאריבער איז ער אינמיטן שעכט) געװאָרן מיד (און ער האָט אויפגעהערט דאָס 
שעכטן די בהמה צי דעם עוף) און זיין חבר (אן אנדערער שוחט) האָט דערענדיקט 
דאָס שעכטן, -- איז אוב (אין יעדן פון די פאל) ער האָט זיך געזוימט (שהה, דאָס 
מפסיק זיין אין דערמיט פון שעכטן האָט געדויערט) אזוי לאנג װי עס דיערט דאָס 
שעכטן (כדי שחיטה) איזן די שחיטה פסול. דער דאָזיקער פּסול הייסט , שהייה", זוי" 
מען, מפסיק זיין אין מיטן שעכטן, פריער האָבן מיר געלערנט ועגן אנדערע דריי 
פּסולים ביים שעכטן, ועגן ,עיקור', ,הגרמה' און ,דרסה' (זע פריער משגה 
ב'). דאָס רוב מפרשים זאָגן אז ,, שהייה כדי שחיטה", ,זוימען װי לאנג עס דויערט 
דאָס שעכטןיי מיינט װי לאנג עס דיערט דאָס שעכטן דעם רוב פון ושט און פון 
קנה ביי אַזאַ בהמה װאָס ער שעכט איצט, ביי אַ גסה (אַ גרויסע) װי לאנג עס דויערט 
ביי א גסה, און ביי א דקה (א קליינע) װי לאנג עס דויערט ביי א דקה; און ביי א עוף 
וי לאַנג עס דויערט דאָס שעכטן אַן עוף (ברטנורא). אַנדערע מפרשים (דער 
רמבם) געבן אנדערע שיעורים. ר' שמעון זאָגט אז (דאָס זוימען דארף זיין אזוי לאנג) 
װי עס דיערט דאָס אויספרואון. מען מיינט בודק זיין דעם חלף, דאָס מעסער, צי עס 
איז גוט צום שעכטן, 


ד. שחט, אב ער (דער שוחט) האָט (ביי א בהמה) געשאָכטן דעם ושט, און ער 
האָט אָפּגעריסן דעם קנה (פון אָרט וואו ער איז באַהאָפּטן צום קאָפּ), אָדער ער האָט 
געשאָכטן דעם קנה (גרגרת) און ער האָט אָפּגעריסן דעם ושט (דאָס איזן דער פסול 
פון ,עיקור", אָפּרײסן, איבעררייסן), אָדער ער האָט געשאָכטן איינעם פון זיי (דעם 
ושט צי דעם קנה) און ער האָט געווארט בין זי (די בהמה) איז געפּגרט, אָדער (נאָכן 
שעכטן איינעם פון זײי, דעם ושט צי דעם קנה) האָט ער ארונטערגערוקט (החליד, 
באהאלטן, ארונטערגערוקט) דעם מעסער אונטער דעם צוױיטן (אונטער דעם קנה 
צי דעם ושט) און האָט אים איבערגעהאקט (איבערגעשאָכטן פון אונטן ארויף), -- 
זאָגט ר' ישבב, אז (די בהמה) איז א נבלה. דאָ האָט די משנה געגעבן אויך דעם פיפטן 
פּסול, די פיפטע זאך, װאָס מאכט פּסול די שחיטה, דאָס איז ,,חלדה", ארונטערריקן 
דאָס מעסער. צוזאמען מיט די פריערדיקע 4 פּסולע זאכן האָבן מיר 5 זאכן װאָס מאכן 
פּסול די שחיטה, און זיי זיינען א הלכה למשה מסיני (א הלכה װאָס איז געגעבן גע" 
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וּפִמָקוֹ. רַבּייְשֵׁבֶב אוֹמַר. נְכָלָה. וַבִּי  |‏ הַשׁוֹחֵט בְּהֵמָה הַיֶּה 
עֲקֵיבֶא אוֹמָר. טָרֵפֶּה. כְּלֶל אָמַר | וְעוֹף וְלֹא יָצֶא מֵהֶן דָּם, כִּשָׁרִים 
ַבִּ ְשֶׁבֶב מִשׁוּם רַבִּי יְהוֹשָׁע. כָּל | וְנָאֲכָלִים בְּיָדַיִם מְטוֹאָבוֹת. לְפִי שָׁלֹּא 
שַׁנִפְמָלֶה בִשְׁחִישָחָהּ, נְכֵלָה, כָּל | הּכְשְׁרוּ ברֶם. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַ, 
שׁשְׁחִישָתָה כָּרָאוּיוְדָכֶר אַחַר גָרִם | הוּכָשְׁרוּ בַשְׁחִיטָה: { הֲשׁוֹהֵט אֶת 
לֶה לִפְּמַל. טְרֵפָּה. וְהוֹדָה לוֹ רַבּ |הַמְִכָּנָתי רַבִּי שִׁמעוֹן בָּן ּמְלִאֵל 


עַקִיבָא. אוֹמֵר, עַר שֶׁתְּפַרְכַּם בַּיד וּברָגֶל. 





װאָרן בעל פֹּה צו משה רבנו אויפן בארג סיני) און זיי גייען לויטן סדר ,,שהייה", 
,.דרסה'', ,.חלדה'', ,,הגרמה'', ,עיקור''. ר' ישבב זאָגט, אז ניט נור איז די בהמה 
טריפה, און מען טאָר זי ניט עסן, נאָר עס הייסט, װי מען האָט זי ניט געשאָכטן 
און זי איז א נבלה, און זי איז מטמא א מענטש אויב ער טראָגט זי אפילו ער רירט 
זי ניט אָן. זע אין דער הקדמה צו מסכתא חולין וועגן אונטערשיד צװישן ,,טריפה"י 
און .נבלה". ר' עקיבא זאָגט, אז עס איז (נור) טריפה. מען טאָר זי נור ניט עסן 
אָבער קיין נבלה איז זי ניט, און זי איז ניט מטמא, ווייל זי הייסט יאָ װי געשאָכטן 
נאָר זי איז טריפה געװאָרן ביים שעכטן. כלל, רי ישבב האָט געזאָגט אין נאָמען פון ר' 
יהושע דעס כלל;יעדע (בהמה, צי עוף) װאָס איז פסול געװאָרן אין שעכטן (די שחיטה 
האָט ניט געטויגט) הייסט א נבלה; יעדע (בהמה צי עוף) װאָס איר שחיטה איז געווען 
וי עס דארף צו זיין, נאָר אן אנדערע זאך האָט געמאכט אז זי זאָל זייץ פסול (למשל זי 
האָט געהאט א לאָך אין דער לונג) איז זי טריפה. און ניט קיין נבלה, ווייל די גוטע 
שחיטה האָט זי ,,מטהר-געווען", האָט געמאכט, אז זי זאָל ניט הייסן װי זי איז גע" 
פּגרט, אז זי זאָל ניט זיין קיין נבלה. והודה, און ר' עקיבא האָט (דערנאָך) מודה גע- 
ווען צו אים (צו ר' ישבב). און אויך ר' עקיבא האָט געפּסקנט, אז אויב די שחיטה 
איז געווען א פּסולע הייסט די בהמה א נבלה, 

ה. השוחט, אז איינער האָט געשאָכטן א בהמה צי א חיה (למשל, א הירש) צי 
א עוף, און עס איז ניט ארויסגעגאנגן פון זיי קיין בלוט, זענען זיי כשר. די שחיטה 
איז א גוטע, און מען מעג זיי עסן. ונאכלים, און זי קאָנען ווערן געגעסן מיט ניט- 
געוואשענע הענט. מען מיינט דאָ ביי אזעלכע װאָס עסן אפילו חולין-פלייש אזוי װי 
מען עסט קרבנות-פלייש (חולין שנעשו על טהרת הקודש), װאָס מען מוז עסן נאָר מיט 
געוואשענע הענט, ווייל ניט-געוואשענע הענט הייסן װי טמא (:שניות לטומאה", 
זע אין דער הקדמה צו מסכתא ידים) און זי פּסלענען דאָס קרבנות-פלייש װאָס זי 
רירן אָן אומגעוואשן. אָבער דער דין איז אז א עסנווארג קאָן ניט ווערן טמא סיידן 
עס האָט געהאט ,,הכשר"י, דאָס הייסט עס האָט פריער אָנגערירט א משקה, א פליסי" 
קייט (,,בלוט'" הייסט אויך א פליסיקייט), און אזוי װי דאָס דאָזיקע פלייש האָט דאָך 
ניט אָנגערירט קיין בלוט, קאָן עס ניט טמא װערן, און מען מעג עס דאריבער עסן 
אפילו מיט אומגעוואשענע הענט. און די משנה גיט דאָ דעם טעם דערצו: לפי, וייל 
זײ (דאָס פלייש פון דער בהמה, צי פון דער חיה צי פון עוף) זענען ניט געװאָרן 
מוכשר (פעאיק צו ווערן טמא) דורך אָנרירן) בלוט. אזוי וי מיר האָבן פריער דער" 
קלערט. ר' שמעון זאָגט (אז מען טאָר זיי ניט עסן מיט אומגעוואשענע הענט) וייל זי 
זענען געװאָרן מוכשר (פעאיק צו ווערן טמא) צוליב דער שחיטה. דאָס שעכטן אליין, 
ווייל עס מאכט אז מען זאָל מעגן דאָס פלייש עסן (עס איז דאָס מכשיר צום עסן) 
מאכט עס שוין אויך (איז עס דאָס אויך מכשיר) אז עס זאָל קאָנען ווערן טמא. 

וו השחט, אז איינער האָט געשאַכטן א מסוכנת (א בהמה װאָס האלט בי 
שטארבן, זאָגט ר' שמעון בן גמליאל (אז די שחיטה אין כשר נאָר וװען זי) די 
בהמה, נאָכן שעכטן זי) גיט א צאַפּל (תפרכם) מיט דער האנט (מיט דעם פּאָדערשטן 
פוס) און מיט דעם (אונטערשטן) פוס. ווייל אויב ניט איז מורא צו האָבן, אז איידער 
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רַבִּי אַלִיעֲנֶר אוֹמַר, דַיֶה אִם זִנָקָה, 
אָמַר רִבִּי שִׁמְעוֹן, ואַף) הַשּׁוֹחט 
ַלּלָהוּלִמְחֶר הִשׁכִּים וּמָצָא כְתָלִים 
מְלָאִים דּם, כְּשֵׁרֶה, שְׁזנָקָה וּכְמַַּת 
רַבִּי אַליעזָר. וַחֲכָמִים אוֹמָרִים עד 


שֶׁתְּפַּרִכֵּם אוֹ בַיֶּר אוֹ בָרְנָל, אוֹ ער 


שֶׁתְִּשׁכַּשׁ מַנָבָה, אֶחֶר בְּהֵמָה 
קה וְאֶחֶר בְּהֵמָה נֵפֶּה. בְּהֵמָה 


דַקָּה שִׁפּשְׁטָה יָדָהּ וְלֹא הָחֲזִירָהּי 


חולין 3 





קפא 
לה שָׁאֵינָה אִלָּא הוֹצָאַר יִפֵּשׁ 
בּלָבֶד, בַּמֶּה דְבָרִים אֲמוּרִים, שָׁ;יתָה 
בְהָזקֶת מִסְכָּנת, אֶכֶל אִם הָיְתָה 
בְחוקַת בְרִיאָה, אֲפִוּ אי בָּּ אֶחֶר 
מִכֶּל הַמִּימְנִים הֲלְלוּ, כְּשָׁרָה ; 
ו הֲשׁוֹחֵט לַנָכְרי שְׁחִיטְתוֹ כְּשָׁרָה, 
וְרַבּ אֲלִיעוְרפּוֹמָל. אָמַררַבִּי אַליעוֶה 
אֲפְט שְׁהָטָהּ שֶׁיאכֵל הַנּכְרִי מַחֲצַר 
כָּכֵד שָׁלָה,' פְּסוּלָה, שֶׁטָּתַם מַחֲשֶׁבֶת 


מען האָט זי דערשאָכטן איז זי געפּגרט; אָ :ער ווען זי גיט דעם צאפּל איז עס א סימן 
אז זי האָט געלעבט אויך ביים סוף פון שעכטן. ,מסוכנתיי מיינט א בהמה װאָס ווען 
מען פּרובט זי אויפשטעלן מיט א געשריי אָדער מיט א קלאפּ פון א שטעקן הויבט 
זי זיך ניט אויף, אפילו ווען זי עסט וי א געזונטע. ר' אליעזר זאָגט, אז עס איז גענוג 
אויב (דאָס בלוט) שטראָמט (זינקה). אויב די בהמה האָט נאָך דער שחיטה געכריפּעט 
מיטן האלדז און דאָס בלוט האָט געשטראָמט, איז זי אויך כשר. אָמר, האָט ר' שמעון 
געזאָגט, אז אויך ווען איינער האָט געשאָכטן ביינאכט (א מסוכנת און ער האָט ניט 
געזען צי זי האָט א צאפל געטאָן), און צומאָרגנס אין דער פרי האָט ער (דער שוזט) 
געפינען די ווענט (דאָס פלייש פון געשאָכטענעס האלדז) זענען פול מיט בלוט איז 
כשר וייל (דאָס ווייזט אז) דאָס (בלוט פון דער בהמה) האָט געשטראָמט, און דאָס איז 
(כשר) לוט די הלכה פון ר' אליעזר. ,,כמדת ר' אליעזר, װוי די הלכה פון ר' אליעזר 
האָט ר' שמעון געזאָגט דעם דאָזיקן דין. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז (זי איז כשר) 
נאָר ווען זי האָט א צאפל געטאָן מיט דעם פּאָדערשטן פוס (יד) אָדער מיט דעסט 
הינטערשטן פוס (רגל), אָדער ווען זי האָט אַ שאָקל געגעבן מיט איר ווידל, סײ א 
קליינע בהמה (א בהמה דקה, א קאלב צי א שעפס) און סיי א גרויסע בהמה (ְא בהמה 
גסה, אן אָקס צי א קי). אויב מען שעכט זיי ווען זיי זענען מסוכנת דארף מען האָבן 
אז זי זאָל נאָך דער שחיטה א צאפּל טאָן. בהמה דקה, א קליינע בהמה (א קאלב צי א 
שעפּס) װאָס האָט (ביים סוף פון שעכטן זיך ווען זי איז א מסוכנת) אויסגעצויגן איר 
פאָדערשטן פום (ידה) און זי האָט ניט אים צוריקגעצויגן (ניט צוריק איינגעבויג) איז 
די שחיטה פסול, ווייל דאָס איז ניט מער וי אױסגעהױכט דאָס לעבן (הוצאת נפע) 
דאָס ווערט ניט פאררעכנט וי זי װאָלט א צאפּל-געטאָן; אָבער א בהמה גסה איז גע- 
נוג סיי זי ציט אויס דעם פאָדערשטן פוס, און סיי זי בייגט אים איין. במה, ווען איז 
דאָס געזאָגט געװאָרן? ווען זי (די בהמה) איז אָנגענומען פאר א מסוכנת (בחזקת 
מסוכנת); אָבער אױב זי איז אָנגענומען פאר א געזונטע, אין אפילו זי האָט נימ 
קיין איינעם פון די דאָזיקע סימנים זי האָט ניט קיין צאפל געטאָן נאָכן שעכטן) איז 
זי כשר. װוי מיר האָבן שוין פריער געזאָגט הייסט א בהמה ניט קיין מסוכנת אויב ווען 
מען גיט זי א קלאפ מיט א שטעקן שטעלט זי זיך אויף, 


ז. השוחט, אז אײינער/א ייד) שעכט (א בהמה) פאר א גױ (א גױ'ס בהמה, 
איז די שחיטה כשר; און ר' אליעזר פסלט. דער טעם דערפון איז, וױיל ' 
אליעזר האלט, אז א גוי האָט אינזינען אז די בהמה זיינע זאָל געשאָכטן ווערן פאר 
אַ עבודה זרה, און דאַריבער כאָטש א ייד שעכט זי, ווערט די בהמה פּסול. אָמר, האָט 
רי אליעזר געזאָגט, אז אפילו ער (א ייד) האָט זי געשאָכטן, אז דער גױ זאָל עסן פון 
דער לעבער-נעץ מזצר כבד, דאָס רויט-פלייש ביי דער לעבער, דאָס הייסט, אפילן 
דער גױ האָט פארקויפט דעם ייד די גאנצע בהמה און ער האָט זיך איבערגעלאָזט 
בלויז דאָס קלענסטע, א כזית פלייש) איז (די שחיטה פון ייד) פסול, וייל די סתט 
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נְכְרִי לַעֲכוֹדַת אֲלֵילִים. אָמַר רַבִּ 
יוֹסִי, ‏ קל וְחוֹמֶר הַדְּבָרִים, וּמַה 
בְּמָקוֹם שָׁהַמַּחֲשָׁנָה ‏ פֹמֶלֶת , 
ְּמוְָּּשִׁין. אִין הַכֹּל הוֹלֵךְ אֶלָּא 
אַחַר הָעוֹכֵד, מָקוֹם שָׁאֵין מַחֲשָׁנָה 
פוֹסָלָת, בִּחלין, אֵינוֹ דין שָׁלֹא יְהָא 
הַכֹּל הוֹלַךְ וְאָלָאו אַחַר הֲשׁוֹחָט: 


חולין ב 





קפב 
הַשׁוֹחֵט לְשֵׁם הָרִים, לְשֵׁם נְבָעוֹת, 
לְשֵׁם יַמִּים, לִשֵׁם נְהָרוֹת, לְשָׁם 
מִרְבָּרוֹת, שְׁחִיטָתו פְסוּלָה. שְׁנַיִם 
אוַֹוִי בַפִּּן וְשׁוֹחֲטִין, אֶחֶד לְשֵׁם 
אֶחֶד מִכֵּל אֵלּוּ וְאָחָ לְשֵׁם דְּבָר 
ָשֵׁר. שְׁחִיטתוֹ פְולָה: מן אין 
שׁוֹחֲטִין לֹא לְתוֹךּ יַמִּים, ולא לְתוֹךְ 


מחשבה פון גױ איז (אז די בהמה זאָל געשאַכטן ער פאר דער עבודה זרה. 
מיט ,,סתם מחשבה'' מיינט מען, אז אפילו דער גוי זאָגט עס ניט בפירוש ארויס, נעמט 
מען אויך אָן אז ער מיינט אזוי. אָמר ר' יוסי, האָט ר' יוסי געזאָגט, אז עס איז דאָך 
א קל וחומר. מען קאָן אָפּלערנען א ,גרינגע זאך פון אהארבער זאך", אז דעם גוי'ס 
מחשבה קאָן ניט פּסלענען די שחיטה, ווען א ייד שעכט דעם גוי'ס בהמה. און דער 
קל וחומר איז: ומה, מה דאָך ביי קרבנות (במוקדשי) דאָרט, וואו די פּסולע מחשובה 
פסלט (ביי פיר עבודות, ביים שעכטן, ביים בלוט-נעמען, ביים פירן דאָס בלוט צום 
מזבח, און ביים שפּריצן דאָס בלוט), פונדעסטוועגן גייט אלץ נור לוט דער מחשבה 
פון דעם װאָס טוט די עבודה (און אב דער װאָס טוט די עבודה האָט ניט אינזינען 
קיין פסולע מחשבה, און דער בעל הבית פון קרבן האָט יאָ אינזינען א פסולע 
מחשבה איז דער קרבן כשר), מכל שכן דאָרט וואו די (פסולע) מחשבה פּסלט ניט (בי 
4 עבודוח, דהיינ) ביי חולין ‏ עניט-קרבנות, וואו די פסולע מחשבה פאר א עבודה זרה 
פּסלט נור ביים שעכטן און ביים שפריצן דאָס בלוט), דארף דאָך אודאי זיין דער 
דין) אז אלץ זאָל זיין נור לויט (דער מחששבה) פון שוחט. און אויב דער יידישער שוחט 
האָט ניט אינזינען, אז ער שעכט פאר דער עבודה זרה, כאָטש דער גויישער בעל 
הבית פון דער בהמה האָט עס יאָ אינזינען, ווערט די בהמה ניט פּסול. אזוי טייטשט 
די גמרא די דאָזיקע משנה, 

ח. השחט, אז איינער (א ייד) שעכט אין נאָמען פון בערג, אין נאָמען פון 
קלענערע בערג (גבעות), אין נאָמען פון ימ'ען, אין נאָמען פון טײכן, אין נאָמען 
פון מדבריות, איז זיין שחיטה פּסול. ,,אין נאָמען פון בערג'י (צי פון די אנדערע זאכן) 
מיינט, אז ער האלט די בערג פאר אן אָפּגאָט (אן עבודה זרה) און ער שעכט פאר 
זייערטוועגן. די שחיטה איז פּסול און מען טאָר די בהמה ניט עסן, אָבער הנאה האָבן 
פון איר, פאַרקויפן זי צו אַ גוי און נוצן דאָס געלט, מעג מען. דער טעם איז, ווייל 
בערג, ימען, טייכן, מדבריות, קאָנען ניט ווערן קיין עבודה זרה, ווייל זיי זענען בא" 
האפטן צו דער ערד (זע עבודה זרה פּרק ג' משנה ה'), און מען האָט עס געאסרט, 
נאָר ווייל עס זעט אויס וי ער שעכט פאר א עבודה זרה. אָבער אז איינער שעכט פאר 
א עבודה זרה (למשל פאר דעם שר װאָס איז ממונה פון הימל איבער די בערג צי 
איבער ים'ען) הייסט די בהמה א זאך װאָס מען האָט מקריב געווען צו אַ עבודה זרה 
און מען טאָר פון איר אויך ניט קיין הנאה האָבן. שנים, אויב צוויי מענטשן האלטן א 
מעסער און שעכטן (א בהמה צי א עוף), איינער (פון די מענטש) האָט אינזינען 
אז ער שעכט) אין נאָמען פון איינער פון די דאָזיקע זאכן (פאר די בערג צי פאר 
די ים'ען) און איינער (פון די מענטשן) האָט אינזינען (אז ער שעכט) פאר א כשרער 
זאָך (סתם, ער האָט גאָרניט אינזינע), איז די שחיטה פּסול. אפילו די צוויי מענטשן 
האָבן געשאָכטן איין בהמה מיט צוויי מעסערס, איז אויך די שחיטה פַּסול, 

ט אין שוחטין, מען טאָרניט שעכטן ניט אריין אין ים אריין (אז דאָס בלוט 
זאָל גלייך פון האלדז פון דער בהמה צי פון הױף אריין אין יס אריין), און ניט אין 
א טייך אריין, און ניט אריין אין כלים. דער טעם איז אז מען זאָל ניט זאָגן, אז ער 
שעכט צום שר װאָס איז אין הימל ממונה איבער דעם ים, צי איבער דעם טייך. ביי 
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נְהָרוֹת, וְלֹא לְתוֹך כָּלִים. אֲבָל | יְחִקֵּה אֶת הַמִּינִין : י הַשׁוֹהֵט לָשֵׁם 
שׁוֹחֵט הוּא לְתֹךְ עוּנא שָׁל מים, | עוֹלָה. לְשֵׁם זְבָחִים, לְשֵׁם אֶשָׁם 
וּבַפּמִּינָה על גִבִּי כָלִים. אִין שׁוֹחֲטִין | תָּלוּי, לְשֵׁם פֶּסַח, לְשֵׁם תּוֹדָה, 
לְנוּמָא כֶל עִקֵּה. אֲבֶל עוֹשָׂה גוּמָא | שְׁחִיטָתוֹ פְּסוּלָה, וְרַבִּי שִׁמְעוֹ 
כְּתֹךְּ בִּיתוֹ בִּשְׁבִיל שִׁיִכּנם הַדֶּם | מַכְשִׁיר, שָׁנִים אוֹחֲִיןבַַּכִיוְשׁוֹחֲטִין 
לְתוֹכָהּ, וּבַשׁוּק לא יַעשָׂה כן, שֶׁלֹּא | אֶחָד לְשֵׁם אֶחָר מִכֶּל אֲלּו וְאָחָד 


כלים ווידער איז דער טעם, אז מען זאָל ניט זאָגן אז ער זאמלט דאָס בלוט כדי 
צו שפּריצן עס פאר א עבודה זרה. אבל, אָבער מען מעג שעכטן אריין אין א גרובל 
(עוגא) פון וואסער. ,,עוגאיי, א גריבל, איז װי אין מועד קטן פּרק אי משנה א' (,,עוגיות 
לגפנים''). ווען עס איז פאראן וואסער אין גריבל װעט קיינער ניט חושד זיין אז ער 
וועט שפּריצן דאָס פלוט צוֹ דער עבודה זרה, ווייל דאָס בלוט ווערט אויסגעמישט 
מיטן וואסער. דאָס איז נור ביי ניט-קלאָרע וואסער, אָבער אין קלאָרע וואסער אריין 
טאָר מען ניט שעכטן, ווייל מען זעט דאָרט אפּשפּיגלן זיך דאָס פּנים פון שוחט, און 
מען קאָן זאָגן, אז ער שעכט צום געשטאלט פון זיין פּנים (אזוי זאָגט די גמרא), 
ובספינה, און אויף א שיף (מעג מען שעכטן) אויף כלים ארויף. די כלים צי ברעטער 
זאָלן ליגן קרום און דאָס בלוט זאָל רינען ארויף אויף די כלים צי די ברעטער און 
פון זיי אין ים אריין, און דער װאָס זעט אים אזוי שעכטן װעט פארשטיין, אז דאָס 
טוט ער כדי ניט שמוציק צו מאכן די שיף. אין שוחטין, מען טאָר ניט שעכטן אין א 
גריבל אריין (לגומא, אין א גרוב אריין, אין וועלכן עס איז ניטאָ קיין וואסער) אינ- 
גאנצן ניט (כל עיקר). מען מיינט דערמיט, אז אפילו ווען מען שעכט ביי זיך אין הויז 
טאָר מען אויך ניט שעכטן אין א גריבל אריין, די משנה זאָגט ווייטער דעם טעם 
דערפון, ווייל די מינים, די וועלכע זענען אוועק פון דעד יידישער רעליגיע, פלעגן 
שעכטן אין א גריבל אריין. אבל עושה, אָנער ער מעג מאכן א גריבל ביי זיך אין 
הויז, כדי דאָס בלוט זאָל דאָרט אריינרינען שעכֿטן מוז מען אויף דער ערד ארויף, 
נאָר מען קאָן מאכן דערלעבן א גריבל, כדי דאָס בלוט זאָל דאָרט אריין, און עס זאָל 
ניט בלייבן אויף דער ערד. ובשוק, און אין דער גאס (אויף אן עפנטליך אָרט) זאָל ער 
אזוי ניט טאָן (ניט מאכן אפילו דערלעבן קיין גרובל און דאָס בלוט זאָל דאָרט אריין- 
רינע) כדי ער זאָל ניט נאָכטאָן די מינים. ,.שלא יחקה', ניט נאָכמאכן וי זײיער 
געזעץ (חק), וי זייער מנהג איז. 


י. השוחט, אז איינער (א ייד) שעכט (א חולין בהמה) פאַר אַ קרבן עולה צי פאַר 
אַ קרבן שלמים (זבחים), צי פאר א אשם תלױ (א ,,הענגנדיקן' קרבן אשם, װאָס 
מען ברענגט אוב מען איז אין ספק צי מען האָט געטאָן א עבירה), צי פאר א קרבן 
פסח, צי פאר א קרבן תודה, איז זיין שחיטה פסול. דער טעם איז וייל א עולה און 
שלמים און תודה קאָן א מענטש ברענגן אין בית המקדש סתם, מנדר זיין צו ברענגן 
און ברענגן זיי. אויך קאָן א מענטשן אפּשײדן, מקדיש זיין, א גאנץ יאָר א שעפּסל 
פאר א קרבן פּסח און עס האלטן ביז ערב פּסח. אויך וועגן אשם תלוי איז פאראן איין 
תנא (ר' אליעזר אין כריתות פּרק וי משנה ג') װאָס האלט אַז אַ מענטש קאָן ברענגן 
אַן אַשם תלוי ווען ער װויל, סתם פאר א נדבה. ממילא, אויב איינער שעכט א בהמה 
פאר איינעם פון די קרבנות (צי א עוף פאר א עולה) קאָן מען מיינען אז ער האָט 
איצט מקדיש געווען פאר דעם קרבן און ער שעכט א קרבן אויסער דעם בית 
המקדש, דאַריבער האָבן די חכמים געאסרט די שחיטה. ור' שמעון, און ר'י שמעון איז 
מכשיר. ער האלט, אז לכתחילה טאָר מען ניט אזוי שעכטן אָבער בדיעבד, אויב 
מען האָט געשאָכטן, איז עס כשר, און מען האָט ניט מורא פאר טאָמער װעט מען 
מיינען. שנים, אב צוױיי מענטשן האלטן א מעסער און שעכטן (א בהמה), איינער 
(פון די מענטשן האָט אינזינע) אין נאָמען פון איינעם פון די אלע דאָזיקע (קרבנות) 
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לְשֵׁם דֶּבֶר כָּשֶׁר, שְׁחִיטָתוֹ פְסוּלָה, תְּמוּרָה, שְׁחִיטָתוֹ כְשָׁרֶה. זָה הַכָּלֶל, 
ֲשׁחֵם לשׁם חַטָּאת לְשֵׁ אֶשֶׁ ל דָּבָר שָׁנדֶ ְנִדֵּב, הַשׁוֹחָט לִשְׁמו 


עדי 6 


פרק י לְשָׁמו, ‏ כָּשֶׁר; : 


א אֵלּוּ טְרַּוֹת בַּבְּהָמָה, נְקוּבַת יט וּפִּסוּקַת הַגִרְנָּרֶת, נִקֹּב קרוּם 


און איינער (דער אנדערער מענטש האָט אינזינען) אין נאָמען פון א כשרער זאך (סתם, 
א חולין-בהמה) איז די שחיטה פּסול. דאָס איז ניט װי ר' שמעון נאָר לט דעם 
ערשטן תנא (תנא קמא) וועלכער האלט אז ווען מען שעכט אין נאָמען פון א קרבן איז 
די שחיטה פּסול. השוחט, אז איינער שעכט א חולין בהמה) אין נאָמען פון א קרבן 
חטאת, אין נאָמען פון א זיכערן קרבן אשם, אין נאָמען פון א קרבן בכור, אין נאָמען 
/ פון א קרבן מעשר (בהמה), אין נאָמען פון אן אויסגעטוישטן קרבן (תמורה), איז די 
שחיטה כשר. א חטאת און א זיכערן אשם (ניט א אשט תלוי, נאָר א ודאי, א זיכערן) 
ברענגט מען נור ווען מ'האָט געטאָן א הארבע עבירה בשוגג, אָבער ברענגן זיי פאַר אַ 
נדבה ווען מען וויל קאָן מען ניט. א קרבן בכור איז נור דאָס ערשטע קינד פון א 
כשרער בהמה, און מעשר בהמה איז נור די צענטע פון יעדע צען בהמות, און א 
תמורה איז נור ווען מען האָט פריער אויסגעטוישט אן אנדערן קרבן אויף דער 
דאָזיקער בהמה (זע אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות וועגן בכור און מעשר בהמה, 
און אין דער הקדמה צו מסכתא תמורה וועגן תמורה). ממילא קאָן מען די דאָזיקע 
קרבנות ניט ברענגן פאר א נדבה, און ווען ער װאָלט זיי געדארפן ברענגן װאָלטן 
אַלע מענטשן געוואוסט (קלא אית להו). דאריבער איז ניט מורא צו האָבן אז מען 
וועט זאָגן אז דאָס איז טאקע א חטאת צי אן אשם צי א בכור צי א מעשר בהמה צי א 
תמורה, זה, דאָס איז דער כלל, יעדע זאך (יעדער קרבן) װאָס מען קאָן מנדר זיין און 
מנדב זיין (ברענגןפאר א נדר צי פאר א נדבה), אין אוב מען שעכט (א חולין בהמה) 
אין זיין נאָמען, איז אסור (טאָר מען די בהמה ניט עסן, און (יעדער קרבן) װאָס 
מען קאָן ניט מנדר זיין און מנדב זיין, איז אוב מען שעכט אין זיין נאָמען, איז כער. 
דער חילוק צווישן ,,נדר"" און ,,נדבהיי איז אין דעם, װאָס ביים טאָן א נדר זאָגט דער 
מענטש ,,הרי עלייי ,,איך נעם אויף זיך'' צו ברענגן למשל א עולה, און ער קאָן 
ברענגן וועלכע בהמה ער ויל פאר א עולה; אבער ביי נדבה זאָגט דער מענטש 
.הרי זויי, און ער ווייזט אָן אויף זיינס א בהמה און זאָגט , די דאָזיקע בהמה!! זאָל זיין 
למשל א עולה, און ער מוז ברענגן נור די דאָזיקע בהמה. 
פרק 2 

אלו, דאָס זענען טריפות ביי א בהמה. די תורה זאָגט (שמות כ"ג) , טריפה לא 
תאכלו", אז מען זאָל ניט עסן קיין , טריפה". מיט טריפה מיינט מע אן די 
בהמה צי דער עוף האָט אזא פעלער, װאָס דערפון ועט זי פּגרן. די חכמים האָבן 
געהאט א הלכה למשה מסיני (א הלכה װאָס איז געגעבן געװאָרן צו משה רבנו אויפן 
בארג סיני בעל פֹּה) וועלכע פעלערן ביי א בהמה צי ביי א עוף מאכן זיי פאר טריפה, 
און מען טאָר זיי דאריבער ניט עסן. ווייטער אין דאָזיקן פּרק משנה ג' װעט די משנה 
אויסרעכנען די פעלערן וועלכע מאכן א עוף טריפה. דאָ רעכנט די משנה אױט די 
פעלערן וועלכע מאכן א בהמה טריפה, און דאָס זענען זיי: נקובת הושט, ווען דער ושט 
איז דורכגעלעכערט. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא חולין, אז 
אין האלדז זענען פאראן צויי רערלעך. דאָס רעכטע רערל- איז די שפּיז 
רער, דורך וועלכער דאָס עסן גייט אראָפּ אין מאָגן אריין. דאָס הייסט ,ושטיי. דער 
ושט האָט צוויי הייטלעך, אן אויסערליכן א רויטן און אן אינערליכן א וייסן. אויב 
אין איינעם פון זיי איז זאראן לעכל, איז די בהמה כשר. נאָר אויב אין זיי ביידע זענען 
פאַראַן לעכלעך (אפילו דאָס לעכל אין דער אויסערליכער הויט איז ניט אקייגן דעם 
לעכל פון דער אינערליכער הויט) איז די בהמה טריפה. מיט ,,לעכל", ,נקב" מיינט 
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שָׁל מוֹםַ, נִקֹּב הַכֵּב לָבֵית חֲלָלו נִשַל הַכָּכֵד וְלֹא נִשְׁמַיר הֵימָנוּ בְלוּם, 
נִשְׁבְּרָה הַשִׁדְרָה וְנִטְסַק הַחוּש שָׁלָה הָרְאֶה שָׁנִקָּבָה אוֹ שָׁחָסְרָה. רַבֵּי 


מען אפילו דאָס קלענסטע לעכל, נאָר עס דארף זיין דורך און דורך, דורכגעלעכערט 
אינגאנצן, ופסוקת הגרגרת, און אוב די גרגרת (די קנה) איז איבערגעהאקט. דאָס 
צווייטע רערל אין האלדז הייסט ,,גרגרת", און אויך ,, קנה'י. אין יידיש רופט מען עס 
טײילמאָל ,,גאָרגלי, דאָס איז די לופט-רער, וועלכע גייט אראָפּ פון האלדן צִו די 
לונגן. אוים אין דער דאָזיקער רער איז פאראן א לעכל איז די החהמה כשר, קכער 
אויב די רער איז איבערגעהאקט אין דער ברייט, אפילו ווען ניט אינגאַנצן גאָר דער 
רוב, דער גרעסטער טייל פון זיין חלל (דאָס ליידיקע אָרט אין דער דער) איז איבעך- 
געהאקט אין דער ברייט, איז די בהמה טריפה, אָבּעד אויב דער גרעסטער טייל פון 
דער גרגרת איז איבערגעהאקט אין דער לענג, און אין דער זייט (צום קאָפּ צו) איז גץ- 
בליבן א רינגעלע גאנץ, און אין דער צווייטער זייט. צו די לונגן צו, אי אויךף 
געבליבן אַ דינגעלע גאַנץ איז די כהמח כשר, ניקב קרום של מוח, אוב עס איז דורכ- 
געלעכערט געװאָרן דאָס הייטל פון מוח (פון געהירן), אויף דעם געהירן זענען פא- 
דאן צוויי הייטלעך: דאָס אויבערשטע הייטל װאָס איז צוגעקלעבט צום קאָפּישײדל 
(צום גלגולת) אוֹן דאָס אונטערשטע הייטל אויף די געהירן. אוב אין אונטערשטן 
הייטל איז דאָ א לעכל אפילו דאָס אויבערשטע איז גאנץ, איז טריפה; אָבער אויב 
דאָס אונטערשטע איז גאנץ, אפילו אין אויבערשטן אין פאַראַן אַ לעכל איז כשר. 
טייל פּוסקים, דעד ש"ך (שפתי כּהן) און דער ט"ז (טורי וחב) פסקענען אז אמילו 
דאָס אויבערשטע הייטל אליין איז געלעכערט איז אויך טריפה. ניקב הלב לבית חללה, 
אב דאָס הארץ איז געלעכערט אריין אין דער הארץ- קאמער. ,בֵית חללה' מיינט 
דאָס ליידיקע אָרט. אין הארץ זענען פאראן צוויי ליידיקע ערטער, און דער דין איז אז 
אויב דאָס הארץ איז געלעכערט אריין אין איינעם פון די ליידיקט ערטער, איז טריפת; 
נשברה השדרה ונפסק החוט שלה, אױב דער רוקן ביין איז צעבראַכן געװואָרן און 
עס איז איבערגעהאקט געװואָרן (אין דער ררייט, דער גרעסטער טײל, דער רוב) פון 
דעס הייטל װאָס רינגלט ארום) זיין (דעם רוֹקן בייניס מארך פאָדעם) דאָס אין דער 
ווייסער פּאָדעם פון מארך װאָס ציט זיך אינווייניג אין רוקן"ביין פון מוח אָן ביז 
אראָפּ אונטן. דער דין איז אז אויב דאָס מארך- פאָדעם:הייטל אליין איז איבערגט- 
האקט, אפילו דער רוקן"ביין איז ניט צעבראָכן, איז אויך טריפה; און די משנח זאָגט 
,צעבראָכן דער רוקן-בייןי', זוייל געוויינטליך װוערט דאָס הייטל איבערגעהאקט ווען 
דער רוקן-ביין ווערט צעבראָכן, ניטל הכבד ולא נע:תייר הימנו כלוס, אויב די לעבער 
פעלט און עס איז גאָרניט געבליבן פון איר. די גמרא זאָגט, אז כדי די בהמה זאָל 
זיין כשר דארף בלייבן פון דער לעבער אין צוויי ערטער, אזוי גרויס װי א כזית (װי 
אן איילבירט) אין יעדן פון די צוויי ערטער, דהיינו, ,.במקום מרהיי, לעבן דער גאל, 
און ,,במקום חיותאיי ביים אָרט וואו די לעבער איז צוגעקלעבט. צוליב דעם װאָס 
וועגן ,.במקום חיותא" איז פאַראַן אַ ספק, צי מ'מיינט ביי די נירן צי ביי דער לעבער" 
נעץ (טרפש), פּסקנט דער רמא (ר' משה איסרליש) אז כדי די בהמה זאָל 
זיין כשר דארף בלייבן פון דער לעבער דריי כזיתים, איינער ביי דער גאל, איינער 
ביי די נירן און איינער ביי דער לעבער-נעץ. הריאה שניקבה או שחסרה, אױב די 
לונג איז געלעכערט אָדער עס פעלט (א שטיק פון איר). די לונג האָט צוויי הייטלעך, 
און דער דין איז אז נור ווען ביידע הייטלעך זענען דורכגעלעכערט און ווען מען 
בלאָזט אויף אין לונג גייט ארויס פון איר א ווינט, איז די בהמה טריפה. די מפרשים 
ברענגן דאָ די הלכות פון דער גמרא און פון די פּוסקים וועגן ,.סירכאיי (אויב די 
לונג איז צוגעקלעבט) ווען עס. איז טריפה און ווען עס איז כשר. מיט , פעלן א שטיק 
פון דער לונגיי, מיינט מען אזוי: די לונג האָט אין דער רעכטער זייט דריי לונגן- 
לאפּן (אונות) און אין דער לינקער זייט צוויי לונגן-לאפּן, און אויב עס פעלט איינער 
פון די 5 לאפּן איז טריפה. ביי דער לונג איז אין דער רעכטער זייט פאראן טײילמאָל 
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שִׁמָעוֹן אוֹמַר. עַד שֶׁתִּנָקֵב לְבִית | רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, הַגְּדוֹלָה מֶָפַחי 
הַסִּמְפֹּנוֹת . נִקֵּבֶה הִַקִּכָה, נִקְּכָה | וְהַקִּטַנֶּה בְרְבָּהּ. הִמָּסֵס וּבִֵית הַכּוֹסוֹת 
הַמָּרָה, נִקֵּבוּ הַדַּקִי. הִכָּיָם הַפְּנִימִית | שָׁנְקֹּכוּ לחוץ, נָָלָה מ מִן הַנָּג, נִשְׁתַּבְּרו 
שָׁנּקֵּבֶה, אוֹ שֶׁנִּקְרַע רוֹב הַחִיצוֹנָה. ן רוֹב צִלְעוֹתָיהָ וּדְרוּסַת הַזְּאֵב, רַבִּי 





א קליינער לאפּן, װאָס מען רופט ‏ ענוניתאיי' (און די קצבים רופן עס ,דער גנב') 
און לויט טייל פּוסקים אויב עס פעלט איינער פון די גרויסע דריי לאפּנס אין דער 
רעכטער זייט און די עינוניתא איז פאראן ווערט זי פאררעכנט פאַר אַ לאַפּן און די 
בהמה איז כשר. ר' שמעון זאָגט, אז (די בהמה אין טריפה) נור ווען זי (די לונג) איז 
געלעכערט אריין אין דער גרויסער לופט- רער. ,לבית חסמפונות", אין דער גרוי- 
סער רער, װאָס ציט זיך דורך דער לונג. ניקבה הקיבה, אוב דער מאָגן איז געלע- 
כערט. אויך דאָ מיינט מען אז נור ווען דער לאָך גייט אריין אין חלל, אין אינוויי" 
ניקסטן ליידיקן אָרט פון מאָגן, איז די בהמה טריפה. ניקבה המרה, אוב דאָס גאל- 
בייטעלע (די גאל-בלאָז) איז געלעכערט. דאָס איז נור אויב עס איז אין אזא אָרט וואו 
די לעבער פארשטאָפּט ניט דאָס לעכל אין דעם גאל-בייטעלע. ניקבו הדקין, אב די 
קישקעס זענען געלעכערט. אויב אין א קישקע פון די געדערים איז דורכגעלעכערט 
אין חלל אריין פון דער קישקע אינװייניק. אויב אָבער אן אנדערע קישקע דערלעבן 
פארשטאָפּט דאָס לעכל, וי אין דער ,,הדרא דכנתאיי, די מיטל-קישקע (די ,,מניסע"), 
און ווער שמועסט נאָך אויב די כשרע מניסע-שמאלץ (ניט טריפה חלב) פארשטאָפּט 
דאָס לעכל, איז כשר. הכרס הפנימית שניקבה או שנקרע רוב החיצונה, אױב עס איז 
דורכגעלעכערט געװואָרן דער אינוױיניקסטער בױך, אָדער עס איז אויפגעריסן גע- 
װאָרן דער רוב (דער גרעסטער טייל) פון אױסנוייניקסטן בויך. מיט ,,כרס הפּנימית" 
, אינווייניקסטן בויך'' מיינט מען דעם גרויסן בייטל, וואוהין עס גייט אריין דאָס 
עסן פון ושט, פון דער שפּייזירער. מען רופט עס דער ,פּאָנץיי. אויב ער איז דורב- 
געלעכערט איז טריפה. מיט ,כרס החיצונה'', אױסנװייניקסטער בויך, מיינט מען 
דאָס פלייש װאָס דעקט צו דעם גרעסטן טייל פון בויך, און אויב דער רוב פון אים 
איז אויפגעריסן איז די בהמה טריפה. ר' יהודה זאָגט, אז ביי א גרויסער (בהמה, בי 
א גרויסן אָקס) איז (טריפה אוב עס איז אויפגעריסן פון אױיסנוױיניקסטן בויך אזוי 
גרויס וי) א טפח (די ברייט פון פיר פינגער, אפילו עס איז ניט אויפגעריסן געװאָרן 
דער רוב), און ביי א קליינער (בהמה, ביי א קליינעס קאלב) איז (טריפה נור ווען עס 
איז אויפגעריסן געװואָרן דער רוב (פון אױסנוריניקסטן בויך). אפילו דער ריס איז 
ניט אזוי גרויס װוי א טפח. די הלכה בלייבט װוי ר' יהודה. המסס ובית הכוסות עוניקבו 
לחוץ, אוב דער המסס אָדער די בית הכוסות זענען דורכגעלעכערט געװאָרן אין 
דרוסן ארויס. פון דעם פּאָנץ (דעם כרס הפּנימית) גייט דאָס עסן אריין אין אַזאַ זעקל, 
װאָס הייטט ,,בית הכוסות''. עס זעט אויס װי א קיילעכיק היטל, און מען רופט עס 
דעריבער אויך די ,,הויב'!, און אין פּױילן האָבן די קצבים עס גערופן די ,, טשעפּטשי- 
כעי! (פון ,, טשעפּעק", א היטל). פון די בית הכוסות גייט דאָס עסן אריין אין 
.המסס'י, דעם פאָר-מאָגן, מען האָט עס אויך גערופן דאָס ,,בוך'', ווייל עס האָט וי 
בלעטער פון א נוך. צווישן דעם בית הכוסות און דעם המסס, אין די זייטן ארום 
זענען פאראן װוי ווענטלעך, וועלכע טיילן אָפּ די ביידע. זאָגט די משנה אז אויב דער 
המסס צי די בית הכוסות האָט געהאט א לעכעל אין דרויסן ארויס איז די בהמה 
טריפה; אָבער אויב דאָס לעכל איז געווען אין די ווענטלעך פון בית הכוסות צום 
המסס, און ניט אין דרויסן ארויס איז די בהמה כשר. דאָס װאָרט ,.בית הכוסות'' זאָל 
זיין פון ,,כיסיי (א בייטל), ,,המססי! זאָל זיין פון לאטיינישן ,אָמאסום!', דער ,, פאָר" 
מאָגןיי. נפלה, אויב זי (די בהמה איז אראָפּגעפאלן פון דאך. די בהמה איז טריפה אויב 
מען האָט זי באלד געשאָכטן. אָבער אויב זי האָט זיך אויפגעהויבן און איז געגאנגן 
אַזאַ שטח װי לאנג די בהמה איז, מעג מען זי שעכטן און זי איז כשר. נשתברו רוב 
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יְהוּדָה אוֹמָר, דְּרוּסַת הִזְאֵב בַּדַּקּה, 
וּדְרוּמַת הָאֲרִי בַּגפָּה, דְּרוּסַת הַנֵּץ 
בְּעוֹף הִדַּק, וּדְרוּסַת הַגֵּ בָּעוֹף ַגַּם, 
זָה הִכֶּלֶל, כָּל שָׁאִין כָּמוֹהָ חַיָה, 
ְרִפָּה: 


קפּז 
כַּמָּה תַּחֲסֶר? רִבֶּן שִׁמְעוֹן בָּן גּמְלִיאָל 
אוֹמָר, עַר כְּאִסָּר אשי , נִפְחֲתָה 
הַגִלְנוֹסֶת ולא נִקֹב קרוּם שָׁל מוֹחַ, 
ִקֵב הַַּב וְלֹא לְבִית חֲלְלו נִשְׁבָּרָה 
הַשֶּׁדָרֶה וְלֹא נִפָסֵק הַחוּט שָׁלָהּ 


ְָלָה הַכָּבֵד וְִשְׁתַיר הִימָנָּהּ כַּזית 
הִמֶּסֵם וּבִית הַכּוֹסוֹת שָׁנַּקֵּבוּ זֶה לְתוֹךְ 


ב וְאֵלוּ כְשָׁרוֹת בַּבְּהֲמָה 
ִקנָה הַגּרְגרֶת או שֶׁנִסְדְּקָה. עד 


צלעותיה, אוב עס זענען צעבראָכן געװואָרן דער גרעסטער טייל פון איר ריפן פון די 
רינגעלעך פון דער שדרה (פון רוקן-ביין) גייען ארויס 22 גרויסע זייטן-ריפּן, וועלכע 
האָבן מארך. אויב עס זענען צעבראָכן געװאָרן דער גרעסטער טייל פון זיי, 12 ריפּן, 
איז די כהמה טריפה, ודרוסת הזאב, אוֹן אוב א װאָלף האָט איר געגעבן א קלאפ. 
די גמרא טייטשט, אז דאָס מיינט מען, אז דער װאָלף האָט געגעבן א קלאפּ דער בהמה 
מיט זיין װוילן (מדעת), און אז דעם קלאפּ האָט ער געגעבן מיט די נעגל פון פאָ" 
דערשטן פוס (ביד. ר' יהודה (איז מפרש די פריערדיקע ווערטער פון דער משנה 
און) זאָגט, או דער קלאפ פון א װאָלף (מאכט טריפה) בײי א קליין-פי (ביי א דקה, 
א שעפס און א ציג), און דער קלאפ פון א ליב ביי א גרויס- פי (ביי א גסה, בי אן 
אָקס און א קו), אָבער דער קלאפ פון א װאָלף ביי אן אָקס מאכט ניט טריפה ווייל זיין 
קלאט איז צו"שוואך פאר אן אָקס. דרוסת הנץ, דער קלאפ פון א שפּארבער-פויג? 
(נץ) מאכט טריפה בי א קליינעם עוף (ביי טױבן און קליינע הינדלעך), און דער 
קלאפ פון א גײער-פױגל (,02') מאכט טריפה ביי א גרויסן עוף (ביי גענז). 
דער שפּערבער איז א קלענערער רויביפויגל, און דער גייער איז א גרויסער, שטאר" 
קערער רויב-פויגל, און דאריבער איז זיין קלאפּ א שטארקערער. לוט איין גירסא 
איז פאַראַן ,.גז" (אנשטאט גס). -- ביז איצט האָט די משנה אויסגערעכנט 18 טריפות 
ביי א בהמה. איצט זאָגט די משנה: זה הכלל, דאָס אין דער כלל, אױב אזעלכע וי זי 
(אויב א בהמה ווען זי האָט אזא פעלער װאָס די דאָזיקע בהמה האָט) קאָן זי ניט לעבן, 
איז זי טריפה. די גמדא זאָגט, אז מיט דעם דאָזיקן ,,זה חכלליי מיינט מען צו לערנען 
נאָך 7 סאָרטן פעלערן וועלכע מאכן טריפה א בהמה און וועלכע װוערן אין דער משנה 
ניט דערמאָנט, און זיי ווערן אָנגערופן ,/שב שמעתתא,' (,זיבן הלכות'), און אויך 
נאָך 4 סאָרטן פעלערן װאָס מאכן טריפה א בהמה און וועלכע וערן געלערנט אין 
אנדערע ערטער אין דער משנה. 

ב. ואלו, און די דאזיקע (פעלערן) זענען כשר בי א בהמה. די בהמה װוערט 
ניט טריפה דורך זיי. און זיי זענעף נקבה, אוב די גרגרת (דער גאָרגל) איז געלע" 
כערט געװאָרן, אָדער געװואָרן געשפאלטן (אין דער לענג און עס זענען געבליבן 
גאנצע רינגעלעך אין דער הויך און אונטן). וי מיר האָבן געלערנט פריער אין אָנ" 
הויב משנה א'. עד כמה, ביי וויפיל זאָל פעלן (פון גרגרת, פון גאָרגל, און די בהמה 
זאָל זיין כשר)? רבן שמעון בן גמליאל זאָגט, (ביז װוינציקער פון דער) גרויס װי אן 
איטאליענישער איסר. ,,איסר האיטלקי'י איז געווען א רוימישע מטבע ,אסאריאן". 
מען נעמט אָן אז דאָס איז אזוי גרויס װי די ברייט פון חלל פון דעם גאָרגל.---איצט 
רעכנט די משנה ווייטער די פעלערן װאָס זענען כשר ביי א בהמה: נפחתה, אוב דאָס 
קאָפּשײדל (גלגולת) איז צעבראָכן געװאָרן און דאָס הייטל פון געהירן (קרוּם של 
מוח) איז ניטגעװואָרן געלעכערט; דאָס הארץ איז געװואָרן געלעכערט אָבער ניט אין 
זיין הארץ-קאַמער (לבית חלל) ; דער רוקן-ביין (די שדרה איז געװאָרן צעבראָכן, 
און דאָס הייטל אין וועלכן עס איז פאראן זיין מארך-פאָדעם איז ניט געװאָרן אי" 
בערגעהאקט; עס פעלט די לעבער און עס איז געבליבן פון איר א כזית; דער המסס 
און בית הכוסות זענען געװאָרן געלעכערט איינער אין אנדערן אריין. וועגן די אלע 
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זֶה, נִטֵל הַטְּחוֹל, נִטְלוּ הַכְּלְיוֹת, נִשֵל | { וְאֲלּוּ טְרְפוֹת בָּעוֹף, נְקוּבַת הַוּשְׁט, 
לְחִי הַתַּחְֹּן. נִטָלָה הָאָם שָׁלָּהּ, | פְּסוּקַת הַנּרְגָרֶת, הִכְּחָהּ חוּלָדֶּה על 
וַחֲרוּהָה בִירִי שָׁמַיִם, ַגּוּרָה, ַבִּי ן רֹאשָׁהּ מָקוֹם שָׁעוֹשֶׂה אוֹתָה מְרֵפָה 
מָאִיר מַכְשִׁיר, וַחֲכָמִים פּּסְלִין + נִקֹּב הקּורקבן, נִקְּבוּ הַדּקִין, נְפְלָה 





דאָזיקע זאכן האָבן מיר געלערנט פריער אין משנה א', ביי וועלכע פאלן די בהמה 
איז טריפה, און דאָ לערנט די משנה ביי וועלכע פאלן פון די דאָזיקע פעלערן די 
בהמה איז כשר; פריער אין משנה א' האָבן מיר דאָס אלץ דערקלערט, איצט גיט די 
משנה וועגן פעלערן װאָס מיר האָבן אין משנה א' ניט געלערנט, און די משנה 
זאָגט, אז די בהמה וועלכע האָט זיי איז כשר. און דאָס זענען : ניטל הטחול, אוב די 
מילץ איז ניט פאראן) אױב עס פעלט די מילץ) איז די בהמה כששר. אָבער אב די 
מילץ איז פאַראַן נאָר זי האָט א לאָך אין דער גרעב און עס איז ניט געבליבן אַזױ 
דיק װוי די גרעב פון א גאָלדענעם דינר (א גאָלדן רענדל) איז די בהמה טריפה. ניטלו 
הכליות, אוב עס פעלן די גירן. די בהמח איז כשר אויב עס זענען באלד ניט געווען 
קיין נירן, אָדער א מענטש האָט אויסגעשניטן די גירן אָבער אוב צוליב א קראנ- 
קייט, האלטן טייל פּוסקים (דער ,,שולחן ערוך') אז די בהמה איז טריפה. ניטל לחי 
התחתון, אוב עס פעלט די אונטערשטע קין-באק. די בהמה איז כשר נאָר אויב מען 
קאָן איר אריינגיסן עסן אין מויל און זי קאָן עס אַראָפּשלינגן; אָבער אויב ניט, איז 
די בהמה טריפה. ניטל האם שלה, אוב (ביי א בהמה א נקבה, למשל א קו) עס פעלט 
איר געבער-מוטער. מען מיינט דאָ דעם בייטל אין וועלכן עס ליגט דאָס קאלב אין 
דער מוטערס בויך; אויב דער בייטל פעלט איז די בהמה כשר, וחרותה בידי עומים, 
און (א בהמה, װאָס איר לונג איז) פארטריקנט דורכן הימל (איז כשר). מען מיינט דאָ 
אז די לונג איז געװאָרן פארטרוקנט צוליב שרעק װאָס די בהמה האָט געהאט ווייל זי 
האָט דערהערט א שטארקן דונער צי דערזען א שטארקן בליץ, אָבער אויב די בהמה 
האָט זיך דערשראָקן צוליב א מענטש (בידי אדם) און דאדורך איז די לונג געװאָרן 
פארטרוקנט, איז די בהמה טריפה. דאָס װאָרט ,,חרותה'', זאָגט רשי, איז װי ,,חריות 
של דקל"י, ,,צווייגן פון טייטל-ביימער"י, טרוקן װי א צווייג. הגלודה, אן אראָפגעצוי- 
גענע (אויב די פעל פון דער בהמה איז געווען אראָפּגעצױגן ווען זי האָט געלעבט, 
פארן שעכטן זי), איז ר' מאיר מכשיר װאָגט, אז די בהמה איז כשר), און די חכמים 
פּסלענען זאָגן אז די בהמה איז טריפה). ,,גלדיי איז דער טייטש ,,הויט"!, ,,פעליי (אין 
אראביש ,,דזשילדיי, אין אראמעאיש ,,גילדא"') און מיר געפינען דאָס װאָרט אויך 
אין איוב ט"ז ,,שק תפרתי עלי גלדי , א זאק האָב איך אַרויפגענייט אויף מיין הויט" 
(אזוי טייטשט דער אבן עזרא). ,,גלודה!' איז דער טייטש די פעל איז אראָפּגעצױגן 


ג ואלה, און דאָס זענען (די פעלערן וועלכע מאכ) טריפה ביי א עוף (א הו, 
אַ גאַנז וכדומה): אויב אין ושט (אין דער שפּייזירער אין האלדז) איז פאראן א לעכל, 
אָדער דער גרגרת (דער גאָרגל) איז איבערגעהאַקט (אין די ברייט, דער גרעסטער 
טייל פון אים). וועגן לעכל אין ושט און דעם איבערגעהאקטן גאָרגל געבן מיר פּרטים 
פריער אין מִשנה א'. איצט רעכנט די משנה ווייטער פעלערן װאָס זענען ביי א עוף 
טריפה. הכתה, אויב א ויזל (אזא חיהלע) האָט אים (דעם עוף) געגעבן א קלאפ אי- 
בער דעם קאָפּ אין אן אָרט װאָס מאכט דעם עוף טריפה. די מפרשים טייטשן דאָ 
צוויי זאַכן. ערשטנס, אַז דאָס וויזליחיהלע האָט ניט דערלאנגט דעם קלאפ אויפן 
עוף'ס קאָפּ מיט איר פאָדערשטן פוס, מחמת דאָס װאָלט געווען .דרוסה', און מיױ 
האָבן געלערנט פריער סוף משנה א' אז עס איז טריפה; נאָר מען מיינט אז זי האָט 
געגעבן א ביס מיט די ציין אויף דעם עוף'ס קאָפּ. צווייטנס, אז טריפה איז נור אויב 
דאדורך איז געלעכערט געװאָרן דעם עוף'ס געהירן-הייטל (קרום של מח, וי מיר 
- האָבן געלערנט פריער אין משנה א'). און כדי מען זאָל וויסן צי אין געהירן-הייטל 
איז געװאָרן א לאָך, שטעקט א מענטש אריין זיין פינגער אין דעם עוף'ס מויל און 
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לְאוּר וְנִחְמְרוּ בְנִי מְעֵיהָ, אִם יְרוֹקִים, | הִכְּחְהּ חוּלְדֶה על רֹאשָׁהּ מָקוֹם 
פֶּסוּלִין, אִם אֲדוּמִים, כִּשְׁרִין. דְּרָמָהּ, | שָׁאִינָהּ עוֹשֶׂה אוֹתָהּ טְרָפָה, נִקֹּב 
ּטֶרמָה בַּכּוֹתֵל, אוֹ שֶׁרצַצַתָּה בְּחֵמָה, | הַוָפק. רַבִּי אוֹמֵר, אֲפָּלּוּ נטל, יָצְאוּ 
ּמפַרְכֶּסֶת וְשָׁהֵחֶה מֵעת לְעַת | בְנִי מֵעֵיה וְלֹא נִקְבוּ. נִשְתְַרּנפָיהי 
ּשְׁחָטָה, כְּשׁרָה ! ך וְאֵלוּ כְשָׁרוֹת | נִשְׁתבְרּרגלֶיהָ. נִמְרְטוּ כְנפֶיהָ. רַבִּ 
בָּעוֹף, נִקָּבֶה הַנּרְנֶרֶת אוֹ שֶׁנִּסְדָּקֵה, | יְהוּדָה אוֹמָה. אִם נִטֶלֶה הַנּוֹצָה, 





קוועטשט ארויף ביים גומען, און אויב דער מארך פון געהירן שפּריצט ארויס אין 
דער הויך איז א סימן אז דאָס הייטל האָט א לאָך און דער עוף איז טריפה. ניקב 
הקורקבן, אויב דער פּופּיק איזן דורכגעלעכערט. מ'מיינט אז דער לאָך איז אין פלייש 
פון פּופּיק און אין בייטל פון פּופּיק איינס קייגן אנדערן: נור אין אזא פאֵל איז דער 
עוף טריפה. ניקבו הדקין, אוב די קישקעלעך זענען געלעכערט. אויך דאדורך איז 
דער עוף טריפה. נפלה, אױב ער (א לעבעדיקער עוף) אין אריינגעפאלן אין פייער 
און עס זיינען (דאדורך) צוזאמענגעשרימפן געװואָרן אירע געדעריס (נחמרו בני מעיה), 
איז אויב זיי זענען געװואָרן געל נירוקים) זענען זײ פ9סול (איז דער עוף טרפה) און אויב 
זיי זענען געװאָרן רױט זענען זי" , (איז דער עוף) כשר די מפרשים טייטשן אזוי. 
אויב די געדערים-טיילן, וועלכע זענען געוויינטליך רויט, וי דאָס הארץ, די לעבער, 
דער פּופּיק, און זייער קאָליר איז צוליב דעם פייער געװאָרן געענדערט און זיי זענען 
געװאָרן געל, איז דער עוף טריפה, און אויב זיי זענען געבליבן רויט וי פריער איז 
דער עוף כשר. פארקערט וידער, אויב די קישקעלעך, וועלכע זענען דאָך געוויינט- 
ליך געל, זענען געװאָרן צוליב דעם פייער רויט, איז דער עוף טריפה. ,,נחמרויי איז 
דער טייטש איינגעשרימפּן, װוי אין אינה א' ,,מעי חמרמרו". ,ירוקים'י איז דער 
טייטש ,,געליי. דרסה, אוב (א מענטש) האָט געגעבן א טרעט ארױף (מיט די פים) 
אויף אים (אויף דעם עוף), אָדער ער האָט מיט אים (מיטן עוף) געגעבן א קלאפ אין 
דער וואנט, אָדער א בהמה האָט אים (דעם עוף) געגעבן א שטוס (ריצצתה, און אים 
אומגעוואָרפ), אוב ער (דער עוף) צאַפּלט נאָך (לעבט נאָך, מפרכסת) און ער האָט 
געדויערט (געלעבט נאָך איינעם פון די דאָזיקע קלעפ) א מעת לעת (פיר און צואָנ- 
ציק שעה) און מען האָט אים געשאָכטן, איז ער כשר. אָבער מען דארף, נאָך דער 
שחיטה, בודק זיין דעם עוף, אונטערזוכן אים צי זיינע גלידער זענען ניט געװאָרן 
צעבראָכן. / 

ד. ואלו, און די דאָזיקע (פעלער) זענען כשר בי א עוף: אױב דער גאָרגל 
(די גרגרת, דאָס לופט-רערל אין הא?ו) איז געװואָרן געלעכערט אָדער צעשפּאלטן 
(אזוי וי מיר האָבן געלערנט ביי א בהמה פריער אין מעונה ב'); אוב א ויזל -חיה'לע 
האָט אים (דעם עוף) געגעבן א קלאפ אויפן קאָפּ אױף אן אָרט, וואו זי האָט אים ניט 
געמאכט פאר טריפה. דער עוף איז אין ביידע דאָזיקע פאלן כשר. ניקב הזפק, אויב 
די װאָליע (דער קראפּ, דאָס זעקעלע אין האלדז וואו עס זאמלט זיך אָן דאָס עסן 
איז געוואָרן געלעכערט. אויך אין אזא פאל איז דער עוף כשר. רבי (ר' יהודה הנעזיא, 
דער מסדר פון דער משנה) זאָגט. אז אפילו (די וואליע) פעלט אינגאנצן (איז אויך 
כשר). די מפרשים זאָגן אז די הלכה איז ניט וי רבי. איצט רעכנט די משנה ווייטער 
פעלערן וועלכע זענען כשר ביי א עוף:+ יצאו, אוב די געדערים זענען ארויסגעגאנגן 
(און מען האָט זיי צוריק אריינגעלייגט ניט איבערגעדרייט) און זי זענען ניט גע- 
לעכערט; אוב זיינע פליגלן (גפיה) זענען צעבראָכ; אב די פיס זענען צעבראָכן 
אויב די גרויסע פעדערן (אויפן קערפּער פון עוף) זענען געוואָרן אַרױיסגעריסן (נמרטו 
כנפיה); אין די אלע פאלן אין דער עוף כשר. די מפרשים געבן דאָ פּרטים וועגן די 
אַלע דינים, מחמת טיילמאָל איז דער עוף טריפה (למשל, אויב א פליגל איז ארויס- 
געצויגן געװאָרן, .;שמוסת-גף-"בעוף" און אַנדערע). ר' יהודה זאָגט, אז אויב די 
דינע פעדערלעך (נוצה, די דינע פעדערלעד אויפן קערפער פון עוף, וועלנע האָבן 
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פְּסוּלָה! רן אֲחוּוַת הַדָּם וְהַמְעֲשָׁנָה, | מִשׁוּם טְרֹפָה וַאַטוּרָה מִשׁוּם סַכָּנַת 
וְהַמְצוָֹנֶת  ,‏ וְשָׁאָכְלָה ‏ הִרְדּוּפְִי || נְפְשׁוֹת: ן סִימָנִ בְהמָה וְחַיָה נָאָמְרו 
וְשָׁאָכְלָה צוֹאַת תַּרְנְגוֹלִים, או שֶׁשֶׁתֶת | מִן הַתּורָה, וְסִימְנֵי הָעוֹף לא נָאֲמְרוּ 
מַיִם הָרְעִים, כָּשַׁרֶה. אֶכְלָה פַם | אֵבֶל אֶמְרוּ חֲכָמִים, כָּל עוֹף הַדּוֹרֵס, 
הִמָּוֶת. אוֹ שֶׁהִכִּישָׁהּ נָחֶשׁ, מִתֶּרֶת | טָמֵא, כָּל שָׁיֵשׁ לוֹ אֶצְבַּע יִתָרֶה, 


ניט קיין הארטע שטעקעלך) זענען אראָפּגנומען געװאָרן, איז (דער עוף) טריפה, 
ווייל דאָס חייסט װוי די הויט װאָלט אראָפּגענומען געװאָרן ביי א בהמה (גלודה), װאָס 
מיר האָבן געלערנט פריער סוף משנה ב' אז די בהמה איז דאדורך טריפה. -- די 
משנה רופט דאָ כסדר אָן דעם עוף מיט לשון נקבה (,כשרה'', ,פּסולהיי און אזוי 
כסדר) 

ה. אחוזת הדם, אוב דאָס בלוט פון (א בהמה) איז קראנק געװאָרן (אחוזת הדט, 
עס האָט זי אָנגעכאפט א בלוט - חולאת), און א פאררױכערטע (גמעושנת", א 
רויך איז אַריין אין עוף'ס קערפער), און א צוגעקילטע (, מצוננת", זי איז געװאָרן 
קראנק צוליב פאַרקילונג), און אוב זי האָט געגעסן אלעאנדער (אזעלכע בלע- 
טער, הרדופני, װאָס איז סם המות פאר א בהמה), אָדער זי האָט געגעסן טינופת פון 
הינער (צואת תרנגולים, און דערפון פ9גרט די בהמה), אָדער זי האָט געטרונקן שלעכט 
וואסער אָפּגעדעקט וואסער, און עם קאָן זיין אז אַ גיפטיקע שלאנג האָט דערפון גע- 
טרונקן און דאָס וואסער איז פארגיפטעט), איז זי כששר. אויב מען האָט זי געשאָכטן 
איידער די בהמה איז געפּגרט איז זי כשר. ,הרדופני'' איז דאָס גריכישע װאָרט 
,ראדאָדאָפנע", אלעאַנדער, אכלה, אוב זי (די בהמה) האָט געגעסן סם המות (גיפט, 
א סם, װאָס קאָן טויטן א מענטש, און עס איז ניט קיין סם המות פאר אַ בהמה), אָדער 
א שלאנג האָט זי געגעבן א ביס, איז זי מותר צוליב טריפה (זי איז ניט טריפה, זי 
איז כשר) אָבער זי איז אסור (מען טאָר זי ניט עסן) צוליב סכנת נפשות (צוליב לעבנס- 
געפאר). אין טייל משניות איז דאָ אויך פאראן צוגעגעבן , אויב זי איז געביסן גע" 
װאָרן דורך א משוגענעם הונט'', און אויך אין אַזאַ פאל איז די בהמה כשר, אָבער 
מען טאָר ניט עסן איר פלייש צוליב לעבנס-געפאר, סכנת נפשות, 

! סימני, די (כששר) סימנים פון א בהמה און א חיה זענען געזאָגט געװאָרן 
אין דער תורה, און די (כשר) סימנים פון אַ עוף זענען ניט געזאָגט געװאָרן (אין 
דער תורה). אין ויקרא י"א זאָגט די תורה, אז פון בהמות און חיות מעג מען עסן 
נור אַזעלכע וועלכע זענען ,,מעלה גרהי' (זיי ברענגן צוריק ארויף דאָס עסן) און 
,,מפרסת פּרסה'' (זייערע קלאָען ביי די פיס זענען צעשפּאַלטן). אויב אַ בהמה אָדער 
אַ חיה האָט ניט די דאָזיקע צוויי כשר-סימנים, איז זי ניט כשר, און מען טאָר זי 
ניט עסן. זיי הייסן ,,סימנים'י, נשר-סימנים. אָבער ביי עופות זאָגט ניט דאָרט די 
תורה קיין סימנים, אז מען זאָל וויסן דורך זיי וועלכער עוף איז כשר, די תורה רעכנט 
אויס (דאָרט אין ויקרא יייא) די עופות וועלכע מען טאָרניט עסן, וי דעם אדלער און 
אנדערע פייגל, וועלכע זענען רויב-פייגל. דאָס זאָגט די משנה אז די כשרע סימנים 
פון בהמות און חיות ווערט געזאָגט אין דער תורה; אָבער וועגן עופות גיט ניט די 
תורה קיין כשריסימנים. אבל, אָבער די חכמים האָבן געזאָגט, אז יעדער עוף ואָס 
, רויבט" (,,דורס") איז טמא (טריפה). מען טאָר אַזאַ עוף ניט עסן מיט ,דורס" 
,טרעט", רויבט" מיינט מען אזא פויגל, װאָס הייבט אויף פון דער ערד עסנווארג 
ניט מיטן שנאָבל נאָר מיט די פינגער און ער עסט דערפון. אן אנדערער טייטש 
איז, אז ער הרגעט אַנדערע לעבעדיקע זאַכן, (בעלי חיים), און ער װאַרט ניט ביז זיי 
ווערן אינגאנצן טויט, נאָר ער עסט זיי ווען זיי זענען נאָך לעבעדיק. כל, (אויך האָבן 
די חכמים געזאָגט), אז יעדער עוף װאָס האָט אן איבריקן פינגער (אצבע יתרה, א 
הויכן פינגער הינטער די אנדערע פינגער), און (ער האָט) א װאָליע (זפק, א קראָפ, 
אַ זזקעלע אין האלדז אין וועלכן ער זאמלט דאָס עסן, און זיין פופיק שיילט זיך 
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ופָקי וְקוּרְקִבְנוֹ נִקֶלֶף. מָהוֹר, רַבִּ 
אָליֲזֶר בַּר צָדוֹק אוֹמַר, כָּל עוֹף 
הַחוֹלֵק אֶת רַנְלָיו. טָמֵא: זְוּבַחֲנָבִים, 
כָּל שָׁיֵּשׁ לו אַרְבַּע רַנָלַיִם, וְאַרְבַּע 
ְּנָמַיִם, וְהַרְסוּלַיִם, וּכְנָפָיו חוֹפִים אֶת 


חולין ג"ד 





קצא 
רִכּוֹ. רַבִּי יוֹסִי אוֹמֵר, וּשְׁמוֹ חָנָב, 
וּבַדָּנִים, כָּל שיש לוֹ סְנַפִּיר וְקִשְׁקשֶׂת, 
רַבִּי יְהוּדָה אוֹמַר, שְׁנֵי קַשְׂקשִין 
וְַּפִיר אֶחָר. אֵלּוּ הֵן קִשְׂקשִׂין 
הַקּבועין בּו, וּסְנפִּירִין. הַפּוֹרַח בָּהָן: 


פרק ר 
א בְּהֵמָה הַמַּקֶשֶׁה לֵילֵד, וְהוֹצִיא הָעוּנָּר אֶת יָדוֹ וְהָחֲזירְהּ מִתִּ 


אָפּ (קורקבנו נקלף, דאָס פּופּיק-בייטעלע קאָן מען אראָפּשײלן פון פופיק-פלייש), 
איז טהור (כשר). װעגן די דאָזיקע דריי כשר:סימנים זאָגן די מפרשים, אז מען 
מיינט ניט אז ער מוז האָבן די אַלע דריי סימנים; נאָר עס איז גענוג ווען ער האָט נור 
איין סימן פון די דריי סימנים און מען ווייסט, אז ער איז ניט קיין ,,דורס"; טייל 
פּוסקים זאָגן, אז דער סימן מוז זיין אז דאָס פּופּיק-בייטעלע קאָן מען אראָפּשײלן, ר' 
אליעזר בר צדוק זאָגט, אז יעדער עוף, װאָס צעטיילט זיינע פיס אין טמא (טריפה) 
מיט ,,חולק את רגליוי', , צעטיילט זיינע פיסיי, מיינט מען, אז ווען ער שטעלט זיך 
אויף א שנור, זענען צוויי פינגער פון פיס אין איין זייט און די אנדערע צוויי פינגער 
אין דער אנדערער זייט, דאָס איז א סימן אז ער איז אַ ,דורס"י 

ז. ובחגבים, און ביי היישעריקן זענען כשר) יעדער (הישעריק) װאָס האָט 
פיר פיס און פיר פליגל און (צוױי) לאנגע פיס (ביים האלדז, א חוץ די פיר פיס), 
און זיינע פליגלן פארדעקן דעם גרעסטן טײל פון זיין (הישעריקס) קערפער, 
דאָס ווערט געלערנט פון ויקרא י"א פּסוקים כ"א און כ'יב, אז מען מעג עסן היי" 
שעריקן (ארבה, חגב), וועלכע האָבן ,,כרעים ממעל לרגליויי, און דער תרגום זעצט 
איבער ,,כרעיםיי מיט , קרסולין, דאָס זענען די צוויי פיס ביים האַלדז פון היישעריק, 
ר' יוסי זאָגט (אז ער איז כשר אױב ער האָט די אַלע זאכ) און ער הייסט ,חגבי' 
(היישעריק). היישעריקן זענען פאראן פאַרשידענע סאָרטן, און יעדער פון זיי האָט 
אַ באזונדערן נאָמען, און ר' יוסי האַלט, אַז כשר איז נור דער היישעריק וועלכן מען 
רופט ,.חגביי. ובדגים, און בי" פיש זענען כשר צום עס) יעדער (פיש) װאָס האָט 
א פלוס-פעדער (סנפיר) און אַ שיפ (קשקשת). דאָס װוערט געלערנט אין ויקרא י"א 
פּסוקים ט' און י', די משנה וװעט וייטער זאָגן, אז מיט ,,סנפיר", ,פלוס-פעדער", 
מיינט מען די פעדער, מיט וועלכע דער פיש שווימט, און מיט ,,קשקשת', , שופּ", 
מיינט מען די שיפּ װאָס באדעקט דעם פיש'ס קערפּער. ר' יהודה זאָגט (אז א פיש איז 
כשר נור ווען ער האָט לפחות) צוױי שיפּן און איין פלוס-פעדער. דער דין איז אז 
מיט איין שיפּ און איין פלוס פעדער איז אויך כשר. ואלן, און די דאָזיקע זענען די 
שיפ די וועלכע זענען פעסט באהאפטן אין אים (הקבועין בו). דאָס מיינט, אז דער 
פיש קאָן זיי ניט באוועגן. וסנפירין, און די פלוספעדערן (זענען די) מיט וועלכע ער 
(דער פיע)) שווימט. די משנה זאָגט דאָ ,,הפּורח בהן'', ,,מיט וועלכע ער פליט'י, אָבער 
זי מיינט, מיט וועלכע ער שווימט אויפן וואסער און ער פאלט ניט אראָפּ, און עס 
הייסט וי ער ,,פליטי" אויפן וואסער, 

פרק ד. 

א. בהמה, אב א בהמה גייט שווער צו קינד (דאָס געבוירן דאָס קאלב קומט 
איר אָן שווער, המקשה לילד), און דער עובר (דאָס קאלב אינוױיניק אין דער מו" 
טערס בויך) האָט ארויסגעגעשטעקט די האנט (איינעם פון זיינע פיס אין דרויסן 
אַרױס) און האָט זי צוריק אריינגענומען אין דער מוטערס בויך אריין (און דערנאָך 
האָט מען געשאָכטן די בהמה) מעג מען עס עסן. דער דין איז, אז אויב מען האָט גע" 
שאָכטן אַ בהמה, א מעוברת'דיקע בהמה און אינװייניק איז פאראן א קעלבל, מעג מען 
דאָס קעלבל עסן און מען דארף עס ניט שעכטן עס װערט מותר מיט דער מוטערס 
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בַּאֲכִילָה. הוֹצִיא אֶת ראשו, אַף על | נוּסָה, אָסוּר, וְשָׁאֵינוֹ גוּפָהּ. מִתָּר: 
מִי שָׁהְחֲזִוּ. הָרֵ זֶה כְיְלוּד. חוֹתֵךְ | ב הַמְנַכְּרֵת הַמַּקֹשֶׁה לִילֵד, מְהַתֵּ 
מִעוּבֶּר שִׁבְּמֵעֶיהָ. מִתֶּר בַּאֲכִילָה. | אֵכֶר אֵבָר, וּמַשְׁלִיךְ לִכְּלָבִים. ‏ יְצָא 
מן הַטְּחוֹל וּמן הַכְּלָיוֹת, אָסוּר | רָבֹּ הֵרִי זָה יִקּכֵר וְנִפְטָׂרֶה מן 
בַּאֲכִילָה. זֶה הַכְּלֶל. כָּל דָּבֶר שָׁהוּא | הַבְּכוֹרָה; 





שחיטה. דאָט הייסט א ,,בן פּקועה". לערנט דאָ די משנה, אז דאָס גאנצע קעלבל א 
חוץ דעם פוס, און אויך דאָס אָרט וואו מען שניידט אָפּ דעם פוס מעג מען עסן, ווייל 
דאָס אלץ איז מותר געװאָרן דורך שעכטן די מוטער. אָבער דעם פוס אַליין טאָר מען 
ניט עסן, ווייל ער איז שוין געווען אין דרויסן (,,חוץ למחיצתוי'). הוציא, אויב דאָס 
קעלבל האָט געהאַט אַרױסגעשטעקט זיין קאָפּ, כאָטש ער האָט אים דערנאָך צוריק 
אַריינגענומען (אין דער מוטערס ביך אריץ, און מען האָט דערנאָך געשאָכטן די 
מוטער, די בהמה), הייסט עס (דאָס קאלב) וי עס װאָלט שױן געווען געבױירן גע- 
װאָרן. און עס קאָן שוין ניט מותר ווערן דורך דער מוטערס שחיטה. און אויב מען 
געפינט דאָס קעלבל לעבעדיק, קאָן מען עס שעכטן און עסן, און אויב מען האָט עס 
געפונען טויט, הייסט עס װי א קעלבל איז געפּגרט און עס איז נבלה און מען טאָר 
עס ניט עסן. חותך, (אױב א בהמה איז מעוברת, און א מענטש שטעקט אַרײן זיין 
האנט מיט א מעסער או) שעניידט אָפּ א שטיקל פון דעם קאלב אין איר בויך (און 
לאָזט עס ליגן אינוױיניק, און דערנאָך שעכט מען די בהמה), מעג מען עסן מען מעג 
עסן סיי דאָס קאלב און סיי דאָס אָפּגעשניטענע שטיקל פון קאלב, ווייל זיי זענען ביי- 
דע מותר געװאָרן דורך דער שחיטה פון דער בהמה, און עס הייסט ניט קיין ,אבר מן 
החי" (,,אן אָפּגעשניטן גליד פֿון א לעבעדיקער בהמה") װאָס מען טאָרניט עסף 
מן הטחול, (אויב אָבער איינער האָט אויפגעשניטן דעם בויך פון א בהמה, ;וי אז זי 
זאָל ניט ווערן טריפה און ער האָט אפגעשניט) א שטיק פון דער מילץ או פון די 
נירן (און די בהמה ווערט ניט דאדורך טריפה וי מיר האָבן געלערנט פריער אין פרק 
גי משנה ב', און ער האָט די שטיקער געלאָזט אינוױיניק אין דער בהמה, און ער 
האָט דערנאָך געשאָכטן די בהמה) טאָר מען עס ניט עסן מען טאָרניט עסן די אָפּגע- 
שניטענע שטיקער פון דער מילץ און פון די נירן, כאָטש זיי זענען געבליבן אינװייניק, 
ווייל זיי הייסן ,, אבר מן החי', אן אָפּגעשניטן גליד פון אַ לעבעדיקער בהמה. די 
משנה גיט דאָ דעם כלל דערצו. זה הכלל, דאָס איז דער כלל: (אויב עס איז אָפּגע- 
שניטן געװואָרן) א זאַך װאָס איז (א טייל פון) איר (דער בהמה'ס) קערפער, איז עס 
אסור, און אוב עס איז ניט (א טייל פון) איר קערפּער, איז עס מותר. מען מיינט דאָ 
א טייל פון דעם קאלב, װאָס איז ניט דער קערפּער פון דער בהמהי 

ב. המבכרת, אב א בהמה גײט עװוער צו קינד מיט איר בכור (מיט דעם 
ערשטן קאלב), מעג מען אפּשנײדן (פון דעם קאלב) גלידערוױיז (אבר אבר, יעדעס 
גליד, װאָס דאָס קאלב שטעקט ארויס מעג מען עס אָפּשנײדן) און ווארפן פאר הינט 
(די הינט זאָלן עסן די גלידער). וען דער קאלב איז געבוירן געװאָרן (אָדער דער 
גרעסטער טייל פון קאלב איז ארויס) הייסט ער א בכור און ער איז הייליק און מען 
טאָר אים נים הרגענען צו געבן צו עסן פאר הינט, און אויב ער איז געפּגרט, טאָר 
מען ניט הנאה האָבן פון אים, און מען מוז אים באגראָבן. אָבער ווייל דאָס קאלב 
איז נאָכניט אַרױס הייסט עס נאָכניט קיין בכור אוֹן מ'מעג אָפּשנײדן יעדעס אבר װאָס 
עס שטעקט אַרױס און עס ווארפן פאר די הינט צו עסן. יצא רובו, אױב זיין (דעם 
קאלב'ס) גרעסטער טייל איז אַרױס (פון דער מוטערס בויך, און מען האָט אים אָפּ- 
געשניטן), דארף מען אים באגראָבן װױיל ער איז הייליק אלס בכור), און זי (די 
בהמה, די מוטער) איז פּטור געװאָרן פון דער בכורה. דער טייטש דערפון איז, אז 
אויב נאָך דעם דאָזיקן קאלב װאָס זיין גדעסטער טייל איז אַרױס פון דער מוטערס 
בויך, אָדער װאָס מען האָט אים אָפּגעשניטן גלידערווייז, האָט זיין מוטער, די בהמה, 
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{ בְּהֵמָה שָׁמַּת עונָּרָה 
בְּתוֹךְּ מֵעֵיהָ, וְהוֹשִׁיט הֲרוֹעָה אֶת 


יָדוֹ וְנֶגַע בּ, בִּין בִּבְהֵמָה טְמֵאֶה| 


בֵּין בִּבְהָמָה טָהוְרָה, טָהוֹר, רַבִּי 
יוֹסֵי הַגְּלִילֵי אוֹמַר. בִּטְמָאֶה טָמֵא 


חולין ד 





קצג 
ּכִטְהוֹרָה טְהוֹר. הָאִשָׁה שָׁמָּת וְלָדָהּ 
בְּתוֹךּ מֵעֶיהְ, וּפְשֶׁטָה חַיֶּה אֶת יָדָהּ 
וְנָגְעָה בו, הַחֲנָה טְמֵאָה טוּמָאֵת 
שִׁבְעָה, וְהָאִשָׁה סְהוֹרָה עַד שֶׁיֵּצֵא 
הוָּלֶד: ר בְּהֵמָה הַמַּהְשָׁה לֵילֵ 


געבוירן אן אנדער קאלב, הייסט דער אנדערער קאלב ניט קיין בכור. דער טעם איז 
ווייל ביי בכור זאָגט די תורה (שמות י"ג) ,פּטר רחם", ,דאָס ערשטע װאָס גייט 
אַרױס פון דער מוטערס טראכט", און דאָס דאָזיקע אנדערע קאלב איז דאָך ניט 
מער קיין ,,פטר רחם"י, ווייל פאר אים איז דאָך שוֹין א קאלב אַרױס פון דער מוטערס 
טראכט, 

בהמה, אוב ביי א בהמה איז געפּגרט איר קינד אין איר בויך (בתוך מעיה, 
אין אירע געדערים), און דער פאסטוך האָט אריינגעשטעקט זיין האַנט און האָט אָנ- 
גערירט דאָס (קינד), סיי דאָס אין ביי א בהמה טמאה (א ניט-כשרע בהמה, א פערד, 
א אייזל), סיי ביי א בהמה טהורה (א כשרע בהמה, א קו, א שעפּס), איז ער (דער פאס- 
טוך) טהור. כאָטש דאָס קינד איז דאָך געפּגרט און עס איז א נבלה, און ווען מען רירט- 
אָן א נבלה ווערט מען דאָך טמא, פונדעסטוועגן איז דער פּאסטוך טהור, ווייל כל זמן 
דאָס קינד איז אינװייניק, אין דער לעבעדיקער מוטערס בויך, װוערט עס געשיצט 
קייגן טומאה דורך דער מוטער, די גמרא לערנט עס אָפּ ביי א כּשױער בהמה דערפון, 
װאָס מה-דאָך די שחיטה פון דער מוטער איז מתיר דאָס קאלב צו עסן (אפילו עס איז 
שוין טויט אינװייניק), שיצט דאָך די מוטער אודאי אז עס זאָל ניט זיין אינװייניק 
קיין נבלה; און ביי א בהמה טמאה לערנט מען אָפּ פון פּסוק ויקרא י"א (וכי 
ימות מן הבהמה אשר היא לכם לאכלה'') אז בנוגע דער טהרה פון דעם קינד איז א 
בהמה טמאה גלייך צוֹ א בהמה טהורה. ר' יוסי הגלילי זאָגט, אז ביי א בהמה טמאה 
(א פערד, אן אייזל) איז ער (דער פאסטוך) טמא, און ביי א בהמה טהורה (א קה א 
שעפּס) איז ער (דער פּאסטוך) טהור. די גמרא זאָגט, אז ר' יוסי הגלילי לערנט עס אָפּ 
פון פּסוק אין וויקרא ה' ,, או נפש אשר תגע בכל דבר טמא אוֹ בנבלת חיה טמאה או 
בנבלת בהמה טמאה", און די קשיא איז: סטייטש, צי שוין זשע איז גור די נבלה פון 
א בהמה טמאה סטמא, און די גבלה פון א בהמה טהורה איז טהור 1 נאָר דער 
תירוץ איז אז דער פּסוק מיינט דאָ אז א טויטער עובר אין בויך פון א לעבעדיקער 
בהמה טמאה הייסט א גבלה און איז טמא, אָבער אין א בהמה טחהורה איז עס טהור, 
-- האשה, אוב ביי אַ (מעוברתדיקער} פרוי איז איר קינד געשטאָרבן אין איר בויך, 
און די הייבאם (חיה) האָט אריינגעשטעקט איר האנט און האָט אָנגערירט דאָס טויטע 
(קינד), איז די הייבאס טמא זיבן טעג וו עס איז דער דין אז איינער רירט אָן א 
טױטן מענטש, א מת איז ער טמא 7 טעג), און די פּרוי (די מוטער פון קינד) איז טהור 
ביז דאָס קינד וועט ארויסגיין (פון איר בויך). די גמרא זאָגט, אז די הייבאם איז טמא 
נור מדרבנן און גיט לויט דעם דין פון דער תורה, מחמת לויט דעם דין פון דער 
תורה איז א ,, טומאה בלועה'' א וטמא זאךיי װאָס איז איינגעשלינגן אין מענטשס 
קערפּער ניט מטמא. נאָר די רבנן האָבן דאָ גוזר געווען אז די הייבאם זאָל זיין טמא, 
ווייל טאָמער װעט דאָס קינד האָבען ארויסגעצויגן זיין קעפּל אין דרויסן, און דא- 
מאָלס װועט עס שוין הייסן װוי א געבוירן קינד (װוי מיר לערנען פריער אין משנה ד') 
און עס װעט שוין יאָ מטמא זיין, אָבער די הייבאם װעט גיט וויסן דערפון, און ווען 
זי וועט דעמאָלס אָנרירן דאָס קינד װעט זי אויך מיינען אז זי איז טהור. אָבער ביי 
דער מוטער איז דאָס ניט מורא צו האָבן, ווייל די מוטער שפּירט ווען דאָס קינד ציט 
ארויס דאָס קעפּל אין דרויסן, און זי װעט ניט קיין טעות האָבן. 

ד. בהמה, אױב א בהמה איז געגאנגן שער צו קינד, און דער עובר (דאָס 
קעלבל) האָט ארויסגעצויגן זיין האנט (דעם פאָדערשטן פום) און מען האָט עס (דעם 
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וְהוֹצִיא עוּבֶּר אֶת יָרוֹ וַחֲתָכָהּ. וְאַחַר 
כַּדְּ שָׁחֵט אֶת אִמּוֹ, הַבֶּשֶׂר טָהוֹר, 
שֶׁחֵט אֶת אִמּוֹ וְאַחַר כַּךְּ חֲתְכָהּ 
הַבֶּשָׂר מַגּע נְבֵלָה, דִּבְרֵי רַבִּי מֵאִיר, 
וַחֲכָמִים אוֹמְרִים,. מַנַּע טְרְפָה 
שְׁחוּטָה. מַה מְצִינוּ בַמְּרֵפָה 
שְׂשְׁחִיטָתְהּ מְטַהֲרְחָּ אַף שְׁחִיטַת 


חולין ד 





קצד 
בְּהמָה תְשהַר אֶת הָאָכָר. אָמַר לָהֶם 
רַבִּי מָאִיר, לא, אט מֵהָרָה שְׁחִיטַת 
טְרֵמָה אוֹתָהּ, רֶבֶר שָׁנוּפָהּ. תְּטֵהַר 
אֶת הָאֲֵבָר, דָכֶר שָׁאִינוֹ גוּפָהּ. מִגַין 
לִטְּיִפָּה שֶׁשְׁחִיטְתָהּ מְטַהֲרָתָהּ' 
ְּהָמָה טְמֵאָה אֲסוּרָה בַאֲכִילָה, אַף 
טְרִפָּה אַטוְרֶה בַאֲכִילָה, מַה בְהֵמָּה 


פום) אָפּגעשניטן, און דערנאָך האָט מען געשאָכטן די מוטער, איז דאָס פלייש (פון 
דעם קאלב װאָס אין געבליבן אינווייניק) טהור. דער דין איז אז אן אבר מן החי, א 
גליד װאָס מען האָט אָפּגעשניטן פון א לעבעדיקער בהמה, איז טמא. פונדעסטוועגן 
איז דאָ דאָס פלייש פון איבריקן קאלב טהור, כאָטש עס האָט דאָך אָנגערירט דעם 
פוס, דעם אבר מן החי, ביים אפשניידן אים; דער טעם איז, ווייל ביים אָפּשנײדן דעם 
פוט איז דאָס קאלב נאָך א טייל פון דער מוטער, און זי הייסט לעבעדיק, און א לע- 
בעדיקע בהמה קאָן ניט ווערן טמא. שחט, (אויב דאָס קאלב האָט ארויסגעשטעקט דעם 
פוס אוף)מען האָט געשאָכטן די מוטער (די בהמה) און דערנאָך האָט מען אָפּגעשניטן 
(נדעם ארויסגעשטעקטן פום פון קאלב), איז דאָס פלייש (פון קאלב טמא װייל עס 
איז געװאָרן) אָנגערירט אין א נבלה, אזוי זאָגט ר' מאיר. מחמת וי מיר האָבן גע" 
לערנט פריער אין משנה א' ווערט נור דאָס קאלב מותר צו עסן דורך דער שחיטה 
פון דער בהמח: אָבער דער ארויסגעשטעקטער פוס װערט ניט מותר דורך דער 
בהמה'ס שחיטה. עס הייסט דאריבער וי דער פוס איז פון א קאלב װאָס איז געפּגרט, 
ניט געשאָכטן געװאָרן, און דער פוס הייסט דאדורך נבלה, און דאָס איבריקע פלייש 
פון קאלב האָט דאָך אָנגערירט דעם פוס ביים אפּשנײדן אים און עס איז דאריבער 
טמא װי עס האָט אָנגערירט א נבלה. (און די בהמה און דער קאלב זענען דאָך שוין 
געווען געשאָכטן און זיי קאָנען שוין טמא וערן. וחכמים, און די חכמים זאָג, אז 
(דאָס איבריקע פלייש פון קאלב האָט דעם דין װי עס װאָלט) אָנגערירט א געשאָכ- 
טענע טריפה בהמה. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו מסכתא חולין, אז א 
בהמה װאָס איז געשאָכטן געװאָרן כאָטש זי איז טריפה (איר לונג איז געלעכערט צי 
צוליב אן אנדערן טריפה-פעלער) איז זי אָבער ניט קיין נבלה, און זי איז ניט מטמא 
ווען מען רירט זי אָן (און נור מדרבנן איז זי מטמא אויב זי רירט אָן קרבנות-זאכן), 
זאָגן די חכמים, אן דער ארויסגעשטעקטער פוס האָט נור דעם דין װי פלייש פון 
א געשאַָכטענער טריפה בהמה. און זיי זאָגן דעם טעם דערפוף מה מצינו, אזוי וי 
מיר געפינען, אז די שחיטה פון א בהמה װאָס האָט א פעלער וועלכער מאכט זי 
-טריפה איז זי מטהר אז זי זאָל ניט הייסן קיין נבלה, אזוי איז די שחיטה פון דער 
בהמה (פון דער מוטער פון קאלב) מטהר דעם גליד (דעם ארויסגעשטעקטן פוס פון 
קאלב, אז ער זאָל ניט הייסן קיין נבלה נאָר טריפה). און דאריבער איז דער פוס ניט 
מטמא. אָמר להם, האָט ר' מאיר געזאָגט צו זי (צו די חכמים): ניין, אוב די שחיטה 
יפון (א בהמה) א טריפה איז מטהר זי (אליין, די בהמה, איז עס דערפאר װאָס זי די 
בהמה) איז א זאך פון איר קערשער; אָבֶער צי זאָל זשע (די שחיטה פון דער בהמה- 
מוטער) מטהר זיין (מאכן אז עס זאָל ניט הייסן קיין נבלה) דעס גליד (דעס ארויס" 
געשטעקטן פוס פון קאלב) וועלכער איז דאָך א זאך װאָס איז ניט איר קערפער ! 
דאריבער האלט ר' מאיר, אז דער פוס הייסט יאָ װוי א גבלה און ער איז מטמאי -- 
מנין, פון וואנען (לערנען מיר אָפּ) אז א טריפה (אויב א בהמה, א קו האָט א פעלער 
צוליב וועלכן זי איז טריפה, וי א לעכל אין דער לונג) איז די שחיטה זי מטהר (אז 
זי זאָל ניט הייסן קיין נבלה)? סטייטש, א בהמה טמאה (א פערד, אן אייזל) טאָר מען 
ניט עסן, און א טריפה (א קו, װאָס האָט א טריפה-פעלער, װי א לאָך אין דער לונג) 
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טְמָאֶה אִין שְׁחֵישׁחָהּ מְטַהֲרָתָהּ. אַף 
טְרֵפֶּה לא תִטַהֲרָנָה שְׁחֵיטָחָהּ. לֹא, 
אִם אָמַרְתָּ בִּבָהָמָה מְמָאָה, שֶׁלֹא 
הָיְתֶה לָהּ שְׁעת הַכּוֹשֶׁר, תֹּאמַר 
ַּטְרְטָה שְׁהָיְחָה לָהּ שְׁעַת הַכֹּשָׁר. 
טוּל לֶךְ מַה שָׁהכֵאתָי הֲרִי שָׁנֹלְרָה 
מְרֵפֶּה מִן הַבָּטֶן מִנַין? לֹא, אִם 


חולין ד 





קצה 
אָמִרְתָּ בִּבְהמָה טְמֵאָה, שָׁכֵּן אִן 
בְּמִינָהּ שְׁחִיטָה, תֹּאמַר בַּטְּרֵמָּה שָׁישׁ 
בְּמִינָהּ שְׁחֵימָה. בֶּן שְׁמוֹנָה חֵי אִין 
שְׁחִיטָתוֹ מִהֲרְתוֹ, לְפִי שָׁאֵי בְּמִינוֹ 
שְׁחִיטָה : דן הַשׁוֹחֵט אֶת הַבְּהָמָה 
וּמָצָא בָהּ בָּן שְׁמוֹנָה חֵי אוֹ מָת, או 
בָן תִּשְׁעָה מַת, קוֹרְעוֹ וּמוֹצִיא אֶת 


טְאָר מען אויך ניט עסן, איז אַזױ װוי די שחיטה פון א בהמה טמא אין זי ניט מטהך 
(און ווען מ'שעכט א פערד צי אן אייזל, זענען זיי נבלה און זענען מטמא), אזוי דארף 
זאָך אויך זיין אז די שחיטה פון א טריפה (פון א קו װאָס האָט א טריפה-פעלער) זאָ? 
זי אויך ניט מטהר זיין (און זי זאָל נאָכן שעכטן זיין א נבלה)? דארויף ענטפערט די 
משנהו לא, ניין (מען קאָן ניט פארגלייכן א טריפה (א קו מיט א טריפה-פעלער) צו א 
בהמה טמאה, (צו א פערד אָדער אן אייזל); אוב מיר זאָג, אז א בהמה טמאה (איז 
די שחיטה זי ניט מטהר פון ווערן א נבלה איז עס דערפאר) וײיל זי האָט ניט גע- 
האָט קיין צייט ווען זי זאָל קאָנען ווערן כשר (קיין ,,שעת הכושר') צי קאן מען זשע 
זאָגן ביי א טריפה (אז די שחיטה זאָל זי ניט מטהר זיין פון ווערן א נבלה) אין דער 
צייט װאָס א טריפה (א קו וואָס האָט א לאָך אין דער לונג) האָט דאָך יאָ געהאט א 
צייט ווען זי איז געווען כשר (א ,שעת הכושר') ? ! און דאריבער איז די שחיטה זִי 
יאָ מטהר. איצט פרעגט די משנה ווייטער א קשיא אויפ'ן דאָזיקן ענטפער: טול, נעס 
צוריק צוװאָס דו האָסט געבראכט, (ווארוס) פון וואנען לֶערנען מיר אָפּ וועגן א בהמה 
אוב זי (די בהמה, די ק) איז געבוירן געװאָרן פון דער מוטערס ביך א טריפה 
פי האָט געהאט אן אָפּגעהאקטן פוס פון זינט זי אין געבוירן געװאָרן)? פון וואנען 
לערגען מיר אָפּ אז אויך אזא טריפה, װאָס איז דאַך קײינמאָל ניט כשר געוען, איז 
אויך די שחיטה זִי מטהר אז זי זאָל ניט הייסן קיין נבלה? דארויף ענטפערט די משנה; 
לא, גיין (אפילו אזא טריפה קו פון דער מוטעדס בויך קאָן מען ניט צוגלייכן צו א 
בהמה טמאה (צו א פערד אָדער אן אייזל), ווארום אב מיר זאָגן אז ביי א בהמה 
טמאה (אז די שחיטה איז זי ניט מטהר, אין עס דערפאר) וייל אין איר מין איז ניט 
פאראן קיין שוחיטה (מען קאָן קיין פערד און קיין אייזל ניט שעכטן און מען זאָל זי 
מעגן עסן), צי שוין זשע קאָן מען דאָס זעלביקע זאָגן וועגן א טריפה (אפּילו וועגן א 
קוװאָס איז געבירן געװאָרן מיט א פעלער) אין דער צייט װאָס אין אִיר מין איז 
פאראן שחיטה.! מחמת כשרע קי קאָן מען שעכטן און עסן, און דאריבער איז די 
שחיטה גוט אויך ביי א קי מיט א טריפה-פעלער, אז זי זאָל ניט וערן קיין נבלה, 
בן שמונה, א קינד (פון א בהמה, א קעלב) װאָס איז געבוירן געװואָרן צו אכט חדשים 
(און מען האָט עם געשאָכט)איז די שחיטה עס ניט מטהר (און עס הײיסט א נבלה) 
ווייל אין זיין מין (בהמה-קינדער, װאָס זענען געבוירן געװואָרן צו אכט חדשים) איז 
ניט פאראן קיין שחיטה. דער דין איז אז א קינד פון א בהמה, װאָס איז געבוירן גע- 
װאָרן צו אכט חדשים, טאָר מען ניט עסן, ווייל מען נעמט אָן, אז אן ,,אכטעלעי! קאָן 
ניט לעבן. נאָר אויב מען האָט געשאָכטן די מוטער, די בהמה, איידער דאָס קעלבל איז 
געבוירן געװאָרן מעג מען דאָס קעלבל עסן, ווייל עס איז מותר געװאָרן דורך דער 
שחיטה פון דער מוטער, 

ה. השוחט, אז איינער שעכט א בהמה און ער האָט געפינען אין איר (בויך) א 
קינד (א קעלבל) פון אכט חדשים, לעבעדיק אָדער טױט, אָדער א טױט (קעלבל) פון 
ניין חדשים, מעג ער עס (דאָס קעלבל) צערייסן (קורע). דאָס הייסט, אז אויב דאָס 
קעלבל לעבט קאָן מען עס סתם הרגענען און ניט שעכטן און מען מעג עס עסן, און 
אויך אויב עס איז טויט מעג מען עס עסן, ווייל די שחיטה פון דער מוטער האָט מתיר 
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דָּמוֹ. מָצָא בֶן תִּשְׁעָה חַי. טָעוּן 
שְׁחִיטָה, וְהַיּב בְּאוֹתוֹ וְאֶת בְּנוֹ, דִּבְרִי 
רַבִּי מָאִיר. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, שְׁחִיטַת 
אִמּוֹ מְטַהֲרָתוֹ, רַבִּי שִׁמְעוֹן שֶׁזוֹרִי 
אוֹמָר, אַפְּלּוּ בָן חֲמָשָׁה שָׁנִים וְחוֹרֶשׁ 
ַּשָׂדָה, שְׁחִיטַת אִפּוֹ מְטַהַרְתוֹ 


חולין ד 





קצן 
קָעָהּוּמָצָא בָה בֶּן תְִָּׁה חֵיי טע 
שְׁחֵיטָה, לָפִי שָׁלֹא נִשְׁחָטָה אִמּוֹ! 


בְּהֵמָה שֶנֶּחְתְּכוּרנלֶיהָ מן הָאַרְכְּבָה 
ילְמִטֶּה. כְּשָׁרָה. מִן הָאַרְכְּבָה 
ילְמַעֲלָה, פּסוָּה. וכ שֶׁנִּטַל צוֹמָת 


געמאכט אויך דאָס קעלבל אין איר בויך צום עסן. אזא קעלבל, װאָס מען געפינט אין 
דער בויך פון דער מוטער נאָכן שעכטן זי הייסט בן פּקועה", פון ,פּקע, אוים- 
שפּאלטן, ווייל מען שפּאַלט אויף דער געשאָכטענער מוטערס בויך כדי ארויסצונט" 
מען דאָס קעלבל, ומוציא, און מען מוז ארויסנעמען (פון קעלבל) זיין בלוט. מען טאָר 
זיין בלוט גיט עסן אזוי וי מען טאָרניט עסן בלוט פון א בהמה. אָבער דאָס חלב 
פון דעם דאָזיקן בן"פּקועה-קעלבל מעג מען עסן. מצא, אוב מען האָט געפינען (אין 
דער געשאָכטענער בהמה) א לעבעדיק קעלבל פון ניין חדשים, דארף מען עס שועכטן 
(און עס ווערט ניט מותר דורך דער מוטערס שחיטה), און מען איז חייב דארויף צוליב 
,אותו ואת בנוי' (,ער און זיין זון'), אזוי זאָגט ר' מאיר. ר' מאיר האלט, אז א קעלבל 
װאָס איז אין דער מוטערס בויך 9 חדשים, איז שוין א באזונדערע בהמה פאר זיך 
און דאריבער איז די שחיטה פון זיין מוטער ניט מתיר דאָס קעלבל צו עסן, נאָר מען 
מוז עס באזונדער שעכטן. ר' מאיר גיט צו נאָך א דין, דהיינו: מיר װועלן לערנען 
ווייטער אין פּרק ה' משנה א', אז מען טאָרניט שעכטן א בהמה און אירס א קינד 
װאָס איז געבוירן געװאָרן וי געוויינטליך אין זעלביקן טאָג. דאָס הייסט , אותו 
ואת בנו", ,,ער איז זיין זון'', און מען מיינט דערמיט , די בהמה און איר קיגד" 
זאָגט ר' מאיר, אז אויב מען האָט דאָס דאָזיקע לעבעדיקע קעלבל פון 9 חדשים װאָס 
מען האָט געפינען אין דער מוטער'ס בויך, געשאָכטן אין זעלביקן טאָג ווען מען האָט 
געשאָכטן די מוטער, האָט מען עובר געווען (מען איז חייב, שולדיק) אויף דער עבירה 
פון ,,אותו בנויי, און עס קומט דערפאר מלקות (קלעפּ). וחכמים, און די חכמים זאָגן, 
אז די שחיטה פון זיין (דעם לעבעדיק ניין חדשים'דיק קעלבל'ס) מוטער איזן מטהר 
(מתיר) אים. די חכמים האלטן, אז אויך א לעבעדיק קעלבל פון 9 חדשים הייסט 
א בן פּקועה, און מען מעג עס עסן אָן שחיטה. אָבער די חכמים האלטן אויך, אז 
אויב דאָס קעלבל איז אראָפּ אויף דער ערד (הפריס על גבי קרקע) דארף מען עס 
שעכטן, ניט לויט דעם דין פון דער תורה, נאָר ווייל די רבנן האָבן אזוי מתקן געווען, 
כדי מען זאָל ניט מיינען, אז איך א געויינטליך קעלבל מעג עסן אָן שחיטה. 
ר'י שמעון שזורי זאָגט, אז אפילו (א לעבעדיק ניין חדשים'דיק קינד קעלבל, װאָס 
מען האָט געשאַכטן זיין מוטער, און אים געפינען אין דער מוטערס בױך און אים 
ארויסגענומען און) עס איז שױן (איצט) אלט אכט יאָר און עס אקערט אין פעלד, 
האָט די שחיטה פון זיין מוטער איס מתיר געמאכט. און מען דארף דאָס קעלבל ניט 
שעכטן, און מען קאָן עס עסן אָן שחיטה. --- קרעה, אויב מען האָט זי (די מעוברתידיקע 
בהמה ניט געשאָכטן נאָר מען האָט זי) אויפגעריסן און מען האָט געפונען אין איר 
(בויך) א קינד פון ניין חדשים, דארף עס האָבן שחיטה (און מען טאָר עס אָן שחיטה 
ניט עסן), ווייל זיין מוטער איז ניט געשאָכטן געװאָרן. און אויב מען וויל דאָס קעלבל 
עסן מוז מען עס שעכטן וי יעדע געוויינטליכע בהמה, 

ו! בהמה, א בהמה, װאָס אירע (הינטערששטע) פיס זענען אפּגעשניטן געװאָרן 
פון דער קני (ארכובה) אָן און נידריקער איז זי כשר (מעג מען זי עסן, זי איז ניט 
טריפה), און אב פון דער קני אָן און העכער איז זי פּסול (טריפה, און מען טאָר 
ז ניט עסן, דאָס זעלביקע (איז די בהמה מריפה) אוב עם איז אראָפּגענומען (אָפַּ- 
געשניטן) געװאָרן די אָדערן-פארבינדונג (צומת הגידין). כדי צו פארשטיין די משנת 
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הַגִּידִין. נִשְׁבַּר הַעֵצָם, אַס רוֹב הַכָּשֶר - ן הַשׁוֹחֵט 
מיָם, שְׁחִיטְתוֹ מְטַהֲרָתוֹ, וְאִם לֵאו, | אֶת הַבְּהֵמָה וּמְצָא בָה שְׁלְיָא, נָפֶשׁ 
אִין שְׁחִיטָתוֹ מְטַהֲרָתו: הַיֶּּה תאכְלִנָה, וְאִינָה מִטַּמּאֶה לא 


וועלן מיר דאָ געבן וועגן דעם געבוי פון א פוס. דער פוס האָט דריי טיילן. דער אונ" 
טערשטער טייל, ביזן קנעכל, הייסט , אוכובה"י, דער מיטלסטער טייל ביז דער קני 
הייסט ,שוקיי, און דער אויבערשטער טייל הייסט ,,קולית"י. אונטן אין דעם מיטל- 
סטן טייל, אין דעם אָרט וואו דער , שוקיי ענדיקט זיך און ווערט פארבינדן מיט 
דעם אונטערשטן טייל, מיט דער ,ארכובה", איז פאראן א קנויל אָדערן, װאָס הייסט 
,,צומת הגידין! (ווי אין ישעיה מ"ז ,צמתך', װאָס איז דער טייטש צואמען גע- 
פּלאָכטענע האָר, און דאָ מיינט מען די צוזאמענגעפלאַכטענע אדערן). טייל מפרשים 
טייטשן די משנה אויפ'ן יסוד פון איין דעה אין דער גמרא, אז אויב דער פוס איז 
אָפּגעשניטן געװאָרן אין אונטערשטן טייל, איז זי כשר, אָבער אויב זי איז אָפּגעשניטן 
געװאָרן אין מיטלסטן טייל אָדער העכער איז זי טריפה, און אויך אויב די צומת 
הגידין זענען איבערגעשניטן איז זי טריפה. אָבער דער רי"ף און דער רמבם און 
טייל אנדערע מפרשים, טייטשן אויפן יסוד פון אן אַנדערער דעה אין דער גמרא, אז 
אויך אויב דער פוס איז אָפּגעשניטן געװאָרן אין מיטלסטן טייל איז די בהמה כשר, 
און נור אויב ער איז איבערגעשניטן אין אויבערשטן טייל איז זי טריפה! אָבער אויב 
זי איז איבערגעשניטן געװאָרן אין די צומת הגידין איז זי אויך טריפה. אין פלוג 
איז דאָך עס שווער צו פאָרשטיין, אז אויב דער פוס איז איבערגעשניטן געװאָרן אין 
אַ העכערן אָרט אין דעם מיטלסטן טייל איז די בהמה כשר, און אויב זי איז איבער- 
געשניטן געװאָרן אין אן אונטערשטן אָרט (אין די ,צומת הגידין') זאָל זי זיין 
טריפה? דארויף װערט געזאָגט אין דער גמרא אז ביי הלכות וועגן טריפות איו 
ניט שייך צו זאָגן סברות, מאכן פארגלייכונגן, נאָר אַזױ איז דער דין, אז דאָס אי" 
בערשניידן דעם צומת הגידין מאכט די בהמה פאר טריפה. נשבר העצם, אױב עס 
איז איבערגעבראָכן געװאָרן א ביין (פון א בהמה, ביים פוס אין דעם אונטערשטן 
טייל פון פום, אזוי אז זי ווערט ניט דאדורך קיין טריפה) אוב דער רוב דער גרעס- 
טער טייל) פון פלייש ( אןן פון דער פעל ארוס דעס ביין- ברוך סיי פון דער דיק 
און סיי פון דעס ארומנעם, רוב עוביו און רוב היקפת אין פאַראַן, איז דאָס שעכטן 
(פון דער בהמה) מטחר (און מתיר צום עס) אױן איס (דעם ביין). אן אָפּגעריסענער 
ביין פון אַ לעבעדיקער בהמה הייסט ,אבר מן החי", און מען טאָר אים ניט עסן 
און ער איז אויך מטמא. די משנה לערנט דאָ דעם דין פון אן ,אבר המדולדליי, וועל- 
כער איז טאקע אָפּגעבראָכן אָבער ער איז נאָך צוגעטשעפּעט צו דער בהמה מיט דעם 
פלייש װאָס איז אָרום אים. און די משנה זאָגט, אז אויב דאָס פלייש און די פעל, 
מיט וועלכן דער אבר איז נאָך צוגעטשעפּעט צו דער בהמה נעמט ארום דעם גרעסטן 
טייל פון דעם ביין-ברוך, אין דער גרעב און אין דעם ארומנעם, הייסט עס וי דער 
ביין מיט דעם פלייש זענען נאָך א טייל פון דער בהמה, און אז מען שעכט זי ווערט 
אויך דער ביין מיט דעם פלייש כשר. ואם לאו, און אויב ניט (אויב דאָס פלייש און 
די פעל דעקן ניט צו דעם גרעסטן טייל פון ביין ברוך) איז די שחיטה (פון דער 
בהמה) ניט מטהר (דעם ביין מיט דעם פלייע). און מען טאָר עס ניט עסן 

ז. השוחט, אז איינער שעכט א בהמה און געפינט אינויניק דעם מוטער-בייטל 
(שוליא, דעם בייטל, אין וועלכן עס ליגט דאָס קינד װאָס דארף געבוירן ווערן) 
איז א מענטש װאָס מיאוסט זיך ניט (הנפש היפה) זאָל עס עסן עס הייסט ניט קיין 
באזונדערע זאך און עס װוערט מותר דורך דער שחיטה פון דער בחמה. ,,נפש היפה'", 
,שטארקער כאראקטער"', מיינט, ער עס קאָן פארטראָגן דאָס צו עסן, מיאוסט זיך 
ניט דערמיט, און דער אויסדרוק איז פאראן אויך אין אנדערע ערטער (עבודה זרה 
פּרק ב' משנה ה' ,כהן שדעתו יפה"), ואינה, און דער בייטל (די שוליא) איז ניט 
מטמא די טומאה פון עסנווארק. אוב א טמא-זאך רירט א מאכל, אן עסנוורג, ווערט 
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טִמְאַת אוּכְלִין וְֹא טְמְאַת נְכֵלוֹת. ‏ הַמְבַָרֵת ֵַָׁילֶה שִׁלְיֵא ִשְׁלכנָ 
חֲשֵׁב עָלֶיהָ, מִטִׂמְאֶה טִמְאַת אוּבְלִין| ַכּלָבִים, וּכַמּקדְשִׁין תּכַר. ואִין 
אֵבֶל לֹא מִמְאַת נְכָלוֹת. שִׁלְיָא | קוֹבְִין אוֹתָהּ בּפְרָשַׁת דְּרָכִים. וְאִין 


שָׁיִּצְתָה מִקְצְחָהּ. אֲסוּרָה בַאֲכִילָה. | תּולִין אוֹחָה בָּאֵילְן, מִפְּנִי דַרְכֵי 
טִימןולֶד בְּאֲשֶר. ְסִימֵן וֶלֶד בַּבְּהֵמָה. | הָאָמוֹרי: 


דאָס עסנווארג טמא און ס'קאָן מטמא זיין אַנדערע מאכלים. אָבער אויב א טמא"זאַך 
רירט אָן דעם דאָזיקן בייטל ווערט ער ניט טמא אַלס עסנווארק, ווייל סתם האָט ער 
ניט קיין חשיבות פון עסנווארג, ווארים מען עסט עס ניט צוליב מיאוסקייט. ולא טומאת 
נבלות, און עס איז אויך ניט מטמא אלס נבלה. אויב די בהמה איז געפּגרט און זי איז 
א נבלה און איז מטמא מענטשן און זאַכן, זוערט אָבער דער בייטל ניט פאררעכנט 
פאַר קיין טייל פון דער נבלה און איז ניט מטמא. חישב, אוב ער (איינער) האָט גע- 
טראכט וועגן דעם (בייטל, דער שוליא, צו עסן עס) איז ער מטמא די טומאה פון עסנ- 
ווארק װױיל מיט זיין מחשבה צו עסן עס האָט ער עס געמאַכט פּאַר אַ עסנווארק), 
אָבער ניט די טומאה פון נבלה. קיין טייל פון דער געפּגרטער בהמה הייסט עס אלץ 
ניט, און עס איז ניט קיין נבלה. שליא שיצאה, אוב דער מוטער-בייטל (די שליא) 
איז ארויס אביסל (אפילו א קליינער טייל פון אים איז ארויס פון דער מוטערס בוין) 
טאָר מען עס איז עסן. אפילו דעם טייל װאָס איז געבליבן אינװייניק טאָר מען אויך 
ניט עסן, ווייל מען האָט מורא טאָמער איז אין דעם דאָזיקן טייל געווען דאָס קעפּיל 
פון קינד, פון קעלבל, און מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה א' אז אויב עס 
ציט-ארויס דאָס קעפּיל הייסט עס װי געבוירן, און עס ווערט שוין ניט מותר דורך 
דער שחיטה פון דער בהמה. סימן, (דאָס ארויסגיין פון דעם מוטער-בייטל פון דער 
מוטערס-בויך) איז א סימן פון אַ קינד ביי אַ פרוי, און א טימן פון אַ קינד ביי אַ בהמה. 
אויב פון א פרוי איז ארויס דאָס מוטער-בייטל (די שליא) נעמט מען אָן אז זי איז 
געווען מעוברת און זי האָט געמפּילט א קינד, און די מוטער איז טמא װוי א יולדת, א 
קימפּעטאָרין, ביז זי ווערט ריין װי עס איז דער דין פון א געוויינטליכער קימפּעטאָ- 
רין (זע נדה פּרק ג' משנה ד'). און ביי א בהמה וערט אויך פאררעכנט װי עס האָט 
געבוירן א קינד. המבכרת, אויב א בהמה װאָס האָט נאָכניט געהאט קיין קינד (מבכרת, 
פון װאָרט ,,בכוריי, זי דארף ערשט האָבן דאָס ערשטע קינד) האָט מפיל געווען דעט 
מוטער-בייטל (די שליא איז ארויס), זאָל מען אים (דעם בייטל, די שליא) ווארפן 
פאר הינט (צום עסן). כאָטש עס ווערט דאָך פאררעכנט װוי א טויט קינד, און עס װאָלט 
דאָך געווען א בכור, הייליק, פונדעסטוועגן מעג מען עס געבן צו עסן צו הינט, ווייל 
מען נעמט אָן אז עס איז אפשר געווען א נקבה (און א בכור איז נור א זכר), און אפשר 
איז עס גאָר געווען א ,נדמה" (א פארזעעניש, ניט ענליך צו דער מוטער), און עס 
הייסט אז אין רוב פאלן איז עס גאָר קיין בכור ניט. ובמוקדשין, אוב ביי קרבנות (א 
הייליקע קרבן-בהמה האָט מפיל געווען א בייטל, א שליא) זאָל מען עס באגראָבן 
ווייל צי דאָס קינד װאָלט געווען א זכר צי אַ נקבה װאָלט דאָך עס אלץ געווען הייליק. 
ואין קוברין, (און אוב א בהמה, יעדע בהמה, האָט מפיל געווען דעסם מוטער"בייטל, 
די שליא) זאָל מען עס ניט באגראָבן אױף דעם אָום וואו וועגן צעשיידן זיך. 
,על פּרשת דרכיםיי, וואו א וועג צעשיידט זיך און ער צעטיילט זיך אין צוויי צי 
עטליכע וועגן. ואין תולין און מען זאָל עס ניט אויפהענגן אויף א בוים. און די משנה 
גיט דעם טעם צו די ביידע זאכן: משום, וייל אזוי איז דער שטייגער פון געצנדינער. 
,דרכי אמורי"י, די וועגן פון אמורייי {,.אמורייי איז געווען איינער פון די זיבן פעל" 
קער, װאָס די יידן האָבן פארטריבן פון ארץ ישראל) מיינט כישוף (זע שבת סוף פּוק 
ז'). דאָ מיינט מען אז גויים פלעגן באגראָבן דעם בייטל (די שליא) איף דעם 
אָרט וואו וועגן צעשיידן זיך, אָדער פלעגן אים אויפהענגן אויף א בוים, און האָבן 
עס באטראכט פאר א כישוף-זאך, אז די בהמה זאָל מער ניט מפּיל-זײן. און א ייד 
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א אוֹתוֹ וְאֶת בְּנוֹ נוֹהֵג בִּיןבָּאֶרֶץ | בִּפְנֵי הַבַּיִת. בַּחְלִין וּכִמוּקְדְשִין. 


וּכֵי בּחוּצָה לָאָרֶץ.בִּפְִיהַבַיִת וְשָׁלֹא | כּיעֵד' הַשׁוֹחֵט אוֹתוֹ וְאֶת בְּנֹ, חֶלִין 


טאָר עס ניט טאַן צוליב (ויקרא י"ח) ,ובחוקותיהם לא תלכו", ניט נאָכטאַן די מעשים 
פון די געצנדינער, 
ן די געצנדיגע פרק ה 


א. אותו ואת בנו. (דער פארבאָט פון דער תורה צו שעכטן אין איין טאָג) א 
בהמה און איר קינד (אותו ואת בנו) איז נוהג (איז גילטיק) סיי אין ארץ ישראל, מיי 
אין חוץ לארץ. די תורה זאָגט (ויקרא כ"ב, כ"ה) ביי די ענינים פון קרבנות, אז ,,שור 
או שה אותו ואת בנו לא תשחטו ביום אחד, אן אָקס צי א שעפּס אים און זיין קינד 
זאָלט איר ניט שעכטן אין איין טאָג". וועגן דאָזיקן איסור, פארבאָט, װאָס מיר 
וועלן כסדר אָנרופן ,,אותו ואת בנו'י, װערן געלערנט עטליכע זאכן, ערשטנס, אז 
דאָס איז ניט נור ביי קרבנות-בהמות, נאָר אויך ביי סתם-בהמות, ,חולין" (,װאָ" 
כעדיקע", פּראָסטע, ניט הייליקע, ניט קרבנות, און מיר וועלן דאָס כסדר אָנרופן 
?חולין") טאָר מען ניט שעכטן די בהמה און איר קינד אין איין טאָג. צווייטנס, אז 
דאָס איז נור אסור צו שעכטן די מוטער און איר קינד (אלץ איינס צי דאָס קינד איז א 
זכר צי א נקבה); אָבער דעם פאָטער און זיין קינד מעג מען שעכטן, ווייל דאָס קינד 
איז ניט צוגעבונדן צו דעם פאָטער-בהמה. דריטנס, אז מען טאָרניט שעכטן סיי די 
מוטער צוערשט און דערנאָך דאָס קינד, און סיי דאָס קינד צוערשט און דערנאָך 
די מוטער. פירטנס, אז אויב מען שעכט די מוטער און דאָס קינד אין איין טאָג, אויב 
עס איז חולין מעג מען דאָס פלייש עסן, אָבער דער שוחט וועלכער האָט געשאָכטן 
דאָס צווייטע (למשל אויב מען האָט געשאָכסן צוערשט די קו און דערנאָך דאָס קאלב, 
איז דער שוחט װאָס האָט געשאָכטן דאָס קאלב) קומט אים מלקות, קלעפּ פאר עובר 
זיין די עבירה פון אותו ואת בנו. אויב עס איז א קרבן איז ער פּסול. -- זאָגט איצט 
די משנה, אז דער איסור פון אותו ואותו בנו איז נוהג, איז גילטיק, סיי אין ארץ 
ישראל און סיי אין חוץ לארץ. בפני, סיי ווען דאָס בית המקדשש שטייט, סיי ווען דעֶת 
בית המקדש איז ניטאָ; סיי ביי חולין-בהמות, און סיי ביי קרבנות-בהמות. די משנה 
לערנט דאָס ווייל מען װאָלט געקאָנט מיינען אז צוליב דעם װאָס דער איסור פון אותו 
ואת בנו װוערט אין חומש ויקרא כ"ב געבראכט ביי די ענינים פוך קרבנות, איז ער 
נוהג נאָר ביי קרבנות, און ממילא נור אין ארץ ישראל און נור ווען דאָס בית המקדש 
שטייט, דאריבער לערנט די משנה, אז ער איז נוהג ביי אלץ און אומעטום און שטענ" 
דיק. מיט קרבנות מיינט מען סיי ביידע, די מוטער און דאָס קאלב זענען קרבנות, סיי 
איינע איז א חולין און איינע איז א קרבן. כיצד, וי אזוי ? די משנה װעט דאָ לערנען 
עטליכע הלכות וועגן , אותו ואת בנוי, אָבער כדי מען זאָל זיי פארשטיין, װעלן מיר 
דאָ געבן עטליכע דערקלערונגן. דער דין איז, אז ווען מען שעכט א קרבן-בהמה אין 
דרויסן, אויסער דעם בית:המקדש הויף, אויסער דער עזרה, האָט מען געטאָן א 
הארבע עבירה און עס קומט דערפאר כרת (פארשניטן וערן דורכן הימל) און אויך 
מלקות, קלעפּ דורך בית דין. די דאָזיקע עבירה הייסט ,,קדשים בחוץ'' שעכטן א 
קרבן ,,בחוץ", אין דרויסן. אָבער דאָס איז נור ווען מען שעכט א קרבן-"בהמה אין 
דרויסן װאָס אויב מען זאָל זי שעכטן אינװוייניק, ,.בפנים!י, אין הויף פון בית המקדש 
װאָלט זי געווען כשר. אָבער למשל אויב מען שעכט א קרבן"קאלב אין דרויסן און 
פריער אין זעלביקן טאָג האָט מען געהאט געשאכטן די מוטער, קומט ניט קיין כרת 
צי מלקות פאר שעכטן אין דרויסן ווייל דער קרבן װאָלט אויך אינװייניק געווען 
פּסול צוליב ,,אותו ואת בנו'י, וי מיר האָבן פריער אין דער אָנהייב משנה דער" 
קלערט. און נאָך א דערקלערונג װעלן מיר געבן, דהיינו אז ווען מען שעכט א חולין 
בהמה אינװייניק, אין בית המקדש הויף, טאָר מען דאָס פלייש ניט עסן, אָבער פאר 
דער דאָזיקער עבירה (חולין בעזרה) קומט ניט קיין מלקות. איצט װעלן מיר לערנען 
די משנה. השוחט, אז מען שעכט א בהמה און איר קינד, (ביידע זענע) חולין, אין 
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בַּחוּץ, שְׁנֵיהֶם כְּשֵׁרִים, וְהַשֵׁנִי סוֹפַּג | אֶת הָאַרְבָּעים. קֶרְשִׁיםבִּפָנִים, הָאֶחֶר 
אֶת הָאַרְבָּעִים. הֲרָשִׁים בַּחוּקִי | כָּשֶׁר וּפָשוּר, וְהַשָׁנִי סוֹפָג אֶת 
הָרִאשׁוֹן חַיב כָּרַת, וּשְׁנֵיהֶם פְּסוּלִים. | הָאַרְבָּעִים וּפָסוּל: ב. חִלִּין וְקְדָשִׁים 
ּשְׁנֵיהֶם טוֹמִנִּים אֶת הָאַרְבָּעִים. חֶלִּין | בַּחוּץ, הָרֹאשׁוֹן כָּשֶׁר וּמטוּר, וְהַשָּׁנֵי 
ִָּנִים, שְׁנֵיהֶם פְּסוּלִין. וְהַשֵׁנִי סוֹפָג | סוֹפָג אֶת הָאַרְבָּעים וּפָסוּל. קדָשִׁים 





דרויסן (אויסער דעם בית המקדש הויף), זענען ביידע כששר. מען מעג עסן אויך דאָס 
פלייש פון דער צווייטער-געשאָכטענער, למשל אויב מען האָט צוערשט געשאָכטן די 
קו און דערנאָך דאָס קאלב, מעגמען עסן אויך דאָס פלייש פון קאלב. והשני, און 
דער צוױיטער (דער װאָס האָט געשאָכטן דאָס קאלב) באקומט קלעפ (מלקות) 
די משנה רופט אז דאָס קריגן קלעפּ , סופג את הארבעים, אריינזאפן, אריינגעמען אין 
זיך פירציג'י, ווייל די קלעפּ זענען 40 קלעפּ (אייגנטלעך 29, אין דער הקדמה צו 
מסכתא מכות). די מלקות קריגט דער צווייטער שוחט, ווייל ער האָט עובר געװען 
אויף ,,אותו ואת בנו", כאָטש ער האָט נור געשאָכטן דאָס קאלב אליין. קדשים בחוץ, 
(אויב ביידע די קו און דאָס קאלב זענעף קרבנות-(בהמות) און מען האָט זיי געשאָכטן 
ביידע אין דרויסן (אויסער דעם בית המקדש-הויף), איז דעם ערששטן (שוזט וועלכער 
האָט געשאַכטן די קו) קומט כרת (צוליב/,קדשים בחוץ''), און ביידע (סיי די קו און 
סיי דאָס קאלב) זענען פסול (צוליב קדשים בחוץ) און ביידע (מענטשן; דער ערשטער 
שוחט און דער צווייטער שוזט) באקומען מלקות. דער ערשטער באקומט מלקות צו" 
ליב , קדשים בחוץ'', און דער צווייטער צוליב , אותו ואת בנו''. חולין בפניס, אויב 
די קו און דאָס קאלב זענען) חולין בהמות און מען האָט זי ביידע געשאָכטן אין- 
װײיניק (אין בית המקדש-הויף) זענען זיי ביידע פסול (מען טאָר זיי ביידע ניט עסן 
צוליב ,חולין בעזרהי'), און ;נור) דער צווייטער (שוחט). באקומט מלקות. ווייל ער 
האָט עובר געווען אויף דער עבירה פון אותו ואת בנו. אָבער דער ערשטער שוחט 
באקומט ניט קיין מלקות, ווייל וי מיר האָבן פריער געלערנט קומט ניט פאר דער 
עבירה פון שעכטן , חולין בעזרה" קיין מלקות; עס הייסט נור עובר געווען אויף 
א מצות עשה פון ,,כי ירחק ממך המקום וזבחתי', אין דברים יי'ב, אז מען מעג שעכטן 
חוליןיבהמות נאָר אין ,,ריחוק מקום", אין אן אָרט װאָס איז ,ווייט", אין דרויטן 
פון בית המקדש-הויף. קדשים בפנים, (אױב ביידע, די קו און דאָס קאלב זענען) 
קרבנות-בהמות און מען האָט זיי געשאָכטן (ביידע) אינוױיניק (אין בית המקדש- 
הויף), איז דאָס ערשטע (די קה כשר און (דער שוזט פֿון דער קה איז פּטור (וױיל ער 
האָט דאָך ניט עוֹבר געווען קיין שוס עבירה), און דער צוױיטער (שוחט פון קאלב) 
באקומט מלקות (פאר עובר זיין די עבירה פון , אותו ואת בנו') און (דאָס קאלב) 
איז פּסול. ווייל מיר האָבן געלערנט אין אָנהײיב משנה איז ביי קרבנות יאָ פּסול אויב 
מען האָט געשאָכטן אותו ואת בנו, און דער קרבן טוג ניט און מען טאָר אים ניט 
עסן. דאָס הייסט ,,מחוסר זמן", מען האָט עס נאָכניט געטאָרט שעכטן 

ב. חולין; אוב (דאָס ערשטע, די קו, איז געווען א חולין-בהמה און (דאָס צוויי- 
טע, די קאלב איז געווען) קרבן-בהמה און מען האָט זיי ביידע געשאָכטן) אין דרויסן 
בחוץ), איז די ערשטע (די קו) כשר און (דער שוחט פון דער קו איז) פטור (ער 
האָט ניט עובר געווען קיין שום עבירה), און דֶער צוייטער (שוחט, פון קרבן- קאלב) 
קומט מלקות (צוליב אותו ואת בנו) און (דאָס קרבן-קאלב) איז פּסול. אָבער עס קומט 
דעם צווייטן ניט קיין מלקות פאר , קדשים בחוץ"י, ווייל עס איז דאָך סיי וי א פּסולעף 
קרבן צוליב ,אותו ואת בנויי און ער װאָלט דאָך אין בית המקדש-הויף אויך ניט 
געטויגט, אויך געווען פּסול, וי מיר האָבן פריער געלערגט. קדשים וזולין, (אויב די 
קו איז געווע) א קרבן (דבהמה) און (דאָס קאלב) א חולין (דבהמה און מען האָט זי 
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ְחְלִין בַּחוּץ, הָרֹאשׁוֹן חַיִב כֶּר 
יּפְסוּל, וְהַשָּׁנִי כָשֵׁר, וּשְׁנֵיהֶם סומְגִי 
אֶת הָאַרְבָּעים. חְלִין וְָדְשִׁים בִּפְנִים 
שְׁנֵיהֶם פְּסוּלִין, וְהֲשֵׁנִי סוֹפַג אֶת 
הָאַרְכָּעים. קְרָשִׁים וְחְלִין בִָּנִים 
הָרִאשׁוֹן כָּשֶׁר וּפָטוּר, וְהַשֵּׁנִי סוֹפָג 
אֶת הָאַרְבָּעים וּפָסוּל. חֶלִין בַּחוּץ 


חולין ח 


רא 
סוֹפַג אֶת הָאַרְבָּעִים וּפְסוּל. קָרָשִׁים 
בַּחוּץ וּבַּפָנִים, הָרִאשׁוֹן חַיַב כָּרֶת 
ּשְׁנֵיהֶם פִּסוּלִין, וּשְׁנֵיהֶם סוֹפָנִים אֶת 
הָארְכּעִים. ‏ חְלִּין בִּפָנִים וּכַחוּץ 
הָרִאשׁוֹן פָּסוּל וּפטוּר, וְהַשֵׁנִי סוֹפֶג 
אֶת הָאַרְבָּעִים וְכשֵׁר. קרְשִׁים בַּפָנִים 
וּבַחוּץ, הָרִאשׁוֹן כָּשֶׁר וּפָטוּר, וְהַשֵּׁנִי 





וּבִּפָנִים, הָרֵאשׁוֹן כָּשֶׁר וּפָשוּר, וְהַשֵׁנִי | סוֹפַג אֶת הָאַרְבָּעים וּפָסוּל : 
ביידע געשאָכטן) אין דרויסן; איז דער ערשטער (שוחט, פון דער קו) חייב כרת (צוליב 
,קדשיס בחוץי') און (די קו איז) פסול (צוליב ,, קדשים בחוץ'), און דאָס צוייטע 
(דאָס קאלב) איז כשר (וױייל ביי חזלין מעג מען עסן דאָס פלייש פון אותו ואת בנ0, 
און ביידע (שוחטים) קומט מלקות. דעם ערשטן צוליב ,קדשים בחוץ" און דעם 
צווייטן צוליב ,,אותו ואת בנויי. חולין וקדשים, (אוױיב די קו איז געווען) א חולי 
(בהמה) און (דאָס קאלב) א קרבן (דבהמה) און (מען האָט ביידע געשאָכטן) אינוױיניק, 
זענען ביידע (די קו און דאָס קאלב) פּסול (די קו צוליב ,,חולין בעזרה" און דאָס קרבן 
קאלב צוליב אותו ואת בנו), און דער צוייטער (שוחט, פון קאלב) באקומט מלקות. 
ווייל ער האָט עובר געווען אויף /;אותו ואת בנוי', אָבער דער שוחט פון דער קו בא- 
קומט ניט קיין מלקות וייל פאר ,חולין בעזרה" באקומט מען ניט קיין מלקות, 
קדשיס וחולין בפנים, (אויב די קן איז געווע) א קרבן (דבהמה) און (דאָס קאלב) א 
חולין (דבהמה) און (מען האָט זיי ביידע געשאָכטן) אינויניק, איז די ערשטע (די קו) 
כשר און (דער שוחט פון דער קו) איז פּטור וייל ער האָט דאָך ניט געטאָן קיין שוט 
עבירה) און דער צוױיטער (שוזט פון קאלב) באקומט מלקות (צוליב אותו ואת בנ) 
און (דאָס קאלב) איז פסול. ווייל עס איז דאָך חולין בעזרה. חולין בחוץ ובפנים, (אויב 
די קו און דאָס קאלב זענען געווען) חולין-בהמות (און מען האָט געשאַכטן די ק) אין 
דרויסן, און (דאָס קאלב) אינוױיניק, אין די ערשטע (די קו) כשר און (דער ווחט 
פון דער ק) איז פּטור מױיל ער האָט דאָך ניט געטאָן קיין שום עבירה), און דער 
צווייטער שוחט (פון קאלב) באקומט מלקות (פאר אותו ואת בנָ) און (דאָס קאלב) 
איז פּסול. ווייל עס איז דאָך חולין בעזרה. קדשים בחוץ ובפנים, (אויב די קו און 
דאָס קאלב זענען) קרבנות-בהמות (און מען האָט געשאָכטן די ק)) אין דרויסן, און 
(דאָס קאלב) אינוױיניק, איז דעס ערשטן (שוחט פון דער קו) קומט כרת וצוליב 
קדשים בחוץ), און ביידע (בהמות, די קו און דאָס קאלב) זענען פּסול (די קו צוליב 
קדשים בחוץ און דאָס קאלב צוליב חולין בעזרה), און ביידע (שוחטים, פון קו און 
פון קאלב) קומט מלקות. דעם שוחט פון דער קוֹ קומט מלקות צוליב ,,קדשים בחוץ"', 
און דעם שוחט פון קאלב צוליב אותו ואת בנו. חולין בפנים ובחוץ, (אויב די קו און 
דאָס קאלב זענען געווען) חולין-בהמות (און מען האָט געשאָכטן די קו) אינוױיניק, און 
(דאָס קאלב) אין דרויסן, איז די ערשטע (בהמה, די ק) פסול (צוליב חולין בעזרה) 
און (דער שוחט פון דער קה איז פּטור (וױיל צוליב חולין בעזרה קומט ניט קיין 
מלקות), און דער צווייטער (שוזט פון קאלב) באקומט מלקות (צוליב אותו ואת בנו) 
און (דאָס קאלב) איז כע'ר. ווייל ביי א חולין-בהמה מעג מען עסן דאָס פלייש פון אותו 
ואת בנו. קדשים בפנים ובחוץ, (אױב די קו און דאָס קאלב זענען געווע) קרבנות- 
בהמות (און מען האָט געשאַכטן די קו) אינויניק, און (דאָס קאלב) אין דרויסן, איז די 
ערשטע (די קח כשר, און (דער שוחט פון דער קה איז פטור וױיל ער האָט דאָך 
ניט געטאָן קיין שום עבירה), און דער צוױיטער (שוחט פון קאלב) באקומט מלקות 
(צוליב אותו ואת בנו) און (דאָס קאלב) איז פּסול. אָבער צוליב קדשים בחוץ קומט 
ניט דעם צווייטן קיין כרת און קיין מלקות, ווייל דאָס קרבן-קאלב װאָלט דאָך אויך 
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{ הַשּׁוחֵט וְנִמְצָא טְרֵפָה, הַשּׁוֹחֵט 
לעַכּויים, וְהַשׁוֹחֵט פְּרַת חַטָּאת, וְשׁוֹר 
ַנִּסְקל, וַעֲגְלָה עֲרוּפָה, רַבִּי ִׁמְעוֹן 


חזולין ה 


רב 
פָּטוּר מִשׁוּם אוֹתוֹ וְאֶת בָּנוֹ. שְׁנַיִם 
שָׁלְקֵחוּ פָּרֶה וָּנָהּ. אִיוָה שָׁלְקַח 
רִאשׁוֹן, יִשְׁמֵט רִאשׁוֹן, וְאִם קְרַם 


השָּׁנֵי זָכֶה. שָׁחֵט פָּרָה וְאַחַר כּךְ 
שְׁנִי בְנֶיהָ. סוֹפַג שְׁמוֹנִים, שָׁחֵט שָׁנָי 


וי מיר האָבן געלערנט פריער אין דער 


מּוּטָר, וַחֲכָמִים מְחַיִכִין. הַשׁוֹחֵט 
נִתְנכְלָה בְיָדוֹ, וְהַנּוֹחֵר. וְהַמְעַק 





איגװייניק געווען פּסול צוליב מחוסר זמן, 
דאָזיקער משנה. 

ג השחט, אז איינער שעכט (א קו און איר קאלב) און האיינע פון זי) 
איז געפינען געװאָרן טריפה (זי האָט געהאט, למשל, א לעכל אין דער לונג, און מען 
טאָר זי ניט עסן), אָדער ער שעכט (א קו און איר קאלב) און (ער האָט איינע פון זי 
געשאָכט) פאר א עבודה זרה (און מען טאָר זי ניט עסן, אָדער ער שעכט א פרה 
אדומה, (א פרת חטאת, א רױטע קו װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר דער פרה 
אדומה, און מען טאָר זי ניט עסן, אָדער (ער שעכט) אן אָקס (א קו) װאָס מען דארף 
פארשטיינען ווייל זי האָט געהרגעט א מענטש, און מען טאָר אַזאַ קו ניט עסן, אָדער 
(ער שעכט) א עגלה ערופה (א קאלב װאָס מען דארף אָפּהאקן דעם קאָפּ, און מען טאָר 
אים ניט עסף, איז ר' שמעון פּטרט. ר' שמעון זאָגט, אז אויב די בהמה-מוטער אָדער 
איר קאלב איז געווען איינע פון די דאָזיקע געשאָכטענע זאכן, װאָס מען טאָר דאָס 
פלייש ניט עסן, איז מען ניט עובר אויף דער עבירה פון //אותו ואת בנו''. דער 
טעם איז ווייל ער האלט אז , שחיטה שאינה ראויה", א שחיטה פון א בהמה, װאָס 
מען טאָר איר פלייש ניט עסן, כאָטש די שחיטה אליין איז געווען א גוטע, הייסט זי 
ניט קיין שחיטה. און אויף ,;אותו ואת בנויי איז מען עובר נאָר אויף שחיטה. וחכמים 
און די חכמים זענען מחייב. זיי זאָגן, אז ווייל די שחיטה אליין איז דאָך יאָ געווען אַ 
גוטע, און מען טאָר ניט עסן דאָס פלייש צוליב אן אנדערן טעם (ווייל די בהמה איז 
טריפה און די אנדערע טעמים) הייסט עס יאָ א שחיטה, און מען איז עובר אױף 
אותו ואת בנו. וועגן עגלה ערופה זע מסכתא סוטה פּרק א' משנה א'י. השוחט, אז 
איינער שעכט (א קו און איר קאלב און איינע פון זיי) איז געוואָרן אין זיין (דעס שוחט'ס) 
האנט א נבלה (די שחיטה האָט ניט געטױגט כאָטש ער האָט יאָ געװאָלט גוט שעכטן 
אָדער ער שטעכט (נוחר, ער שטעקט אריין דאָס מעסער אין די נאָזדלעכער פון דער 
קו און רייסט זי אויף) אָדער ער רייסט אויס (המעקר, ער רייסט אױיס דעם ושט און 
דעס קנה פון האלדז פון דער קו און שניידט זיי דערנאָך איבער) איז ער פּטור פון 
אותו ואת בנו. דאָ זענען אויך די חכמים מודה, אז ער איז פּטור, ווייל דאָס איז קיין 
שחיטה ניט, עס איז נבלה (זע אין דער הקדמה' צו מסכתא חולין וועגן אונטערשיד 
צווישן טריפה און נבלה). --- שנים, אויב צוויי (מענטשן, ראובן און שמעון) האָבן גע" 
קויפט) ביי (אַ דריטן מענטש, ביי לוי) א קו (ראובן האָט געקויפט די קו, און איר 
קאלב (שמעון האָט געקויפט דאָס קאלב, און זײי האָבן א דין תורה פאר בית דין 
װער פון זי זאָל שעכטן היינט, אזוי אז דער אנדערער װועט מון ווארטן מיטן 
שעכטן ביז צומאָרגנס), איז װער עס האָט געקויפט דער ערשטער זאָל שעכטן דער 
ערשטער. דער טעם איז ווייל אויב למשל ראובן האָט געקויפט דער ערשטער, און 
שמעון װאָלט אינגאנצן ניט געקויפט, װאָלט לוי ניט געטאָרט שעכטן דער ערש" 
טער, נאָר ראובן, ווייל ווען איינער פארקויפט א בהמה פארקויפט אים דאָס רעכט 
באלד זי צו שעכטן. ממילא האָט ראובן דעם דאָזיקן זכות אויך ווען שמעון האָט 
דערנאָך געקויפט דאָס קאלב. ואם קדם, און אוב דער צוייטעד (שמעה) האָט זיך 
געפעדערט (און ער האָט פריער געשאָכטן) האָט ער זוכה געווע. ס'איז פארפאלף 
און ראובן קאָן ניט האָבן צו אים קיין טענה אז ער האָט דאדורך היזק געהאט געלט, 
--- שחט פרה, אױב איינער האָט געשאָכטן א קו אוף דערנאָך (אין זעלביקן טאָג 
האָט ער געשאָכטן אירע צוויי קעלבלעך, קומט אים אכציק קלעפ. דאָס הייסט, צוויי 
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ָנֶיהָ וְאֲחַר כַּךְּ שְׁחָטָה. סוֹפַג אֶת 
הָאַרְבּעים. ‏ שְׁחָטָהּ וְאֶת בִּתֶּה וְאֶת 
בַּת בִּתָּהּ. סוֹפָג שְׁמוֹנִים. שְׁחָטָהּ 
ְאֶת בַּת בִּתָּי וְאַחַר כַּךְ שְׁחֵט אֶת 
בִּתָּהּ, סוֹפֵג אֶת הָאַרְבָּעִים. סוּמְכוֹס 
אוֹמַר מָשׁוּם רַבִּי מָאִיר, סוֹפַג 
שְׁמוֹנִים. בְּאַרִבּעֵה פְרָקִים בַּשָׁה 





חולין ה רג 


הַמּוֹכֵר בְּהֵמָה לַחֲבֵרו צָרִיךְ לְהיְדִיעו, 
אִמָּה מָכַרְתִּי לִשְׁחוֹט, בִּתָּהּ מָכַרְתִּ 
לִשְחוֹט, ;יאלוּ הֵן, ;עֶרֶב יום טוֹב 
הָאֲחֲרוֹן שֶׁל חָג, וְעֶרֶכ יוֹם טוב 
הָרִאשׁוֹן שָׁל פֶּסַח, וְעֶרֶב יעֵצֶרֶתי 
וְעָרֶב ראש הַשָּׁנָה, וּכְדבְרֵי ַבִּי וס 
ַנְּלִילִי אַף עֶרֶב יוֹם הַכִּּּרִים 


מאָל מלקות, איינמאָל פאר איין קעלבל און דאָס צווייטע מאָל פארן צווייטן קעלבל, 
צוליב אותו ואת בנו. שחט שני בניה, אויב ער האָט (צוערשט) געשאָכטן אירע (דער 
קויס) צויי קעלבלעך און דערנאָך (אין זעלביקן טאָג) האָט ער געשאַכטן זי (די קתו, 
קומט אים פירציק קלעפ (איין מאָל מלקות). דער טעם אייז, וייל עובר געווען די 
עבירה פון אותו ואת בנו האָט ער דאָך וען ער האָט דערנאָך געשאָכטן די קו, 
און דאביי האָט ער דאָך געטאָן נור איין שחיטה. שחטה, אויב ער האָט געשאָכטן זי (אן 
אלטע קו) און דערנאָך (אין זעלביקן טאָג) האָט ער געשאָכטן איר טאָכטער (א יינגע 
קו, די טאָכטער פון דער אלטער קו) און דערנאָך (אין זעלביקן טאָג) האָט ער גע" 
שאָכטן דער טאָכטער'ס טאָכטער (דער יינגער קו'ס קעלבל) קומט איס אכציק קלעפ. 
צוויי מאָל מלקות, ווייל ער האָט דאָך צוויי מאָל עובר געווען אויף אותו ואת בנ 
ווארום ווען ער האָט געשאָכטן די יינגע קו האָט ער עובר געווען פאר שעכטן זי נאָך 
איר מוטער (דער אלטער קו), און דערנאָך ווען ער האָט געשאָכטן דאָס קעלבל האָט 
ער עובר געווען פאר שעכטן עס נאָך זיין מוטער (דער יינגער קו). שחטה, אב ער 
האָט געשאָכטן זי און דערנאָך האָט ער געשאָכטן איר טאָכטער'ס טאָכטער און 
דערנאָך האָט ער געשאַכטן איר (דער אלטער קס) טאָכטער, זאָגט סומכוס 
אין נאָמען פון ר' מאיר, אז עס קומט אים אכציק קלעפ. צויי מאָל מלקות, וויל 
כאָטש ער האָט דאָך געטאָן די עבירה פון ,,אותו ואת בנויי נאָר ביים שעכטן איין מאָל, 
ביים שעכטן די יינגע קו, אָבער מיט איר שעכטן האָט ער דאָך צוויי מאָל עובר גע" 
ווען אויף דער עבירה, איינמאָל צוליב איר טאָכטער און איינמאָל צוליב איר מו" 
טער. ר' מאיר איז מחולק אויך אויף דער פריערדיקער הלכה ביים שעכטן צויי 
קעלבלעך און דערנאָך זייער מוטער, און ער האלט אז עס קומט דערפאר 2 מאָל 
מלקות. -- בארבעה, אין פיר צייטן אין יאָר, ווען איינער פארקויפט (אין איינער פון 
זי) א בהמה צו אן אנדערן דארף ער אים מודיע זיין און זאָג): , איך האָב איר 
מוטער פארקויפט צו שעכטן"י, אָדער ,, איך האָב איר טאָכטער פארקויפט צוס שועכטןף". 
אויב ראובן פארקויפט שמעונען א בהמה, און ער האָט אין זעלביקן טאָג געהאט 
פארקויפט דער בהמה'ס מוטער אָדער דער בהמה'ס טאָכטער (קעלבל) צו אן אנדערן 
דארף ער עס וועגן דעם מודיע זיין צו שמעונען, כדי שמעון זאָל וויסן, אז היינט טאָר 
ער די בהמה ניט שעכטן צוליב ,,אותו ואת בנוי". ואלו הן, און די דאָזיקע (פיר צײַטן) 
זענען ערב דעס לעצטן טאָג יום טור פון סוכות (של חג, דאָס הייסט ערב שומיני 
עצרת), און ערב דעם ערשטן טאָג יום טוב פון פסח, אוך ערב שבועות און ערב 
ראש השנה. ווייל אין יענע טעג גרייט יעדער ייד אָן פלייש אויף יום טוב און מען 
נעמט אָן אז דער ערשטער וועלכער האָט געקויפט די בהמה פון ראובנען האָט זי 
מסתמא געשאָכטן. תוספות זאָגט, אז ערב דעם ערשטן טאָג יום טוב סוכות האָט מען 
ניט אזוי פיל אָנגעגרייט קיין פלייש ווייל מען איז געווען פארנומען מיט מאכן די 
סוכה, איינשאפן זיך א לולב און אן אתרוג, און מען האָט דאריבער ניט אָנגעגרײט 
אזוי פיל וכדברי, און לויט די ווערטער פון ר' יוסי הגלילי, אויך ערב יום כיפור 
אין גליל. ,.גליל" איז דער צפון-טייל פון ארץ ישראל. דאָרט איז געווען דער מנהג 
צו עסן ערב יום כיפור א סך רינדערן פלייש, אָבער אין די אנדערע ערטער 
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ַּנּלִיל. אָמַר רַבִּי יְהוּרָה, אִימָתֵי! | ד בְּאַרבֶּעָה פְרָקִים אֵלוּ מַשְׁחִיִין 
ְִּמֵן שָׁאֵין לו רָיַח. אֲבֶל יֵשׁ לו | אֶת הַטַּבֶּח בָּעַל כְּרָהוֹ, אֲמִלּוּ שׁוֹר 
רָוַח, אִין צָרִיךְּ לְהודיַע. וּמוֹדָה רַבִּי | שָׁוָה אֶלֶף דִּינְרִים וְאִין לו ללוקח 

יְהוּדָה בְּמוֹכֵר אֶת הָאֵם לַחֶתֶן, וְאֶת אֶלָא דִינֶר,. כּוֹפין אות לִשְׁחוֹט, 
הַבַּת לִכֵּלֶּה, שִׁצָרִיךּ לְהוֹדיע, בְּיָדוּע לְמִיכֶך אִם מָת, מֶת לַלוֹקֵחַ. אֲבֵל 
שִׁשְׁנֵיהֶם שׁוֹחֲטִין בְּיוֹם אֶחָד : | בִשְׁאָר יָמוֹת הַשָּׁנָה אֵינוֹ כֵן כן, לְפִיכְך 





פלעגט מען עסן ערב יום כיפּור פיש און עוף פלייש. וועגן מנהג צו עסן פיש ערב 
יום כיפּור ווערט געבראכט אין מדרש בראשית רבא י"א וועגן דעם יידישן שניידער 
װאָס פלעגט קויפן פיש ערב יום כיפּור. און װעגן עוף-פלייש װערט געבראכט אין 
דער גמרא כתובות ה' (,אלא מעתה יום הכיפּורים וכו' שמא ישחוט בן עוף"). 
אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט, ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן (אז ער דארף אים מודיע 
זיין)? ווען עס איז ניט פאראן קיין צייט (רוח, א ברייטע צייט צוישן, אױב ער האָט 
פארקויפט ביידע אין איין טאָג). אָבער אויב עס איז דאָ צייט (צווישן, ער האָט פאר- 
קויפט די ערשטע בהמה מיט א טאָג פריער), דארף ער אים ניט מודיע זיין. ווייל מע 
נעמט אָן אז ער האָט זי שוין געשאָכטן מיט א טאָג פריער. ומודה, און ר' יהודה איז 
מודה אז אויב איינער פארקויפט די בהמה-מוטער (די קו) צו א חתן, און די טאָכטער 
(דאָס קעלבל) צו דער כלה (פון חתן, און עס דארף פאָרקומען זייער חתונה) אז ער 
(דער פארקויפער) דארף זיי מודיע זיין, ווייל עס איז א באוואוסטע זאך אז זיי וועלן 
ביידע שעכטן אין איין טאָג. ווייל מען נעמט אָן אז זיי האָבן ביידע געקויפט צו דער 
חתונה-סעודה. 

ד. בארבעה, אין די דאָזיקע פיר צייטן (אין יאָר, וועלכע די משנה האָט פריער 
אויסגערעכנט, ערב שמיני עצרת, ערב דעם ערשטן טאָג פסח, ערב שבועות און ערב 
ראש השנה) צווינגט מען דעם קצב צו שעכטן (א בהמה) קייגן זיין ווילן, אפּילו אַן 
אָקס װאָס איז ווערט טױזנט גילדן (דינרין) און דער קויפער (פון פלייש) האָט ניט 
מער וי איין גילדן (איין דינר). כדי צו פארשטיין די משנה דארף מען וויסן דעם דין 
װאָס מיר האָבן געלערנט אין בבא מציעא פּרק ד' משנה א', אז ווען אייגער, ראובן, 
האָט געקויפט ביים צווייטן, ביי שמעון, אַ זאַך, למשל פלייש פאר א גילדן, און ראובן 
האָט געגעבן שמעונען דעם גילדן, קאָן שמעון חרטה האָבן פון מסחר און צוריקגעבן 
ראוננען דעם גילדן. כאָטש לויט דעם דין פון דער תורה איז , מעות קונות", דא" 
דורך װאָס ראובן האָט געגעבן שמעונען דאָס געלט, האָט ראובן יאָ געקויפט דאָס 
פלייש, אָבער די חכמים האָבן מתקן געווען, אז א זאך איז מען קונה נאָר מיט משיכה 
מיט צונעמען עס, און אויב מען האָט געגעבן גנור געלט און די זאך גיט צוגענומען 
קאָן יעדע.- פון זיי (סיי ראובן און סיי שמעון) חרטה האָבן זאָגט דאָ די משנה אז 
אויב ראובן האָט אין איינעם פון די דערמאָנטע ערב'יום-טוב"טעג געגעבן שמעוןן 
דעם קצב אפילו נור איין גילדן (דינר) פאר פלייש, און שמעון האָט אן אָקס פאר 
טויזנט גילדן און ער וויל אים ניט שעכטן ווייל ער האָט ניט מער קיין קונים, און 
ער וויל ראובנען צוריקגעבן זיין גילדן, צווינגט מען שמעונען צו שעכטן דעם אָקס, 
די חכמים שטעלן דאָ צוריק דעם דין פון דער תורה, אז נאָכן געבן דאָס געלט קאָן 
שמעון ניט מער חרטה קריגן. דער טעם איז ווייל װוי די משנה האָט פריער געלערנט 
דארף מען צוליב דער שמחה אין די דאָזיקע ימים טובים עסן פלייש. לפּיכך, דא- 
ריבער אב ער דער אָקס) איז געפגרט, איז ער געפגרט פאר דעם קויפער. 
און ראובן האָט היזק דעם גילדן װאָס ער האָט געגעבן. אבל, אָבער אין די אנדערע 
טעג פון יאָר איז ניט אזוי (קאָן מען דעם קצב ניט צוױנגן); דאריבער, אױיב ער (דער 
אָקס) איז געפגרט, איז ער געפּגרט פאר רעם פארקויפער. און שמעון מוז צוריקגעבן 
ראובנען דעם גילדן. | 
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אֵם מֵת. מֶת לַמּוֹכֵר: ךן יוֹם אֶחָד | יום אָחֶד, מָה יוֹם אֶחָד הָאָמוּר 
הָאָמוּר בְּאוֹתוֹ וְאֶת בְּנוֹ, הַיּוֹם דוֹלֵךְ בְּמַעֲשֵׂה בְרֵאשִׁית, הַיּוֹם הוֹלֵך אַחַר 
אַחַר הַליְלָה. אֶת 1 דָרֵשׁ רַבִּי שִׁמְעוֹן | הַלֵילָה, אַף יוֹם אֶחֶד הָאָמוּר בְּאוֹתו 
ֵּן זֹמָא. נָאֲמַר בְּמְעֲשֵׂה בְרֵאשִׁית | וְאֶת בְּנ,הַיּוֹם חולך אַחַר הַפַּילָה: 
יוֹם אֶחָר, וְנָאֲמַר בָּאוֹתוֹ וְאֶת בָּנו 


פרק ו 
א כִּּּי הַדֶּם נוֹהֵג בְּאֶרֶץ וּבְחוּצָה | הִבַּיִת, בַּחְלִּין אבֶל לא בַּמוּקַדשִׁין, 


לָאָרֶץ, בִּסְנִי הַבַּיִת וְשָׁלֹא בִּפְנִי | ונֹהַג בַּחְיָה וּבעוֹף, בַּמְפֶּןוּבְשׂאֵינו 





ה. יום, דער איין טאָג, װאָס ווערט געזאָגט ביי אותו ואת בנו (אז מען טאָר 
ניט שעכטן א בהמה און איר קינד אין איין טאָג) גייט דער טאָג נאָך דער נאכט (היום 
הולך אחר הלילה). אוֹיב למשל מען האָט ביינאכט געשאָכטן די בהמה טאָר מען צו" 
מאָרגנס בײטאָג ניט שעכטן דאָס קעלבל, ווייל דער טאָג ווערט צוגערעכנט צו דער 
נאכט און זיי צוזאמען הייסן איין טאָג. אָבער אויב מען האָט היינט בײיטאָג געשאָכטן 
די בהמה, מעג מען באלד היינט אין אוונט שעכטן דאָס קעלבל, ווייל די נאכט דער" 
גאָך הייסט שוין אן אנדערער טאָג. את זו, די דאָזיקע (הלכה) האָט געדרשענט שמעון 
בן זומא: עס ווערט געזאָגט ביי מעשה בראשית (אין סיפור וועגן דער שאפונג פון 
דער וועלט אין בראשית א') איום אחדי' (,איין טאָג") און עס ווערט געזאָגט ביי 
,אותו ואת בנו (ויקרא כייב) ,יוס אחדיי (,איין טאָגי), אזוי וי דער , איין טאָגיי װאָס 
ווערט געזאָגט אין מעשה בראשית גײט דער טאָג נאָך דער נאכט, אזוי איז אויך דער 
איין טאָג* װאָס ווערט געזאָגט ביי , אותו ואת בנו" גייט דער טאָג נאָך דער נאכט. 
אין סיפּור אין חומש בראשית אי ווערט בפירוש געזאָגט ,ויהי ערב ויהי בוקר יום 
אחד'!, און עס איז געווען אוונט און עס איז געווען פרימאָרגן, איין טאָג דאָס הייסט, 
אז דער טאָג איז צוגערעכנט געװאָרן צו דער נאכט װאָס איז געווען פריער. דער 
סיפּור אין חומש וועגן שאפן די װעלט הייסט ,מעשה בראשית", ,דאָס טאָן פון 
בראשית"י, ווייל די ערשטע פרשה הייבט זיך אָן מיט ,,בראשית'!, אין אָנהײב', 


פרק 8 

א. כיסוי הדם, די מצוה צוצודעקן דאָס בלוט ! איז נוהג (דארף מען טאָן) אין ארץ 
ישראל און אין חוץ לארץ, ווען דאָס בית המקדש שטייט או ווען דאָס בית המקדש 
איז ניטאָ, ביי חולין אָבער ניט ביי קרבנות. אין דער תורה ויקרא י"ז ווערט געזאָגט 
אז איינער שעכט א חיה, (למשל א הירש, װאָס מען מעג עסן) צי א עוף, (א הון, צי א - 
טויב, צי יעדן אנדערן עוף װאָס מען מעג עסן) דארף ער נאָכן שעכטן צודעקן דאָס 
בלוט מיט ערד (בעפר). דאָס הייסט די מצוה פון ,,כיסוי הדם"י, לערנט דאָ די משנה, 
אז די דאָזיקע מצוה פון צודעקן דאָס בלוט (כיסוי הדם) דארף מען מקיים זיין סיי 
אין ארץ ישראל און סיי אין אנדערע לענדער, און סיי ווען דאָס בית המקדש איז 
| פאראן און סיי ווען עס איז ניט פאַראַן. אָבער נור ביי חולין, ביי אַ געוויינטליכן עוף: 
װאָס איז ניט קיין הקדש, קיין קרבן, אָבער ביי א עוף א קרבן דארף מען ניט צודעקן 
| דאָס בלוט. ונוהג, און מען דארף עם טאָן (נור) ביי א חיה און ביי א עוף. אָבער ווען 
מען שעכט א בהמה דארף מען ניט צודעקן דאָס בלוט. במזומן; (מען דארף צודעקן 
דאָס בלוט) סיי ווען (די חיה צי דער עוף) זענען דערצויגן געװאָרן (אין הויז, במזומן, 
אָנגעגרייט) און סיי ווען זיי זעגען ניט דערצויגן (נאָר מען האָט זיי איצט געפאנגן אין 
פעלד). ווייל דאָרט אין ויקרא יייז איז פאראן ,,אשר יצוד'י, ,,װאָס מען װעט פאנגן", 
און מען װאָלט געקאָנט מיינען אז דאָס איז נור ביי ווילדע, אָבער ווען מען שעכט 
א חיה צי א עוף װאָס מען האָט אױיסגעהאָדעװעט, דארף מען גיט פארדעקן דאָס 


26 
מִִמָ, וְנוֹהֵג בַּכֹּי, מִמְּנִי שְׁהוּא סְפִקי 
וְאִין שׁוֹחֲטִין אוֹתו בָיוֹם טוֹב, וְאִם 
שְׁחָטוֹ , אֵין מְכַסֵּן אֶת דְּמוֹ: 
4 הַשׁוֹחְט וְנִמְצָא מְרִפָּה, וְהַשׁוחְט 
לְעַכּוֹים, וְהַשׁוֹחֵט חֶלִין בּפָנִים, 
ְקְרָשִׁים בַּחוּץ, הַיָּה וְעוֹף הַנִּסְקָלִים 


בלוט, דאריבער לערנט די משנה, אז אויך ביי זיי דארף מען. 





חולין ו רוֹ 
רַבִּי מָאִיר חי וַחֲכָמִים פּוּטְרִין. 
הַשּׁוֹחֵט וְנִתְנַבְּלָה בְיָדוֹ, הַנּוֹחַר, 
וְהַמְעַקֵּר. פּטוּר מִלְכַסוֹת: { חֵרֵשׁ 


שׁוֹטָה וק טֶן שֶׁשָׁחֲטוּ וַאֲחֲרִים רוֹאִין 
אוֹתֶם, חַיב לִָפּוֹת, בִּינָן לב עצְמָן 
פָּטוּר מִלְבַמּוֹת. וְכֵן לֶענְיֵן אוֹתוֹ וְאֶת 


ונוהג, און מען דארף 


עס טאָן (אויך) ביים (שעכט) א בופלאָקס (כוי), ווייל ער איז א ספק. עס איז א ספק 
צי ער איז א חיה צו א בהמה (זע בכורים פּרק ב' משנה ט'), ואין, און מען טאָר אים 
(דעם בופלאקס) ניט שעכטן אים יום טוב. ווייל מען ווייסט דאָך ניט אויף זיכער צי 
ומען דארף צודעקן זיין בלוט, און צוליב ספק איז מען ניט מחלל יום טוב. ואם שחטו, 
און אױב מען האָט אים געשאָכטן (אים יום טוב) טאָר מען ניט צודעקן זיין בלוט. 
אפילו מען האָט אָנגעגרײט ערד, און מען דארף עס ניט אױפגראָבן, טאָר מען 
אויך ניט אים יום טוב צודעקן זיין בלוט, ווייל א זייטיקער מענטש קאָן מיינען אז 
דאָס איז א זיכערע חיה און װעט מתיר מאכן צו עסן זיין חלב (דאָס חלב פון א חיה 
ימעג מען עסן, אָבער דאָס חלב פון א בהמה טאָר מען ניט עס / 

ב. השוחט, אז איינער שעכט (א חיה צי א עוף) און עס איז געפינען געװאָרן 
טריפה (א לעכל אין דער לענג אָדער אין פופיק און מען טאָר עס ניט עסן, אָדער 
איינער שעכט פאר א עבודה זרה (און מען טאָר עס ניט עסן אָדער איינער שעכט 
חולין אינוױיניק (אין בית המקדש הױף, און מען טאָר עס ניט עסן) אָדער א קרבן 
(א עוף קרבן) אין דרויסן (אויסער דעם בית המקדש הױף, און מען טאָר אים ניט 
עסן), אָדער (איינער שעכט) א חיה צי א עוף װאָס מען דארף פארשטיינען זיי האָבן 
געטױט א מענטש און מען דארף זיי טױטן דורך פארשטיינען, און אפילו מען שעכט 
זײ טאָר מען זיי ניט עסן, -- איז ר' מאיר מחייב (האלט, אז מען דארף צודעקן דאָס 
בלוט), און די חכמיס פּטרן (האלטן אז מען דארף ניט צודעקן דאָס בלוט) דאָס איז 
די זעלביקע מחלוקה װאָס מיר האָבן געהאט פריער אין פרק ה' משנה ג' ביי , אותו 
ואת בנו", און די חכמים פון דאגען זענען ר' שמעון פון דאָרט. ר' מאיר האלט, אז 
ווייל די שחיטה איז דאָך א גוטע, כאָטש מען טאָר דאָס פלייש ניט עסן, דאריבער 
דארף מען צודעקן דאָס בלוט, און די חכמים (ר' שמעון) האלטן אז ,שחיטה 
רשאינה ראויה!, א שחיטה װאָס מען טאָר דאָס פלייש ניט עסן, הייסט ניט קיין שוזיטה, 
און מען דארף דאריבער דאָס בלוט ניט צודעקן. הנוחר, אז איינער רייסט אױף (א 
חיה צי א עוף פון די נאָזדלעכער ביז צום האלדז) אָדער ער רייסט אָפּ (דעם ושט צי 
דעס קנה) איז ער פטור פון צודעקן (דאָס בלוט). ווייל דאָ איז דאָך די שחיטה ניט 
| קיין גוטע. זע פריער פּרק ה' משנת ג' 
| ג. חרש, שוטה וקטן, אוב א טויב-שט ימער, אָדער א משוגענער אָדער א יינגל 
(יינגער פון 13 יאָר מיט א טאָג) האָבן געשאָכטן (א חיה צי א עוף) און אנדערע (דער- 
/וואקסענע געזונטע מענטשף האָבן צוגעזען (אז זי האָבן גוט געשאָכט) דארף מען 
פארדעקן (דאָס בלוט). ווייל זוי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק אי משנה אי איז אין 
אַזאַ פאל זייער שחיטה כשר. די מצוה צו פארדעקן דאָס בלוט איז אויף די אנדערע 
מענטשן. בינן, אויב זיי האָבן געשאָכטן פאר זיך אליין (קיינער האָט ניס געזען, א 
מען פטור צוצודעקן דאָס בלוט. די גמרא זאָגט, אז אזוי לערנט ר' מאיר פון דער 
משנה דאָ ווייטער, און ער האלט, אז זייער שחיטה איז נבלה, ווייל ס'רוב זייער 
שעכטן טוג ניט. אָבער די חכמים פון ווייטער אין דער משנה האלטן, אז זייער שחיטה 
-איז גור א ספק נבלה און דאריבער דארף מען צוליב ספק יאָ צודעקן דאָס בלוט. 
וכן, און אַזױ איז אויך דער דין וועגן (דעס איסור פון ‏ אותו ואת בנוי' (אז מען טאָר 


07 חולין ו רז 
בְּנוֹ, שֶׁשָׁחֵטוּ וַאֲחָרִים רוֹאִין אוֹתָן, | מֵאָה עוֹפוֹת בְּמָקוֹם אָחָר, כָּטּו 
אָטוּר לִשְׁחוֹש אַחֲרֵיהֶם, בִּינְן לָכִין | אֶחָד לִכְלּן. חַיָּה וְעוֹף בְּמָקוֹם אֶחָד, 
עֵצְמָן, רַבִּי מֵאִיר מַתִּיר לִשְׁחוֹט | כִּּוּי אֶחָד לְכֶלֶּן. רַבִּייְהוּרָה אוֹמָר, 
אַחֲרֵיהָן. וַחֲכָמִים אוֹסְרים, וּמוֹדִים | שָׁחֵט חַיֵּה יְכִַּנָּה, וְאַחַר כַּך יִשְׁחוֹט 
שָׁאֵם שָׁהֵט, שָׁאֵינוּ סוֹפָג אֶת | אֶת הָעוֹף. שֶׁחֵט וְלֹא כִפָּה. וְרָאֲהוּ 
הָאַרְבָּעים: ף שָׁחֵט מֵאֶה חַיּוֹת | אַחָר, חַיִב לְכַפּוֹת. כִּסְּהוּוְנתְגַלָּה 
ְּמָקוֹם אֶחָר, כִּפּוּ אֶחֶד לְכָלְן. | פְטוּר מִלְַּפוֹת. כִָּּהוּ הָרּחַ. חַיב 





גיט שעכטן א בהמה און איר קאלב אין איין טאָג), אױב זיי (דער טויב-שטומער און 
משוגענער און יינגל) האָבן געשאָכטן (די בהמה) און אנדערע האָבן צוגעזען (אַז זי 
האָבן גוט געשאָכט) טאָר מען ניט שעכטן נאָך זײ (דאָס קאלב פון דער בהמה אין 
זעלביקן טאָג). ווייל די שחיטה פון דער בהמה איז געווען א גוטע שחיטה. בינן, אויב 
אָבֶער זיי (דער טױב-שטומער און משוגענער און יינגל האָבן געשאָכטן די בהמה) 
פאר זיך אליין (קיינער האָט ניט צוגעזען), איז ר' מאיר מתיר צו שעכטן נאָך זיי (דאָס 
קאלב אין זעלביקן טאָג). ווייל ער האלט, אז זייער שחיטה פון דער בהמה איז גבלה, 
און וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ה' משנה ג' מעג מען אין זעלביקן טאָג שעכטן 
דאָס קאלב אויב די מוטער די בהמה איז געװאָרן א נבלה. וחכמים, און די חכמים 
אסרן (צו שעכטן אין זעלביקן טאָג דאָס קאלב). וייל זיי האלטן אז עס איז נור א 
ספק נבלה, און עס קאָן דאָך זיין אז די שחיטה איז געווען א גוטע און דאריבער טאָל 
מען ניט. ומודים, און זי (די חכמים) זענען מודה, אז אב אינער האָט געשאָכטן 
(דאָס קאלב אין זעלביקן טאָג) קומט אים ניט קיין מלקות. עס קומט אים ניט די 
קלעפּ, די מלקות, פאר עובר זיין אויף דער עבירה פון אותו ואת בנו; מחמת עס איו 
דאָך נור א ספק עבירה, און פאר א ספק קומט ניט קיין מלקות,. | 

ד. שחט, אז איינער האָט געשאָכטן הונדערט חיות (למשל, הירשן) אין אין 
אָרט, דעקט ער צו (דאָס בלוט פון זיי) אלע מיט אײנמאָל (צוזאמען) ער דארף ניט 
| צוערשט צודעקן דאָס בלוט פון איין חיה, און דערנאָך פון דער צווייטער חיה, גאָר עס 
איז גענוג איינמאָל צוצודעקן דאָט בלוט פוֹן אַלע צוזאמען. מאה עופות, (אויב ער האָט 
געשאָכטן הונדערט עופות אין איין אָרט, דעקט ער צו (דאָס בלוט) פון זי אלע מיט 
| איינמאָל (צוזאמען). אויך דאָ דארף ער ניט צודעקן דאָס בלוט פון יעדן באזונדער. 
חיה ועוף, אב ער האָט געשאָכטן א חיה און א עוף אין אײַן אָרט, דעקט ער צו 
| מזייער בלוט) מיט איינמאָל (צוזאמען). און ער מוז ניט צודעקן דאָס בלוט פון דער 
חיה באזונדער, און דאָס בלוט פון עוף באזונדער. ר' יהודה זאָגט, אז אוב ער האָט 
געשאָכטן א חיה זאָל ער זי (איר בלוט) צודעק, און דערנאָך זאָל ער שעכטן דעם 
עוף און צודעקן (דאָס בלוט פון עוף). ר' יהודה לערנט עס פון פּסוק ויקרא י"ז ,חיה 
או עוףיי (א חיה אָדער א עוף), אז דער ,,אויי האקט איבער אין דערמיט צו ווייזן, אז 
א חיה דארף מען צודעקן באזונדער, און א עוף באזונדער. און די חכמים האלטן ‏ 
אז דער ,אויי איז נור צו לערגען, אז מען מוז צודעקן דאָס בלוט אפילו ווען מען 
שעכט א חיה אליין אָדער א עוף אליין, שחט ולא כיסה, אויב איינער האָט געשאָכטן 
(א חיה צי א עוף) און ער האָט ניט צוגעדעקט (דאָס בלוט), און אן אנדערער (מענטע)) 
האָט עס געזען, איז ער (דער אנדערער מענטש) מחויב עס צוצודעקן. ווייל אין ויקרא 
- יייז ווערט געזאָגט ,לבני ישראלי', אז די מצוה איז ניט דוקא אויף דעם שוחט, נאָר 
אויף יעדן ייד, כסהו ונתגלה, אוב איינער האָט צוגעדעקט (דאָס בלוט פן א גע" 
| שאַכטענער חיה צי עוף) און עס איז געװאָרן אָפּגעדעקט, איז ער פטור (נאָכאמאָל 
צוצודעקן. וייל ער האָט שוין מקיים געווען די מצוה. כסהו, הרוח, אױב דער 
װינט האָט צוגעדעקט (דאָס בלוט, דער וינט האָט ארויפגעבלאָזן דארויף ערד), איז 
| מען מחויב עס צוצודעקן. מען מיינט דאָ, אז נאָכדעם וי דער װינט האָט עס ציגע" 
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לְכַטּוֹת : ך דָּם שִׁנַּתְעֶרֵב בְּמַיִם, אַם 
יֵשׁ בּוֹ מַרְאִית דָּם, הַיָּב לְכַפּוֹת. 
נִתֶעֶרֵב בּיִן, רוֹאִין אוֹתו כְּאֵלּ הוא 
מַיִם. נִתְעֲרֵב בְּדַם הַבְּהֵמָּה. אוֹ בְדַם 
הַחַיָּה, רוֹאִין אוֹתוֹ כָּאֵלוּ הוּא מַיִם. 
רַבִּייְהוּרָה אוֹמָר, אִין דֶּם מְבַטָּל דָּם: 
ן דָּם הַנִתָּו וְשָׁעל הַמִַּּין. חֶַּב 





חולין 1 רח 
ײ? 


לְכַטּוֹת. אָמַר רַבִּי יְהוּרָה, אִימְתֵי 

בִּוְֵן שָׁאִי שָׁם דֶּם אלא הוּא, אֲבֶל 
יִשִׁשֶׁם דָּם שׁלֹּאהוּא פָּטוּר מִלְכַטּוֹת ; 
ז בַּמָּה מְכַטִּין, וּבִמָּה אִין מְכַסִּין? 
מְכַסִּין בִּזֶכֶל הִדָּק, וּגַחוֹל הֵרַק, 
בְּסִיר, וּבְחֲרְסִית, וּבִלְבֵנָה, וּבִמְגוּמָה 
שְֶֶּׁשָף. אֵבֶל אִין מְכַפִּין לא בְזבָל 


דעקט, איז עס געװאָרן אפּגעדעקט; 
דארף מען עס ניט צודעקן. 

ה דס שנתערב, אױב בלוט (פון דער געשאָכטענער חיה צו עוף) האָט זיך 
אויסגעמישט מיט וואסער. איז אױב דאָס (אויסגעמישטע) האָט דעם אױיסזען פון 
בלוט דארף מען עם צודעקן. ווייל עס האָט דעם דין װי בלוט. נתערב, אױב דאָס 
(בלוט) האָט זיך אויסגעמישט מיט (רױטן) װיין (און מען קאָן דאָך ניט דערקענען 
צי עס זעט אױס וי בלוט, וייל אויך דער ויין איז רױט) באטראכט מען אים 
(דעם וויין) וי ער װאָלט געווען וואסער. און אויב אזא ביסל בלוט װאָלט זיך אויס- 
געמישט מיט אזוי פיל וואסער וויפיל עס איז דאָ פאראן וויין, װאָלט עס אויסגעזען 
װוי בלוט, דארף מען צודעקן. נתערב בדם, אב דאָס (בלוט פון דער געשאָכטענער 
חיה צי עוף) האָט זיך אויסגעמישט (מיט בלוט) פון א בהמה אָס מען דארף ניט 
צודעקן) אָדער מיט דעם בלוט פון א לעבעדיקער (דם החיה, פון א לעבעדיקער חיה 
צי עוף, פון וועלכער מען האָט געלאָזט בלוט, און מען דארף עס ניט צודעקן, זעט 
- מען עס (דאָס בלוט פון דער בהמה צי פון דער לעבעדיקער) וי עס װאָלט געוען 
וואסער. און אויב ביי וואסער װאָלט עס אויסגעזען וי בלוט דארף מען צודעקן, און 
אויב ניט ווערט דאָס בלוט פון דער געשאָכטענער חיה צי עוף בטל אין דעם בלוט 
פון דער בהמה צי פון דער לעבעדיקער, און מען דארף ניט צודעקן. ר' יהודה זאָגט, 
אז בלוט קאָן ניט מבטל זיין (אנדער) בלוט. און דאריבער אפילו ווען עס װאָלט געווען 
וואסער װאָלט דאָס געמישטע ניט אויסגעזען װוי בלוט, ווערט דאָס בלוט פון דער גע" 
שאָכטענער חיה צי עוף ניט בטל אין בלוט פון דער בהמה צי פון דער לעבעדיקער, 
און מען דארף דאָס געמישטע צודעקן. װעגן ר' יהודה'ס הלכה זע פריער אין 
זבחים פּרק ח' משנה וי 


! דם, אוב בלוט האָט זיך אפּגעשפּריצט (אויף דער וואנט ארויף), אָדער בלוט 
װאָס איז פאראן אויף דעם (שחיטה-) מעסער, דארף מען צודעק! ר' יהודה זאָגט, 
ווען איז דאָס געזאָגט געואָרן? ווען עס איז ניט פאראן קיין אנדער בלוט (פון דער 
געשאָכטענער חיה אָדער עוף) נאָר דאָס (אױף דער וואנט צי אויפן מעסער) אָבער 
אױב עס איז פאראן אנדער בלוט א חוץ דעס, איז מען פטור {צוצודעקן דאָס בלוט 
פון דער וואנט צי פון מעסער). וייל מען קאָן מקיים זיין די מצוה מיט דעם אנ" 
דערן בלוט, 

ז. במה, מיט װאָס קאָן מען צודעקן (דאָס בלוט) און מיט װאָס קאָן מען ניט 
צודעקן? אין דער תורה ויקרא יייז ווערט געזאָגט אז מען זאָל צודעקן ,,בעפר'', ,, מיט 
ערדיי, און די חכמים האָבן געלערנט וועלכע זאכן גייען אריין אין װאָרט ,,עפר"י, אז 
|מען זאָל קאָנען צודעקן מיט זיי. מכסין, מען קאָן צודעקן מיט דינעם מיסט ((/זבל 
הדקי', מיסט-שטויב), און מיט דינעם זאמד, מיט קאלך און מיט א (צעריב) שערבל 
(בחרסית), און מיט א ציגל (בלבנה) און מיט א ערדענער קרוג-שטערצל (במגופה) 
װאָס מען האָט זיי צעריבן ,,מגומה'' הייסט דער צודעק פון א קרוג צי א פאס, און 
מיר געפינען אין עבודה זרה פרק ה' משנה ג' ,יגוף' פארמאכן און פארקלעבן די 
קרוג מיט דער ערדענער שטערץ. אבל, אָבער מען קאַן ניט צודעקן ניט מיט גראָב 


אָבער אויב עס איז ניט געװאָרן אָפּגעדעקט 


הַגּסי וְלֹא בְחוֹל הַנַּם, וְלֹא בִלְבֵנָה | שִׁמְעוֹן בֶּן גּמְלִיאֵל, דָּבֶר שִׁמְנֵַּל 


ש* 


ּכִמְגוּנֶה שָׁלֹא כֶתְשן, וְלֹא יִכפֶּה | בּוֹ צִמָחִין, מְכִטִּין בּוֹ, וְשָׁאִינוֹמְגַדֵּל 
עֲלָיו אֶת הַכָּלִי. כְּלֶל אֶָמַר רבֶּן | צמָחִים, אִין מְִסִּן ּּ 


די פרק | יי 
א גִיד הַנָּשָׁה נוֹהֵג בָּאֶרֶץ וּבְחוּצָה וּבחיָּה בָר שֶׁל יָמִין וּבירךְ שָׁל 


לָאֶרֶץ בנ ִַַתוְשָׁלֹא בִּפְנִיהַבַּיִת |שְׂמאל, וְאֵינו נֹהג בָּעוף מִמְֵּי שִָׁין 
ַּחְלִין וּנַּוּקְדְּשׁים. וְוֹהָג בַּבְּהֵמָה|לוֹ כף, וְנוֹהֵג בַּשָׁלִיל. רַבִּי יְהוּדֶ - 


מיסט, און ניט מיט גראָב זאמד, און ניט מיט ציגל אָדער מיט א ערדענער קרוג- 
שטערצל וועלכע מען האָט ניט צעריבן און מען זאָל אױיך ניט באדעקן עס (דאָס 
בלוט) מיט א כלי. איצט גיט די משנה דעם כלל וועגן די זאכן, מיט וועלכע מען קאָן 
צודעקן און מיט וועלכע מען קאָן ניט. כלל, רבן שמעון בן גמליאל האָט געזאָגט א 
כלל, אז יעדע זאך, אין וועלכער עס קאָנען וואקסן פלאנצונגן, דעקט מען צו דערמיט, 
און יעדע זאך, אין וועלכער עס קאָנען ניט וואקסן פלאנצונגן דעקט מען ניט צו 
דערמיט. דאָס װאָס די משנה האָט פריער געלערנט אז מיט קאלך און צעריבענע 
שערבלעך און צעריבענע ציגל און שטערצל קאָן מען יאָ צודעקן, איז עס דערפאר, 
װאָס פון דער ערד, פון װעלכער מען האָט דאָס אלץ געמאכט, האָבן פריער 
געקאָנט וואקסן פלאנצונגן. די גמרא ברענגט ועגן נאָך זאכן װאָס מען קאָן דערמיט - 
צודעקן כאָטש עס קאָן אין זיי גאָרניט וואקסן, װי אש, ווייל עס הייסט עפר (במדבר 
יט ,מעפר שריפת החטאת'', און צעריבן גאָלד ווייל עס הייסט עְפר (איוב כ"'ח 
;ועפרות זהב לו") און אנדערע זאכן. | 
פרק 1 


|א. גִיד הנשה, (דער איסור צו עסן דעם) גיך הנשה (שפּאךאָדער) איז נוהג ‏ 
(איז גילטיק) סיי אין ארץ ישראל און סײי אין חוץ לארץ (אויסער ארץ ישראל, 
סיי ווען דאָס בית המקדש שטייט און סיי ווען דאָס בית המקדש אין ניטאָ, סיי ביי 
חולין (געוויינטלעכע בהמות, ניט קרבנות) און סיי ביי קרבנות (בהמות), און עס איז 
פאראן סיי ביי א בהמה און סיי ביי א חיה (א הירע). דאָס איז דער איסור אין דער 
תורה אין בראשית ל""ב ;על כן לא יאכלו בני ישראל את גיד הנשה אשר על כף 
הירך, און דאריבער זאָלן די יידן ניט עסן דעם גיד הנשה (דעם שפּאן-אָדער) װאָס 
איז פאראן אויף דעם לעפל פון דער היפט". דער גיד הנשה איז דער לאנגער האר- 
טער אָדער װאָס איז ביי דער בהמה דאָרט ואו די היפט (ירך", דער דיך, די 
פּאלקע) פאראייניקט זיך מיט די הינטערשטע פיס. מען רופט עס דער שפּאןאָדער, ‏ 
די ,,סיאטיקאיי. מיר װועלן עס רופן כסדר גיד הנשה. זאָגט די משנה אז דער איסור 
ניט צו עסן דעם גיד הנשה איז אין אלע לענדער און אַלע צייטן און סיי ביי חולין, 
ניט קרבנות, און סיי בהמות-קרבנות, אפילו רי װאָס מען דארף מקריב זיין דאָס 
גאנצע פלייש אויפן מזבח (װי א קרבן עולה) מוז מען פון זיי ארויסנעמען צוערשט 
דעם גיד הנשה. ונוהג, און ער (דער איסור ניט צו עסן דעם גיד השנה) איז פאראן 
בי א בהמה און בי א חיה (א הירש), סיי ביי דער רעכטער היפט (ירך של ימין) און 
סײ ביי דער לינקער היפט (ירך של שמא?. ביי יעדער פון ביידע הינטערשטע פיס 
אין דער הויך אין דער היפט איז פאראן א גיד הנשה, און מען טאָר זיי ביידע ניט 
עסן. ואינו נוהג, און ער (דער איסור ניט צו עסן דעם גיד הנשה) איז ניט פאראן בי 
א עוף, וייל ער האָט ניט קדן לעפּל (כף). אין דערמאָנטן פּסוק איז פאראן , אשר על 
כף הירך, װאָס איז פאראן אויפן לעפל פון דער היפט"; מיט ,,כף" מיינט מען דאָס קיי- 
לעכיקע פלייש װאָס רינגלט ארום אין דער הויך אויף דעם אָרט, וואו דער פוס 
שליסט זיך מיט דער היפט פון דער בהמה, און עס זעט אויס װי א לעפל. אָבער ביי 
א עוף איז עס ניט קיילעכיק און עס זעט ניט אויס װי א לעפל. אָבער אוב עס איז 
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אוֹמָר, אֵינוֹ נוֹחֵג בַּשָׁלִיל, וְחָלִבּו 
מִתָּר, וְאִין הַטּבּחין נָאָמָנִין על גִיר 
הַנּשָׁה, דַּבְרֵי רַבִּי מֵאִיר. וַחֲכָמִים 
אוֹמְרִים, נָאָמְנִין עֲלָיו וָעַל הַחֶלֶב; 
ב שׁולֵחַ אָדֶם יָרךְּ לְנָכְרִי שָׁגִיר 
ַָּשָׁה כְתוֹכָהּ . מִמּנֵישׁמְקֹמוֹ נִָר 


חולין ז 


רי 
הַנּוֹטֶל גִיד הַנָּשֶׁה, צָרִיךְ שֶׁיָטוֹל אֶת 
נִלּוֹ, רַבִּי יְחוּדָה אוֹמָר, כְּרִי לק 
מִצוַת נְשילָה; 

{ הָאֹכֵל מֵגִיד 
הַנֶּשָׁה כַּזיִת, סוֹפָג אַרְבְּעִים. אֲכְלו 





וְאֵין בּוֹ כַיִת. חַיָב, אָכל מִזָה כַּיִ 


פאראן אַזאַ עוף, װאָס האָט יאָ אַזאַ לעפל טאָר מען זיין גיד הנשה ניט עסן. ונוהג 
בשליל, און ער (דער איסור צו עסן דעם גיד הנשה) איז פאראן ביי א קינד אין דער 
מוטערס בויך. דאָ מיינט מען מיט שליל אויב מען שעכט א בהמה צי א חיה און מען. 
געפינט אין בויך א לעבעדיק קינד, װאָס איז שוין אין פטן חודש. לערנט די משנה 
אז אויך דעם גיד הנשה פון דעם קינד טאָר מען ניט עסן. ר' יהודה זאָגט, אז ער 
)דער איסור) איז ניט פאראן ביי א שליל-קינד. און מ'מעג עסן דצעם גיד הגשה פון א 
קינד װאָס מען האָט געפונען אין בויך פון א בהמה. וחלבו, און זיין חלב איז מותר 
(מען מעג עסן זיין חלב). דער דין איז אז דעם חלב (געוויסע פעט-טיילן) פון א בהמה 
טאָר מען ניט עסן, און עס קומט כרת פאר עסן חלב. זאָגט די משנה אז ,זיין חלב 
מעג מען יאָ עסן'. אויף דער משנה זענען פאראן צוויי פּירושים. איין טייטש איז, 
אז דעם חלב פון שליל-קינד מעג מען עסן. דער צווייטער טייטש איז אז דעם חלב פון 
גיד הנשה (שמנו של גיד) מעג מען עסן. די גמרא זאָגט אז ,ישואל קדושים הם",. 
יידן זענען הייליק, אָפּגעהיטן, און זענען זיך נוהג ניט צו עסן דעם חלב פון גיד 
הנשה. ואין, און די קצביס זענען ניט באגלויבט אויף דעם גיד הנשה, אזוי זאָגט ר' 
מאיר. דאָס ארויסנעמען און ארויסקראצן, טרייבערן דעם גיד הנשה איז א שווערע 
ארבייט, און דאריבער האלט ר' מאיר, אז מען גלויבט ניט דעם קצב ווען ער פאַר" 
קויפט א היפט פון דער בהמה און ער זאָגט אז ער האָט שוין ארויסגענומען דעם 
גיד הנשה, נאָר מען דארף נאָכקוקן צי עס איז ריכטיק. וחכמים, און די חכמים זאָגן, 
אז זיי (די קצביס) זיינען באגלויבט אויף אים (אויף דעם גיד הנשה) און אױף דעם 
חלב. מען גלויבט זיי ווען זיי פאַרקויפן פלייש און זיי זאָגן אז זיי האָבן אויסגעטריי" 
בערט דעם גיד הנשה און דעם חלב. די הלכה איז װי די חכמים, אז מען גלויבט די 
קצבים. 

'ב. שולח, א (ייד) מעג שיקן צו א גוי א היפט (דאָס הינטערשטע זייטל) פלייען, 

אין וועלכן דער גיד הנשה געפינט זיך נאָך, ווייל מען דערקענט זיין אָרט. מען דארף 

ניט מורא האָבן טאָמער װעט אן אנדערער ייד זען, װי א ייד האָט דאָס געשיקט װעט 
ער עס קויפן ביים גוי און מיינען אז מען האָט שוין דעם גיד הנשה ארויסגענומען. 
מחמת אז דאָס אָרט איז גאנץ, דערקענט מען אז מ'האָט אים נאָכניט ארויסגענומען 
הנוטל, װער עס נעמט ארױיס דעם גיד הנשה, זאָל ער איס ארויסנעמען אינגאנצן 
מען דארף גוט אויסקראצן, אז ס'זאָל גאָרניט בלייבן. ר' יהודה זאָגט אז (ס'איז גענוג 
ווען ער שניידט אָפּ גענוג פון דער הויך) כדי מקיים צו זיין די מצוה פון ארויסנעמען 
אים. דער דין איז אז מען דארף גוט אויסקראצן. | 

האוכל, אז איינער עסט א כזית (אזוי גרױיס וי א ,זית'', וי אן איילבירט) 
פון גיד הנשה קומט אים מלקות. ,,סופג ארבעים" ער קריגט 40 (אייגנטלעך 29) קלעפּ 
פאר עובר זיין אויף דעם פארבאָט פון דער תורה. אכלו, אויב איינער האָט אויפגע- 
געסן אים (דעס גיד הנשה אינגאנצן) און (ער איז אזוי קליין אז) עס איז ניט געוען 
אין אים קיין כזית, איז ער חייב (קלעפ, מלקות). כאָטש ער האָט דאָך ניט געגעסן 
קיין כזית, אָבער ער האָט דאָך געגעסן דעם גאנצן גיד הנשה, אזוי וױ ער איז 
באשאפן געװאָרן, און ער הייסט א ,,בריהי' (א באשעפעניש), און פּונקט וי איינער 
עסט א מילב, װאָס איז זייער קליין, קומט אים מלקות, ווייל עס איז א באשעפעניש 
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ּמִזָה כַַּית, סוֹמָג שְׁמוֹנִים. רַבּי יְהוּדָה | אַסוּרָה, כִּיצֵר מְשׁעֶרִין אוֹתָה? כְּבֶשֶׂר 
אוֹמָר, אֵינוּ סוֹפֵג אֶלָּא אַרְבֶּעים : | בְּלֶסֶת! ך גִיד הִנֶּשָׁה שִׁנִּתְבַּשֵׁל עם: 
ד יָרךְּ. שֶׁנִּחבַּשֵׁל בָּהּ גִיר הַנֶּשָׁה. | הַגִּירִין, בִּזְמֵן שֶׁמַכִּיוֹ. בְּנוֹתֵן טעם, 
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אִם יֵשׁ בָּהּ בְּנוֹתָן טעם, הֲדִי ז | וָאם לאו כִּלֶן אַסוּרין, וְהָרוֹמָב בְּנוֹתֵן 


אזוי איז אויך מיט עסן א גאנצן גיד הנשה. אכל מזה, אוב איינער האָט געגעסן א 
כזית פון דעם (גיד הנשה פון דער רעכטער היפט)) און א כזית פון דעם (גיד הנשה 
פון דער לינקער היפט), קומט אים אכציק קלעפ, צויי מאָל מלקות, צו איין מאָל 
מלקות פאר דעם גיד הנשה פון יעדן היפּט באזונדער. ר' יהודה זאָגט, אז ער קריגט 
נור פירציק קלעפ. נאָר איינמאָל מלקות, ווייל ר' יהודה האלט, אז דער איסור אין דער 
תורה פון גיד ‏ הנשה איז נור פון דער רעכטער היפט, און גור מדרבנן איז אסוף 
אויך פון דער ליגקער היפּט. 

ד, ירך, אױב א היפט (דאָס זייטל פלייע) איז געקאָכט געוואָרן צוזאמען מיט 
דעם גיד הנשה, און עס האָט אריינגעגעבן א טעם, איז זי; דאָס זייטל פלייש) אסוך; 
מען טאָר עס ניט עסן, ווייל עס האָט אריינגענומען אין זיך א טעם פון דעם אסורן 
גיד הנשה. אויב אָבער עס איז געווען אין פלייש אזוי פיל, אז דער גיד הנשה האָט 
גיט געקאָגט אריינגעבן אין אים זיין טעם איז עס מותר. כיצז, װוי אזוי שאצט מען זִי 
אָפּ, וי אזוי קאָן מען אפּשאצן ביי א גיד, װאָט איז א הארטע טרוקענע זאַך, צי ס'גיט 
אריין א טעם אין פלייש?! כבשר בלפת, מען שצט עס אָפּ וי פּלייש אין ריבן. מען בא- 
טראכט וי דער גיד הנשה איז א שטיקל פלייש, און דאָס זייטל פלייש איז װי ריבן 
(לפת, אַזאָ בריקעוו), און אויב מ'װאָלט געקאָכט א שטיקל פלייש װאָס איז אזוי גרויס 
וי דער גיד הנשה, מיט ריבן אזוי פיל וויפיל דאָס זייטל פלייש האָט, און ס'װאָלט 
אריינגעגעבן א טעם, איז דאָס זייטל פלייש אסור. , אריינגעבן א טעם'י איז אָנגענו" 
מען, אז מען מיינט דערמיט ווינציקער פון ,.ששים"י, פון 60 מאָל אזוי פיל. די מפר" 
שים ברענגן, אז דער דין איז ניט אזוי װי די משנה זאָגט דאָ, און דער דין איז 
אז ,אין בגידין בנותן טעם'י', אז דער גיד הנשה איז אזוי הארט און טרוקן אז ער 
קאָן בכלל ניט אריינגעבן קיין טעם, און קאָן ניט אסרן דאָס פלייש װאָס מען קאָכט 
מיט אים. נור דאָס חלב (דאָס שמאלץ) פון גיד הנשה קאָן אריינגעבן א טעם און 
אסרן, אָבער ניט דער גיד הנשה אליין, | 

ה. גיד הנשה, אב מען האָט געקאָכט דעס גיד הנשה צוזאמען מיט אנדערע 
אָדערן (גידים, וועלכע מען מעג יאָ עסן, איז אוֹיב מען דערקענט אים (דעם גיד 
הנשה) אסרט עס (די אנדערע אָדערן) אוב ער גיט אין זיי אריין א טעס. װוי מיר האָבן 
שוין פריער געזאָגט איז אָנגענומען, אז דער שיעור פון ,אריינגעבן א טעם (בנותן 
טעם) איז װוינציקער פון , ששים'', פון 60 מאָל אזוי פיל, און אויב עס איז פאראן 
אין די אנדערע אָדערן 60 מאָל אזוי פיל וויפיל דער גיד הגשה, זוארפט מען אוועק 
דעם גיד הנשה און מען מעג די אנדערע אָדערן עסן. ואס לאו, און אויב מען דערקענט 
ניט אים (דעם גיד הנשה) זענען אלע (אָדערן) אַסור. ווייל וועגן יעדן אָדער קאָן מען - 
זאָגן אז ער איז דער גיד הנשה. און ער װערט ניט בטל אין דעם רוב פון די אנדערע 
אָדערן, ווייל מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ג' אז א בריה װערט ניט בטל, 
והרוטב, און די יוך איז אסור אוב עס גיט אריין א טעס. וכן און אזוי איז אויך מיט 
א שטיק (פלייש) פון א נבלה, און אזוי אויך מיט א שטיק (פיש) פון א טריפהנעם פישש 
(דג טמא) וועלכע האָט זיך געקאָכט צוזאמען מיט כשרע שטיקער. דאָס הייסט אז דאָס 
שטיק נבלה-פלייש האָט זיך געקאָכט צוזאמען מיט אנדערע שטיקער כשר פלייש, 
און דאָס שטיק פיש פון א טריפהנעם פיש האָט זיך געקאָכט צוזאמען מיט שטיקער 
פיש פון כשרע פיש. אויך דאביי איז דער דין אזו בזמן שמכירן, אוב מען דערקענט 
זי (דעם נבלה-שטיק אָדער דעס טריפהנעם פיש-שטיק) איז עס אסור (נור) ווען עס 
גיט אריין א טעס (עס איז ניט פאראן זעכציק מאָל אזוי פי7), און אוב ניט (מען 
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טעַם. וְכֵן הַחֲתִיכָה שָׁל נְבֵלָה, וְכֵן | נוֹהָג בַּטְּמָאָה. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, אַף 
חֲתִיכָה שָׁל דָּג מָמֵא, שִׁנְִּבַּשְׁלוּ עם | בַּטּמֵאָה. אָמַר רַבִּי יְהוּדָה, וַהַלֹא 
הַחֲתִיכוֹת,בִּזְמֵן שָׁמַּכִירן בְּנוֹתֵן טַּעִם. | מִבְּנִי יַעֲקבֿ נָאֲסַר גִיר הַנָּשָׁה, וֲַדיִן. 
וְאִם לָאוּ, כֶּלֶ אֲסוּרוֹת, וְהָרוֹטֶב | בְּהֵמָה טְמֵאֶה מִתָּרֶת לְהָ. אֶמְרוּ לו 
ומ טָעִם: ;ו מג ַטְהוֹרָה, וְאֵינוֹ | בְּסִינֵינָאָמֵר, אֶלא שָׁנְִּתּבבִּמְקֹמוֹג 


פרק ח + 
א כָּל הַבָּשֶׂר אֶסוּר לְכַשֵׁל בְּחָלֶב חוץ מִבְּשַׂר דָּגִים וַחֲנָבִים, וְאֶסוּ 


דערקענט ניט וועלכע ס'איז דאָס נבלה-שטיק צי דאָס טריפהנע פיש-שטיק), זענען 
אלע שטיקער אסור. ווייל א שטיק פלייש צי פיש הייסט א ,חתיכה הראויה להתכבד", ‏ 
א שטיק מיט וועלכן מען קאָן מכבד זיין געסט, און עס איז חשוב, און עס ווערט ניט 
בטל צווישן דעם רוב אנדערע כשרע שטיקער. והרוטב, און די יוך (פון די דאָזיקן 
געקאָכטע שטיקער פלייש צו פיש) איז אסור (נור) אױב עס גיט אריין א טעם.. 
אויך דאָ מיינט מען, אוב די כשרע שטיקער פלייש צי פיש בארעכנט צוזאמען. 
מיט דער יוך און מיט דעם פארבראָקעכץ זיינען ניט קיין 60 מאָל אזוי פיל וויפיל 
די טריפהנע שטיק פלייש צי פיש, איז די יוך אסור. אָבער אויב ס'איז אין זיי אלע 
פאראן 60 מאָל אזוי פיל איז די יוך מותר. 

ה נוהג, דער איסור ניט צו עסן דעם גיד הנשה) איז נוהג נור בי א כשרער ‏ 
(טהורה, א כשׂרע בהמה צי חיה), אָבער ניט ביי א טמאה (ביי א ניט-כשרער, למשל 
בי א פערד צי ביי א ואָלף). אויב מען עסט דעם גיד הנשה פון א פערד צי פון א 
װאָלף, איז לויט דעם תנא װאָס האלט ,יש בגידין בנותן טעם'', אז דער גיד הנשה 
הייסט א עסנווארג, פלייש, ווערט מען באשטראפט מיט מלקות נור פאר עסן פלייש 
פון א בהמה טמאה, אָבער ניט פאר גיד הנשה. און לויט דעם תנא וועלכער האלט 
;אין בגידין בנותן טעם'י, אז דער גיד הנשה איז ניט בכלל קיין עסנווארג, ער איז װי 
א שטיק האָלץ, קומט בכלל גאָר ניט פאר עסן דעם גיד הנשה פון א בהמה טמאה 
צי א חיה טמאה; אָבער פאר עסן דעם גיד הנשה פון א כשרער בהמה צי חיה קומט 
יאָ מלקות ווייל דאַבײ האָט די תורה אַזױ געזאָגט, אַז פאַר עסן דעם גיד הנשה 
קומט מלקות. אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט, סטייטש שון פון (דער צייט פון) די זִין 
פון יעקב (אבינ) איז דאָך געאסרט געװואָרן דער גיד הנשה (צו עסן) ! װי דער פּסוק 
זאָגט אין בראשית לייב, און דאמאָלס איז דאָך נאָכניט געהאט געגעבן געװאָרן די 
תורה אויפן בארג סיני, וועלכע אַסרט א בהמה טמאה צי א חיה טמאה! אָמרו, האָבן 
זי (די חכמים) געזאָגט צו אים צו ר' יהודה): דער (פארבאָט ניט צו עסן גיך הנשה). 
איז געזאָגט געװאָרן (שפעטער) אויפן בארג סיני וֶוען גאָט האָט געגעבן די תורה 
דגרך משה רבנת, גאָר ער (דער פארבאָט) אין געשריבן געװאָרן (אין חומש) אױף 
זיין אָרט. ווען משה האָט מסדר געווען די תורה האָט ער אוועקגעשטעלט דעם גיד- 
הנשה-פארבאָט ביי דעם סיפּור וועגן יעקב אבינו מיטן מלאך, וועלכער האָט אים 
אָנגערירט דעם גיד הנשה, כדי מען זאָל וויסן צוליב װאָסער טעם מען האָט פאר- 
באָטן דאָס צו עסן. פרק ח 


א. כל, קיין שום פלייש טאָר מען ניט קאָכן מיט מילך, א חוץ דאָס פלייש) פון 
פיש און פון היישעריקן װואָס מען מעג קאָכן מיט מילך). כדי צו פארשטיין די משנות 
אין דעם דאָזיקן פּרק װעלן מיר געבן עטליכע דערקלערונגן וועגן איסור פון ;בשר 
בחלבי', פון , פלייש מיט מילך"י. אין דער תורה איז פאראן אין דריי ערטער (שמות. 
כייג,. שמות ליד און דברים יייד) ,לא תבשל גדי בחלב אמו'', ,זאָלסט ניט קאָכן 
קיין ציגעלע אין מילך פון זיין מוטער""'. די חכמים האָבן בקבלה אז מען מיינט 
גיט דוקא א ,ציגעלע אין מילך פון זײַן מוטער", נאָר בכלל דאָס פלייש פון יעדער 
בהמה אין מילך, און אז די דריי מאָל ,לא תבשל" זענען געזאָגט געװאָרן אויף דריי 
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חוּץ מִבְּשַׂר דָּנִים וַחֲנָכִים. הַנּוֹדֵר 
מִן הַכֶּשֶׂר, מִתֶּר בִּבְשַׂר דְּנִיט וְחֲנָבִים. 
הָעוֹם עולָה עִם הַגּבִינָה עַל הַשְׁלְחָן 


ְאֵינוּ נָאָכֶל, דִּבְרִי בִית שַׁמַּאי. וּבִית 


הִפֶל אוֹמָרִים, לֹא עולָה, וְלֹא נָאָכֶל, 


אָמַר רַבִּי יוֹסֵיי זו מִקלֵי בֵית שׁטַּאי ‏ 


ּמַחוּמְרִי בֵית הִלֵּל. בְּאִיזָה שְׁלֶחֶן 


חולין ח 
לְהַעַלוֹתוֹ עם הְַּבִינָה עַל הַשְּׁלֶחֶן 





ריג 
אֶמְרוּ? בַּשָׁלְהָן שָׁאוֹכֵל עָלָיו, אֲבָל 


ַּשלחן שׁטּודֵר עָלָי אֶת הַתְַּשִׁי, 


נוֹתֵן זָה בְּצַד זֶה וְאֵינוֹ חוֹשֵשׁ: 


ב צוֹרר אָדָם בָּשָׂר וּנְבִינָה בִּמִטְפַּחַת 


אֶחֶת, וּבִלְבַר שֶׁלֹא יְהוּ נוּנעיןזה 
בְזָה. רִבֶּן שִׁמְעוֹן בֶּן גִמְליאֵל אוֹמָר, 
שׁנִי אַכְסְנָאין אל עַל שֶׁלְחָן 
אֶחָה. זֶה בָּשׂר וי גי ואִין 


זאכן, אז ,,מען טאָרניט קאָכן פלייש מיט מילך", אז אויב מען האָט געקאָכט ,, טאָר. 
מען עס ניט עסן"', און אז אויב מען האָט געקאָכט ,, טאָר מען דערפון ניט הנאה האָבן 
(ניט פארקויפן עס צו א גוי און נוצן דאָס געלט דערפון). דאָס איז דער איסור פון 
,בשר בחלב"!. עס ווערט אויך געלערנט אז נור פלייש פון א בהמה איז אסור לוט 
דעם דין פון דער תורה צו עסן אויב עס איז געקאָכט מיט מילך, אָבער פלייש פון א 
עוף איז לויט דעם דין פון דער תורה מותר, נאָר די חכמים האָבן עס געאסרט. 
לערנט דאָ די משנה אז פיש און היישעריקן מעג מען יאָ קאָכן מיט מילך און עסן 
ואסור, און (פלייש פון א בהמה און אויך פון א עוף) טאָר מען ניט ארויפנעמען אויפן 
טיש צוזמען מיט קעז, אַ חוץ פלייש פון פיש און פון היישעריקן (װואָס מען מעג 
ארויפנעמען אויפן טיש מיט קעז). אפילו עוף-פלייש װאָס זיין איסור פון בשר בחלב 
איז נור מדרבנן, טאָר מען ניט ארויפנעמען אויפן טיש מיט קעז, ווייל מען האָט מורא 
טאָמער װעט מען זיך דערלויבן ארויפצונעמען אויפן טיש קעז מיט בהמה-פלייש צו" 
זאמען אין א קאָכעדיקן טאָפּ, װאָס הייסט װי געקאָכט און מען װעט עובר זיין אויף ‏ 
דעם איסור פון קאָכן. הנודר, אז איינער טוט א נדר (נישט צו עסן קיי) פלייע, 
מעג ער עסן פלייש פון פיש און פון היישעריקן. דעם דאָזיקן דין לערנט דאָ די משנה 
אגב אורחא, אז פיש און היישעריקן הייסט ניט ביי מענטשן קיין פלייש (,בשר"). 
העוף, עוף-פלייש מעג מען ארויפנעמען צוזאמען מיט קעז אויפן טיש אָבער מען טאָר 
עס ניט עסן (צוזאמען מיט קעז), אזוי זאָגן די בית שמאי; און די בית הלל זאָגן, אז 
ניט מען מעג ארויפנעמען און ניט מען מעג עס עסן און די סתם משנה פון פריער 
איז אזוי װי די בית הלל לערנען דאָ. אָמר, האָט ר' יוסי געזאָגט, אז דאָס (די דאָזיקע 
מחלוקה) איז פון די (הלכות) ביי וועלכע די בית שמאי זענען מיקל (האלטן אז מען 
מעג) און די בית הלל זענען מחמיר (האלטן אז מען טאָרניט). אין ס'רוב הלכות- 
מחלוקות זענען די בית שמאי מחמיר און די בית הלל מיקל, און נור אין טייל הלכות 
זענען די בית שמאי מיקל און די בית הלל זענען מחמיר, און דאָס איז אייגע פון זיי, 
באיזה, ביי וועלכן טיש האָט מען געזאָגט? אז מען טאָר אויף אים ניט ארויפנעמען ‏ 
| פלייש צוזאמען מיט קעז? בשולחן שאוכל, ביי א טיש, אויף וועלכן ער (דער מענטע) 
עסט אויף אים. אָבער א טיש, אױף וועלכן מען שטעלט-אױס די געריכטן (תבשילים, 
מען שטעלט אויס די מאכליס כדי פון דאָרט צו דערלאנגן צו דעם אנדערן טיש, אױיף 
וועלכן מען עסט), מעג מען (איף אים) ארויפשטעלן (פליש און קעח איינס לעבן 
דאָס אנדערע און מען דארף ניט מורא האָבן וייל נור אויפן טיש ביי וועלכן מען 
עסט איז מורא צו האָבן אז מען װעט זיי אויסמישן צוזאמען. 

ב. צורר, מען מעג בינדן (מאכן בינטלעך פו) פלייש און קעז אין איין טוך 
(במטפחת אחת, אין באזונדערע ערטער פון דער טוך), אָבער זיי זאָלן ניט אָנרירן 
איינער דעם אנדערן ווייל אויב זיי רירן זיך אָן, כאָטש זיי זענען ביידע קאלטע (צונן 
בצונן) דאַרף מען זיי אָפּשװענקן. רבן שמעון בן גמליאל זאָגט, אז צוריי (פרעמדע) 
מענטשן אין א אכסניה (אין א גאסט-הויז, אכסנאין) מעגן עסן ביי איין טיש, דער 
(איינער פון זיי) פלייש, (און דער אנדערער פון זיי קעז) און זיי דארפן ניט מורא האָבן 


214 חולין ח ריד 
חוּשְׁשִׁין! { טִפַּת חֶלֶב שֶׁנָפְלָה עַל | בְּאותָהּ קְדָרָה, אָסוּר, הַכְחל, קורעוּ 
הַחֲתִיכָה, אִם יֵשׁ בָּהּ בְּנוֹתֵן טַעִם | וּמוֹצִיא אֶת חֲלָבוּ. לא קְרָעוֹ, אֵינו 
בְּאוֹתְהּ חֲתִיכָה, אָסוּר. ער אֶת | עֹבֵר עֲלְיו הַלּב קוֹרְעוֹ וּמוֹצִיא אֶת 
הַקְּדְרָהי אִם יֵשׁ בָּהּ בְּנוֹחֵן טעס | דָּמוֹ, לא קְרְעוֹ אֵינוֹ עוֹבֵר עָלָיו 


ווייל אז זיי זענען פרעמדע צווישן זיך, זיי קענען זיך ניט, איז ניט מורא צו האָבן . 
טאָמער װעלן זיי נעמען איינער פון אנדערן און עסן אָבער אויב זיי קענען זיך 
טאָרן זיי ניט, 

ג. טיפת, אױב א טראָפּן מילך איז ארויפגעפאלן אױף א שטיק-פלייש װואָס 
איז פאַראַן אין אַ טאָפּ מיט קאָכעדיקע שטיקער פלייש און יוך, און דאָס דאָזיקע 
שטיק פלייש שטעקט אריס אינגאנצן פון דער יוך, און מען האָט באלד דערנאָך 
ניט אויסגעמישט דעם טאָפּ און ניט צוגעדעקט אים מיט א שטערצל), איז אױב 
עס איז פאראן אין דעם דאָזיקן שטיק-פלייש אזוי װוייניק, אז (דער טראָפּן מילך) גיט 

אין אים אריין א טעם (פון מילך) איז אסור. טאָר מען דאָס שטיק-פלייש ניט עסן און 
ניט הנאה האָבן פון איר צולִיב בשר בחלב. װי מיר האָבן געזאָגט פריער פּרק זי משנה 
ד' מיינט מען מיט ,נותן טעםיי װוינציקער פון .60 מאָל אזוי פיל (װינציקער פון 
,ששים''). אָבער אויב דאָס שטיק פלייש איז 60 מאָל אזוי פיל וויפיל דער טראָפּן 
מילך, ווערט דער טראָפּן מילך בטל, און מען מעג דאָס שטיק פלייש עסן. אָבער אויב 
עס איז אין דעם שטיק פלייש ניטאָ קיין 60 מאָל אזוי פיל װי דער טראָפּן מילך, 
ווערט דאָס גאנצע שטיק פלייש אסור ((,;חתיכה נעשה נבלהי', זי װוערט אסור אינ" 
גאנצן) און מ'מוז שוין האָבן אינגאנצן טאָפּ (פלייש און יוך) 60 מאָל אַזױ פיל וויפיל 
דאָס גאנצע פלייש כדי די אנדערע זאָלן אויך ניט ווערן אסור. ניער, אוב מען האָט 
(באלד װי דער טראָפּן מילך איז ארויפגעפאַלן אױף דעס שטיק פליש) אױיסגע- 

מישט דעם טאָפּ איידער דער טראָפּן מילך האָט אריינגעגעבן דעס טעם אין דעם שטיק 
פלייש), איז (נור) אוב (דער טראָפּן מילך) גיט אריין א טעם (פון מילך) אין דעם 
גאנצן טאָפּ (מיט פלייש און יויך און פארבראָקעכץ) איז (דער גאנצער טאָפּ) אסור. 
דאָ איז שוין גענוג אויב אין דעם גאנצן טאָפּ געקעכץ איז פאראן 60 מאָל אזוי פיל 
וויפיל דער טראָפּן מילך. וועגן דעם טייטש אין דער דאָזיקער משנה איז פאראן א 
מחלוקה צווישן רשי און תוספות, צי די משנה מיינט, אז דאָס שטיק פלייש שטעקט 
אַרױס אינגאנצן פון דער יויך, צי נאָר א טייל פון איר, און דאָס איז נוגע א סך דינים 
אין שולחן ערוך. הכחל, דער מילך-אייטער (פון א בהמה א נקבה, למשל פון א קה 
די ברוסטן, פון וועלכע זי זייגט דאָס קאלב) דארף מען אים צערײסן און ארויסנע- 
מען זיין מילך. ווייל אין אייטער איז פאראן מילך, דארף מען דעם אייטער צערייסן 
אין דער לענג און אין דער ברייט, און מען קלאפּט אים אין דער וואנט, כדי די מילך 
זאָל ארויסגיין, און דערנאָך מעג מען אים קאָכן מיט פלייש אין א טאָפּ. כאָטש עס איז 
דאָך פאָרט געבליבן עפּיס מילך אין אייטער פונדעסטוועגן מעג מען, ווייל לוט דעם 
דין פון דער תורה מעג מען מילך פון אייטער, פון א געשאָכטענער בהמה (חלב 
שחוטה) קאָכן מיט פלייש, נאָר די חכמים האָבן געאסרט, כדי מען זאָל ניט מיינען אז 
מען מעג בכלל קאָכן מילך מיט פלייש, און ווייל מען האָט דעם אַייטער אויפגעריסן 
און געקלאפּט אים אין דער וואנט, װעט מען שוין וויסן. לא קרעו, אב מען האָט 
אים (דעם אייטער ניט אויפגעריסן, און מען האָט אים געקאָכט אלין, אָן אנדער 
פלייש, אין א טאָפּ) האָט מען ניט עובר געווען (אויף דער עבירה פון בשר בחלב) 
דער דין איז, אויב מ'האָט דעם ניט-אויפגעריסענעם אייטער געקאָכט מיט אַנדער פלייש 
איז גענוג עס זאָל זיין אין פלייש 59 מאָל וויפל דער אייטער, און דאָס פלייש איז מותר 
אָבער דעם אייטער טאָר מען ניט עסן. הלב, דאָס האַרץ דאַרף מען צורייסן און אַרױס- 
נעמען זיין בלוט; אױב מען האָט ניט צעריסן איז מען (ביי אַן עוף) ניט עובר (אויפן 
איסור דם). אָבער ביי אַ בהמה איז מען יאָ עובר (כריתות כ"ב). המעלה, אַז איינער 
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הַמַּעֲלֶה 
בְּשֵׁר בְּהָמָה טְהוֹרָה בַּחֲלֵב בְּהֵמָה 
טְהוָרֶה, אָסוּר לְַשָׁל וְאָסוּר בַּהַנָאָה, 
ְּשַׂר בְּהֵמָה מְהוֹרָה בַּחֲלֵב בְּהֵמָה 
-מְמֵאֶה, בְּשַׂר בְּהֵמָה טְמֵאֶה בַּחֲלֵב 
בְּהָמָה טְהוֹרֶה. מִתָּר לְבַשָׁל וּמִתֶּ 


בַּהֲנָאָה. רַבִּי עקֵיבָא אוֹמָר, חַיָה וְעוֹף 


אֵינָם מִן הַתּוָרֶה, שֶׁנָּאָמַר. לא חְבַשָל 


חולין ח 
אֶת הָעוֹף עִם הַגְּבִינָה עַל 
הַשָּׁלֶחָן אֵינוֹ עוֹבַר בְּלֹא תַעֲשֶׂה: 





דטו 


גְרִי בַּחֲלֵב אִמּוֹ, שָׁלשׁ פַּעמִים, מָּרֵט 
לֹחַיֶּה וְלָעוֹף לְּהָמָה טְמֵאֶה. ַבִּי 
יוֹסֵי הַּלִילִי אוֹמַר, נַאֲמַר לא תֹאכְלוּ 


כַּל נְבָלָה וְנָאֲמַר ילא הְבֹשָׁל גְדֹי 
ַּחֲלֶב אַמוֹ, אֶת שָׁאְסוּר מִשׁוּם נְבָלָה 
אָסוּר לְבַשָּׁל בֶּחָלֶב. עוֹף, שָׁאָסוּר 
משׁוּם נבָלֶה, יָבוֹל יְהָא אָסוּר לְבַשָׁל 
בִּחֲלֶב, תַּלְמוּד לוֹמַר בַּחֲלֵב אִפֿ, 
יִצָא עוֹף שָׁאץ לוֹ חֲלַב אִם; 


ברענגט אַרױף אויף איין טיש (ביי וועלכן מען עסט) עוף-פלייש און קעז, איז ער ניט 
עובר אױף אַ לֹא תעשה. די משנה מיינט צו זאָגן, אַז עס קאָן ניט קומען, אַז ער זאָל 
עובר זיין אויף דעם איסור פון דער תורה, ווייל אפילו ווען מען עסט עוף-פלייש מיט 
מילך איז מען לויט דעם דין פון דער תורה (מדאורייתא) ניט עובר אויף קיין עבירה 
און נאָר די חכמים האָבן עט געאסרט, 

ד. בשר, דאָס פלייש פון א בהמה טהורה (א כשרער בהמה, װי א קו א קאלב, 
א שעפּס, א ציג) מיט מילך פון א בהמה טהורה (מיט מילך פון א קו, א שעפס, א 
ציג) טאָר מען ניט קאָכן, (און אב מען האָט זיי געקאַכט צוזאמען) טאָר מען ניט 
הנאה האָבן (דערפון). װוי מיר האָבן געגעבן פריער אין משנה א' אז פון בשר בחלב 
טאָר מען ניט אפילו הנאה האָבן, ניט פארקויפן עס צו א גוי און נוצן דאָס געלט 
דערפון. בשר בהמה, דאָס פלייש פון א בהמה טהורה מיט דעם מילך פון א בהמה 
טמאה (פון א ניט כשרער בהמה, וי פון א פערד) אָדער פלייש פון א בהמה טהורה 
מיט מילך פון א בהמה טמאה, מעג מען קאָכן און מען מעג הנאה האָבן 
אויב מען האָט זיי געקאָכט צוזאמען מעג מען דאָס פארקויפן צו א גוי און נוצן דאָס 
געלט. ווייל אין דער תורה איז פאראן ביים איסור פון בשר בחלב דריי מאָל דאָס 
װאָרט ,,גדייי, ,,ציגעלעיי און דאָס װאָרט ,חלב'', מילך, (שמות כיג, שמות ל"ד, 
דברים י"ד, ,לא תבשל גדי בחלב אמו") און פון װאָרט ,,גדי" לערנט מען אָפּ דעם 
איסור נור ביי פלייש פון א כשרער בהמה (וװי א ציגעלע איז א כשרע בהמה) און 
נור מיט מילך פון א כשרער בהמה. פארשטייט זיך, אז עסן טאָר מען סיי װי ניט 
פלייש פון א בהמה טמאה אין כשרער מילך, צי די פלייש פון א בהמה טהורה גע" 
קאָכט אין טריפהנער מילך. רי עקיבא זאָגט, אז (פליישש פון) א חיה (א הירש) צי (פון 
א עוף (איז דער איסור צו עסן עס מיט מילך) ניט פון דער תורה, ווארום עס ווערט 
געזאָגט (שמות כ"ג, שמות ל"ד, דברים י"זד) ,לא תבשל גדי בחלב אמו, זאָלסט 
ניט קאָכן א ציגעלע אין מילך פון זיין מוטעריי, דריי מאָל (אין די דריי ערטער אין 
חומש ווערט געזאָגט דער דאָזיקער פסוק, כדי צו לערגען אז) א חוץ (פלייש) פון א 
חיה, פון א עוף און פון א בהמה טמאה. אײנמאָל ,גדי'' מיינט, אז א חוץ פלייש פון 
א חיה, און דער צווייטער ,,גדייי איז א חוץ פון א עוף, און דער דריטער ,,גדייי איז א 
חוץ פון א בהמה טמאה. אָבער מדרבנן טאָר מען אויך פלייש פון א חיה און א עוף 
ניט עסן מיט מילך. ר' יוסי הגלילי זאָגט, אז עס ווערט געזאָגט (דברים י"ד) לֹא 
תאכלו כל נבלה, ,איר זאָלט ניט עסן קיין נבלה", און (דאָרט דערלעבן אין דברים 
יייך) ווערט געזאָגט ,לא תבשל גדי בחלב אמוי', (לערנען מיר דערפון) אז פלייט) 
װאָס קאָן ווערן אסור צוליב נבלה (אױיב מען שעכט עס ניט גוט) טאָר מען ניט 
קאָכן מיט מילן; מען װאָלט דאריבער געקאָנט מיינען, אז (אויך) פלייש פון א עוף, 
װאָס קאָן דאָך אסור ווערן צוליב נבלה (אױיב מען שעכט ניט גוט דעם עוף) זאָל מען 
ניט טאָרן קאָכן מיט מילך, דאריבער לערנט (דער פסוק) צו זאָגן (מיט די ווערטער) 
בחלב אמויי (אין דעס מילך פון זיין מוטער), א חוץ א עוף, װאָס האָט ניט קיין מילך 
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ה קֵבת עִכּוּים וְשָׁל נָבֵלֶה, הָרִי זו | קִבְחְהּ אַסוּרה. מִרפָה שָׁיְנְקֹה מִן 
אֲסוּרָה, המַּעַמִיד בְּעוֹר שֶׁל קֵכֶה | הַכְּשֵרה. קבְתָהּ מִתָּרֶת, מִפָּנֵי ָָּׁנוס 


כְשָׁרָה, אם יֵשׁ בְּנוֹתֵן טעם, הֲרֵי ז | בְּמֵעֶיהָ: ן חוֹמָר בַּחֵלֶב מִבַּדּם 
אַסוּרָה, כְּשָׂרֶה שֶׁינָקָה מִן הַטְּרִמֶּה | וְחוֹמֶר ַּדֶּם מִכַּחֲלֶב, חוֹמָר כַּחֵלב 


פון א מוטער. נאָר א בהמה האָט מילך, אָבער א עוף האָט דאָך א א מיל : 
גמרא זאָגט, אז ר' יוסי חגלילי איז מחולק אויף ר' עקיבא דע ,וו :1 
יוסי, האלט, אז פלייש פון א חיה טאָר מען לויט דעם דין פון דער תורה ניט עסן 
מיט קיין מילך (ווייל א חיה האָט דאָך יאָ מילך פון א מוטער). אויך מעג מען לוט רי 
יוסי הגלילי אפילו מדרבנן עסן עוף-פלייש מיט מילך, די הלכה איז אז מען טאָרניט 
מדרבנן עסן עוף-פלייש מיט מילך, 

ה. קיבת, (די פארגליווערטע מילך װאָס מען געפינט אין) דעם מאָגן פון (א 
בהמה װאָס איז געשאָכטן געװאָרן דורך) א גוי און (וואָס זי, די בהמה, איז דאדורך) 
א נבלה, איז אסור (מען טאָר די מילך ניט טרינקן. כאָטש די מילך איז געזויגן גע" 
װאָרן פון א כשרער בהמה, אָבער ווייל זי איז געפונען געװאָרן אין מאָגן פון א בהמה 
װאָס איז געװאָרן א נבלה, טאָר מען זי ניט טרינקן. המעמיד, אז איינער שטעלט (מילך 
צו מאכן קעז, מעןלעגט אריין א שטיקל מאָגן-הױט אין דער מילך כדי זי זאָל ווערן 
געזעצט און ווערן קעז) מיט א שטיקל מאָגן-הױט פון א כשרער (בהמה), אין אויב 
עס גיט אריין א טעס (אױב די מילך איז ניט זעכציק מאָל אזוי פיל וויפיל דאָס 
שטיקל הויט), איז אסור. מען טאָר דעם קעז ניט נוצן, ווייל עס הייסט ,,בשר בחלב", 
פלייש מיט מילך. אָבער אויב די מילך איז 60 מאָל אזוי פיל װוערט די הוט בטל 
בששים, און מען מעג דעם קעז נוצן. כאָטש דער דין איז, אז א ,,דבר המעמידיי א זאך 
װאָס גיט אריין א זויערקייט, ווערט ניט בטל, אָבער דאָס איז נור ווען די זאך אליין 
איז אסור, אָבער דאָ איז דאָך די מאָגן:הויט מותר, און זי װערט אסור נאָר צוזא" 
מען מיט די מילך צוליב בשר בחלב, דאריבער ווערט אויך א דבר המעמיד בטל. 
כשרה, אב א כשרע בהמה האָט געזויגן (מילך) פון א טריפה בהמה, איז איר מאָגן 
װוען מען האָט געשאָכטן די כשרע בהמה אין די מילך װאָס מ'האָט געפינען אין איר 
מאָגן) אסור. מען טאָרניט טרינקן די מילך װאָס מען האָט געפינען אין איר מאָג, 
ווייל עס איז דאָך מילך פון א טריפה בהמה. טריפה, אוב א טריפה בהמה האָט גע" 
זויגן (מילך) פון א כשרער בהמה, איז (די מילך װאָס מען האָט געפינען אין) איר 
מאָגן מותר, וייל עס איז נור צונויפגעזאַמלט אין אירע געדערים. און די מילך איז 
דאָך פון א כשרער בהמה דאריבער מעג מען, און דאָס װאָס זי איז אין דעם מאָגן פון 
א טריפה בהמה איז ווי זי װאָלט געווען צונויפגעזאמלט אין א שיסל. דער דין איז 
אז מען איז זיך נוהג ניט צו טרינקן אזא מילך, 

וו חומר בחלב, עס איז הארבער (דער איסור) ביי חלב (די פעטע טײלן פון א 
בהמה װאָס הייסן חלב, ,,חיילעףי, און מען טאָר עס ניט עס) פון (דעם איסור) ביי 
בלוט, און עס איז הארבער (דער איסור) פון בלוט פון איסור ביי חלב. אין ויקרא זי 
ווערט געזאָגט, אז מען טאָר ניט עסן חלב פון א בהמה װאָס (אזא סאָרט) קאָן מען 
מקריב זיין פאָר גאָט, און אויב מען עסט קומט כרת, פארשניטן וערן דורך דעם 
הימל. אויך זאָגט דאָרט (ויקרא ז') די תורה אז מען טאָר ניט עסן דאָס בלוט פון א 
עוף און פון א בהמה, און ווער עס עסט בלוט קומט כרת. זאָגט די משנה, אז עס זע" 
נען פאראן זאכן ועלכע זענען הארבער ביים איסור פון חלב און עס זענען ‏ 
פאראן זאכן וועלכע זענען הארבער ביים איסור פון בלוט. חזמר בחלב, עס איז האר- 
בער ביים (איסור פון) חלב (דערמיט) װאָס חלב איז מען מועל דאביי, אויב דער 
חלב איז פון א בהמה א קרבן װאָס מען האָט געבראכט אין בית המקדש, און איי" 
נער האָט הנאה געהאט פון דעם חלב האָט ער מועל געווען און ער דארף באצאָלן 
דערפאר אויך דעם חומש, דאָס פיפטל (פינף פערטל ויפיל דער חלב איז װערט) 
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שָׁהַחֵלֶב. מועלין בּו, וְחַיכִין עָלָיו | ְִּּהָמָה וחַיָּה וָעוֹף. בִּין טְמֵאִים וּבין 
מָשׁוּם פִּגוּל וְנוֹתֶר וְשָמֵא, מח שֶׁאִין | מְהוֹרִים, וְהַחָלָב אֵינוֹ נוֹהֵג אָלָא 
ֵן ַדֶּם. וְחוֹמָר בִּדֶּם, שָׁהַדֶּם נוֹהַג | בִּבְהֵמָה טְהוֹרָה בַלְכָד! 


און דארף ברענגן א קרבן אשם (זע אין דער הקדמה צו מסכתא מעילה). וחייבין, און 
מען איז חייב דאריף (אױף חלב) צוליב פיגול און נותר און טמא. אויב דער חלב 
איז פון א בהמה א קרבן װאָס איז געװאָרן פיגול, אָדער עס איז געװאָרן נותר, אָדער 
מען האָט עס געגעסן ווען מען איז טמא, קומט צוויי מאָל כרת, איינס פאר חלב, און 
איינס פאר פיגול צי פאר נותר צי פאר טמא, וועגן פיגול, נותר און טמא זע אין פּירוש 
פריער אין זבחים פּרק ג' משנה די. מה שאין כן, אָבער דאָס איז ניט אזוי ביי בלוט. 
אויב מען האָט הנאה פון קרבן-בלוט איז מען ניט מועל, און אויב מען טרינקט בלוט 
פון א קרבן װאָס איז געװאָרן פיגול, אָדער נותר, אָדער ווען מען איז טמא, קומט ניט 
דערפאר קיין כרת, און עס קומט נור איין מאָל כרת, פאר בלוט. -- דער אונטער- 
שיד צווישן צוויי מאָל כרת און איינמאָל כרת איז אין דעם װאָס אויב מ'האָט געטאָן 
די עבירה בשוגג, ניט וויסנדיק, און מ'איז דערנאָך געװאָר געװאָרן, איז אויב מען איז 
- מחויב צוויי מאָל כרת ווען מען טוט זי במזיד, דארף מען ברענגן צוויי קרבנות. 
וזומר בדם, און עס איז הארבער ביים (איסור) פון בלוט (דערמיט) װאָס דער (איסור 
פון) בלוט איז נוהג איז פאַראַן) ביי א בהמה און ביי א חיה און ביי א עוף (מען טאָר 
ניט טרינקן דאָס בלוט ניט פון א בּהמה און ניט פון א חיה און ניט פון א עוף), הי 
ווען זיי זענען כשרע (װי א קו, א שעפּס, א הירש, א הון) און סיי ווען זיי זענען ניט- 
כשרע (װי א פערד, א װאָלף, א אָדלער) אָבער דער איסור פון) חלב איז נוהג (איז 
פאראן) נור בי א בהמה טהורה (א כשרע בהמה) אליין. גור דער חלב פון כשרע 
בהמות אליין, פון א קו, אן אָקס, א קאלב, א שעפּס, א ציג, איז אסור צוליב חלב, 
אָבער חלב פון א חיה (א הירש) צי פון א עוף ( הון) מעג מען עסן. און חלב פון א 
ניטיכשרער בהמה, למשל פון א פערד איז אסור נור ווייל מען טאָרניט עסן דאָס 
פלייש; פון א פערד, אָבער ניט צוליב דעם איסור פון חלב. מ'לערנט עס אָפּ פון דער" 
מאָנטן פּסוק ביי חלם (ויקרא ז') ,,מן הבהמה אשר יקריב ממנה", אז דאָס איז נור 
פון א בהמה װאָס מען קאָן זי ברענגן א קרבן פאר גאָט. 
י פרק ט. 


א. העור די הוט (פעל) און די יויך. מיר האקן דאָ איבער אין מיטן פון דער 
הלכה כדי צו געבן עטלעכע נויטיקע דערקלערונגען. ערשטנס, פארװאָס דער 
דאָזיקער פּרק וועלכער לערנט הלכות וועגן טומאה פון עסנווארג און פון טייל אנ" 
דערע זאכן, ווערט געלערנט דאָ אין דער מסכתא חולין, תוספות זאָגט, אז דער 
טעם איז, ווייל פריער אין פּרק ד' משנה זי האָט מען געלערנט וועגן דער שליא 
(מוטער-בייטל) צי עס איז מטמא די טומאה פון עסנווארק און נבלות, דאריבער גיט 
מען דאָ דעם גאנצן פּרק וועגן דיזעלביקע הלכות פון טומאה, און די משנה האָט אינ- 
מיטן אריינגעגעבן צוערשט דעם פּרק ה' וועגן ,,אותו ואת בנו'', ווייל אין פּרק ד' 
איז געווען דער דין וועגן א בן פּקועה צי עס איז פאראן דאביי דער איסור פון 
|,,אותו ואת בנויי. און ווייל מען האָט פּרק ה' געלערנט וועגן ,,שחיטה שאינה ראויה" 
(השוחט ונמצא טריפה) האָט מען שוין צוגעגעבן דעם פּרק ו' וועגן כיסוי הדם אויך 
מיט דעמזעלביקן דין. און ווייל מען האָט ביי כיסוי הדם געלערנט ,ונוהג בחיח ועוף" 
האָט מען שוין צוגעגעבן דעם פּרק זי פון ,,גיד הנשהיי מיט דעם דין ,ונוהג בחיה 
אנגל לא בעוף''. און ווייל מען האָט אין פּרק גיד הנשה געלערנט דעם דין פון 
,תערובות" (אויסגעמישט, געקאָכט צוזאמען גיד הנשה מיט אנדער פלייש) האָט מען 
שוין צוגעגעבן דעם פּרק כל הבשר, וואו עס װערן אויך געלערנט די דינים פון 
מילך װאָס האָט זיך אויסגעמישט מיט פלייש, און איצט קומט די משנה צוריק צו 
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א הָעוּה וְהָדוֹטָם, וְהַקֵּיפָה, וְהַטׁלִָים מִצְטְרְפִין לְטִמָּא טֶמְאַת 
וְהָאָלֶל, וְהַעֲצְמוֹת, וְהַגִּידִין, וְהַקּרְנַיִם, אוֹכְלִים אֲכֶל לֹא טִֶמְאַת נְבֵלוֹת 


לערנען די דינים װועגן טומאה. --- צווייטנס, דער דין איז,. אז אויב א עסננווארג 
(;אוכליי) האָט אָנגערירט א טמא-זאך, למשל א טויטן שרץ, ווערט דאָס עסנווארג 
טמא, -און אויב א שטיקל פון דעם טמאיעסנווארג איז גרויס לפּחות וי אן איי 
(כביצה) און עס האָט אָנגערירט אן אנדער עסנווארג ווערט דאָס אנדערע עסנווארג 
טמא. דאָס הייסט, אַז א טמא עסנווארג גרויס װי אן איי איז מטמא אַנדערע עסנווארג, 
לערנט דאָ די משנה, אז עס זיינען פאַראַן זאַכן, װאָס כאָטש פאר זיך אליין זעגען 
זיי ניט קיין עסנווארג, אָבער אויב זיי זענען צוואמען מיט א שטיקל פליש װאָס 
איז ניט אזוי גרויס וי אן איי און צוזאמען מיט די זאכן איז יאָ פאראן אזוי גרויס 
וי אן איי, קאָנען זיי צוזאמען ווערן טמא און מטמא זיין אנדערע זאכן. דאָס הייסט, 
אז זיי זענען זיך ,,מצטרףי', ווערן צוגערעכנט צום פלייש אז זיי זאָלן צוזאמען הייסן 
אַזױי גרויס װוי אן איי. די משנה לערנט דאָ וועגן די דאָזיקע זאכן כסדר. ,,חעור", 
א שטיקל פעל װאָס איז צוגעטשעפּעט צו א שטיקל פלייש און צוזאמען זענען זיי גרויס 
וי אן איי, ווערן זיי צוזאמענגערעכנט און זיי זענען מטמא. דער טעם איז, װאָס 
כאָטש דאָס שטיקל פעל איז דאָך ניט קיין עסנווארג, אָבער עס אין דער .שומף", 
עס היט-אָפּ דאָס שטיקל פלייש, און דאריבער װוערט עס צוגערעכנט (זע אין דער 
הקדמה צו מסכת עוקצין. ,,הרוטביי, די יויך, מען מיינט דאָ, א פארגליווערט שטיקל 
יויך, װאָס פאר זיך עסט מען עס ניט, אָבער אויב עס איז צוזאמען מיט א שטיקל 
פלייש אזוי גרויס װי א שטיקל פלייש איז עס מטמא, עס איז זיך ,, מצטרף'י צום 
פלייש, והקיפה, און דאָס פאבראָקעכץ. טייל טייטשן דער אָפּזאץ פון שטיקלעך אויפן 
דנאָ פון טאָפּ. אויך דאָס איז זיך מצטרף מיט פלייש, והאלל, און דער לאנגער הארטער 
אָדער. דער דאָזיקער אָדער ציט זיך ביי דער בהמה פון האלדז ביי דעם רוקן-ביין 
(שדרה). אויך ער איז זיך מצטרף מיט א שטיקל פלייש צו דער גרויס פון אן איי. 
טייל טייטשן ,,אלליי, די שטיקלעך פלייש װאָס בלייבן אויף דער פעל, וען מען 
שינדט זי אָפּ פון דער בהמה. והעצמות, און ביינער. מען מיינט דאָ אזעלכע ביינער 
וועלכע האָבן אין זיך מארך, און אויב דער ביין צוזאמען מיטן מארך זענען אזי 
גרויס וי אן איי איז עס מטמא, ווייל דער ביין איז דער שומר פון מארך. והגידין, 
און אָדערן, והקרנים, און הערנער (דאָס שטיקל האָרן װאָס איז נאָנט צום פלייש, 
און ווען מען שניידט עס גייט דערפון בלוט), והטלפים און די קלאָען (די שטיקלעך 
נאָנט צום פלייש, װאָס אז מען שניידט עס גייט דערפון בלוט). אויך די דאָזיקע זענען 
זיך מצטרף צום שטיקל פלייש און אויב זיי זענען צוזאמען מיטן שטיקל פלייש גרויס 
וי אן איי זענען זיי מטמא. און די משנה ענדיקט דאָ די הלכה: מצטרפי, (די אלע 
אויסגערעכנטע זאכן) זענען זיך מצטרף ו(ֶוערן גערעכענט צװאמען מיט א שטיקל 
פלייש, אויב זיי זענען צוזאמען גרויס וי אן איי) מטמא צו זיין די טומאה אלס עסנ- 
װאָרק (טומאת אוכלין). כאָטש יעדע פון די דאָזיקע זאכן פאר זיך אַלײן הייסט 
ניט קיין עסנווארק און קאָן ניט מטמא זיין, אָבער ווען אַזאַ זאך אין צוזאמן מיט א שטיקל 
פלייש גרויס וי אן איי, איז עס מטמא אלס עסנווארק. אבל, אָבער ניט די טומאה פון 
נבלה. מען מיינט דאָ, אז למשל די פעל פון א בהמה װאָס איז געפּגרט, װאָס איז א 
נבלה, צי די יויך פון נבלה פלייש, און אזוי יעדע פון די דערמאָנטע זאכן, הייסן ניט 
קיין נבלה און זענען ניט מטמא. נאָכמער, דער דין איז, אַז אַ שטיקל פלייש פון אַ 
נבלה, אוב עס איז גרויס לפּחות א כזית, וי אן איילבירט, איז עס מטמא זאכן װאָס 
רירן עס אָן. לערנט די משנה, אז אויב א שטיקל פלייש פון א נבלה איז קלענער פון 
כזית, אָבער צוזאמען מיט דעם שטיקל אָנגעטשעעפּטן פעל, צי מיט דער פארגלי" 
ווערטער יויך, צי מיט איינער פון די אנדערע זאכן װאָס די משנה האָט פריער 
אויסגערעכנט, איז פאראן א כזית, אין עס ניט מטמא. מען לערנט עס אָפּ פון 
פּסוק (ויקרא י"א) ,,הנוגע בנבלתה", אז נור ווען מען רירט אָן דאָס פלייש פון דער 


29 
כַּיוֹצֵא בוֹ, הַשׁוֹחֵט בְּהֵמָה טְמָאָה 
לְנִכְר ‏ וְּפַרְכָּסָת. מְטִמְּאֶה טֶמְאַת 
אוֹכְלִין. אֲכֶל לֹא טוּמְאַת נְבֵלוֹת עד 
שֶׁתָּמוּת או עד שָׁיִּתִּיו אֶת רֹאשָׁה, 
רֹבֶּה לְטִמֵּא טֶמְאַת אוֹכְלִין. מִפַּה 
שָׁרכָּה לְטִמָּא טִמְאַת נְבָלוֹת. רַבִ 


חולין ט 





ריט 
יְהוּדָה אוֹמַר, הָאָלֶל הַמְכְנָם אָס 
יֵשׁ בּוֹ כזַיַת בְּמָקוֹם אֶחָד, חַיִב עלָיו: 


ב אַלּוּ שָׁעוֹוֹתֵיהְן כִּבְשָׂרן, עוֹר 
הָאָדֶם, עוֹר חֲזִיר שָׁל יָשׁוּב, רַבִּ 
יוֹסֵי אוּמָר. אַף עור חֲזִיר הַבֵּר, וְעור 


נבלה. אָבער אויב עס איז פאראן א כזית פלייש גבלה און דערצו איז באהאפטן אַ 
שטיקל פעל, א ,, שומר", ווערט מען טמא אויב מען רירט אָן דאָס שטיקל פעל, דעם 
שומר". כיוצא בו, אזא שטייגער וי דאָס (אזא דין אז א זאך איז מטמא די טומאה פון 
עסנווארג אָבער ניט די טומאה פו אַ נבלה, איז אויך פֿאַראַ) ווען איינער שעכט אַ 
בהמה טמאה (א ניט כשרע בהמה, למשל א פערד) פאר א גױ'ס ועגן (א גױ זאָל עס 
עסן), און זי (די בהמה נאָכן שעכטן צאַפּלט (מפרכסת, זי איז נאַכניט געפגרט) איז זי 
מטמא די טומאה פון עסנווארג (אױב למשל, א טױטער שרץ רירט אָן דעמאָלס די 
בהמה ווערט זי טמא װי סתם פלייש אן עסנווארג װערט טמא) אָבער זי איז ניט 
(מטמא) די טומאה פון נבלה (אױיב א טהור זאך רירט אָן די דאָזיקע בהמה ווערט 
די זאך ניט טמא וייל די בהמה הייסט נאָכניט קיין נכלה אזוי לאנג וי זי צאפלט) 
סיירן זי פ5גריט (אינגאנצן, דאמאָלס הייסט זי א נבלה) אָדער מען האָט איר אָפגע+ 
האַקט דעם קאָפּ. אוב מען האָט זי אָפּגעהאַקט אינגאַנצן דעם קאָפּ, כאָטש זי צאַפּלט, 
הייסט זי א נבלה. קיינער טאָר ניט עסן פֿון דער בהמה; א ייד טאָר ניט וייל זי 
איז דאָך א ניט-כשרע, און א גוי טאָרגיט ווייל פאר א גוי הייסט זי אבר מן החי, 
ווארום זי צאפּלט דאָך, און א גוי מעג עסן פון פלייש פון א בהמה נאָר ווען זי איז 
שוין אינגאנצן געפּגרט (,,אבר מן החי'י איז אסור אויך פאר א גוי). פונדעסטועגן 
לערנט די משנה אז די בהמה הייסט א עסנווארג אז זי זאָל קאָנען טמא װערן די 
טומאה פון א עסנווארק (טומאת אוכלין), ווייל די שחיטה פון ייד פאר דעם גי'ס 
וועגן האָט זי מחשיב געווען און געמאכט פאר א עסנווארג אפילו זי איז א ניט- 
כשרע בהמה. ריבה, (די תורה) האָט געזאָגט אז עס זענען פאראן מער זאכן, װאָס זע" 
נען מטמא די טומאה פון עסנווארק, וי זאכן װאָס זענען מטמא די טומאה פון נבלה. 
און דאָס זענען די זאכן װאָס די משנה האָט פריער אויסגערעכנט. ר' יהודה זאָגט, 
אַז די צונויפגענומענע שטיקלעך פלייש (אלל המכונס, די שטיקלעך פלייש װאָס 
בלייבן אויף דער פעל ווען מען צים זי אָפּ פון דער געפגרטער בהמה, פון א נבלה, 
אויב עס איז פאראן פון זיי צוזאמעף אזוי גרויס וװױ א כזית אױיף איין אָרט, איז מען 
זייב אויף זיי. מיט , חיינ אויף זייי' מיינט מען, אז זיי זענען מטמא וי א נבלה, און 
אויב א מענטש האָט זיי אָנגערירט און איז דאָדודך געװאָרן טמא, און איז אַרײנגעגאַנגן 
אֵין בית המקדש אָדער האָט געגעסן קרבגות, איז ער חייב כרת, וי אַ טמא מענטש 
טוט עס. דער טעם איז, וייל דאדורך װאָס דער מענטש האָט צונויפגענומען די 
שטיקלעך אויף איין אָרט האָט ער זיי געמאכט פאר חשוב, און זיי זענען מטמא די 
טומאה פון נבלה. | | 

ב. אלה די דאָזיקע זענען װאָס זייער הויט (עורותיהן, זייער פעל הויט האָט דעמ- 
זעלביקן דין) װאָס זייער פלייש. אויב זיי זענען טויט, און מען האָט אראָפּגעצױגן פון 
זי די פעל, איז די פעל אזוי מטמא וי זייער פלייש איז מטמא. און דאָס זענען זיי: 
עור האדם, די אראָפּגעצױגענע הױט פון א מענטש, און די הױט פון א חזיר ואָס 
מען האָדעוועט אויף (חזיר של ישוב). ווייל די הויט פון אַזאַ חזיר איז דין און ווייך 
דאריבער האָט זי דעם דין װי פלייש, אָבער די הויט פון א ווילדן חזיר איז הארט, 
דאריבער האָט זי ניט דעם דין װי גכלה-פלייש, און ווער עס רירט זי אָן ווערט ניט 
טמא. ר' יוסי זאָגט, אז אויך די הױט פון א ווילדן חזיר (חזיר הבר, האָט דעם דין 


200 חולין 
חֲטוֹטָרֶת שָׁל גָּמֶל הָרִכָּה וְעוֹר 
הָרֹאשׁ שָׁל עֵגֶל הָרַדּ, וְעוֹר הַפְּרָסוֹת, 
וְעוֹר בֵּית הַבּוֹשָׁת, וְעוֹר הִשָּׁלִיל וְעוֹר 
שְׁמַּחַת הָאַלְיָה וְעוֹר הָאֲנָקָה וְהַכֹּחַ 
וְַלְטָאֶה וְהַחוֹמֶט, רַבִּייְהוּדָה אוֹמַר, 





רבכ 
הַלְּטָאָה כַּחוּלְדָּה. וְכָלֶּן שֶׁעַבְּדֶן 
אוֹ שָׁהִלֵּךְּ בָּהַן כְּדִי עבודָה, טְהוֹרִין, 
חוּץ מֵעוֹר הָאָדָם. רַבִּי יוֹהָגֶן בָּן 
נוּרי אוֹמַר, שְׁמוֹנָה שְׁרָצִים יֵשׁ לָהֶן 
עוֹרוֹת: { הַמַּפָּשִׁיט בַּבְּהֵמָה וּבַחֲיָה 


וי פלייע)). ווייל ער האלט, אז אויך זיין פעל איז ווייך, ועור חטוטרת, און די היט 
פון דעם גארב פון א יינג קעמל (גמל הרכה). מען מיינט דאָ דעם גארב פון א יינגן 
קעמל אויף וועלכן מען האָט נאָכניט ארויפגעלייגט קיין משא. און די הויט איז ווייך 
און זי האָט דעם דין װי פלייש. ועור הראש, און די הוט פון קאָפּ פון א יינג קעלבל 
(פון א קעלבל װאָס זייגט נאָך די מילך פון דער מוטער), און די הויט פון דעם (אונ- 
טערשטן) פוס-ביין (הפרסות, וױיל די היט דאָרט איז ווױיך), און די הױט ביי 
דער מוטער-טראכט (פון א בהמה א נקבה), און די היט פון א קינד (שליל, אויב 
מען געפינט עס אין א בהמה וועלכע איז געפ9ּגרט), און די הוט אונטער דעם ווידל 
(שתחת האליה, דאָרט וואו עס איז ניטאָ קיין האָר און די הױט איז וייך). די אלע 
הויטן פון א בהמה האָבן דעם דין װי פלייש און אויב די בהמה איז א נבלה ווערט 
מען טמא אויב מען רירט אָן די דאָזיקע הויט-טיילן, איצט װעט די משנה געבן וועגן 
די הויטן פון עטליכע שרצים, וועלכע האָבן דעם דין װי פלייש. ועור האנקה, און די 
הױט פון דער גראָב-מױז (אנקה), און פון לאנד-קראָקאָדיל (כח), און פון עקדישם 
(לטאה), און פון זאמד-עקדיש (חומט). אין ויקרא י"א פּסוקים כ"ט און ל' װערן ‏ 
געגעבן די נעמען פון 8 שרצים, זאָגט די משנה אז די הוט פון 4 פון די דאָזיקע 
שרצים האָבן דעם דין וי זייער פלייש. ר' יהודה זאָגט, אז דער זאמד-עקדיש (לטאה) 
האָט דעם דין וי דער ויזל (חולדה). די חולדה, דער ויזל, איז איינער פון די אנ" 
דערע 4 שרצים װאָס זייער הויט האָט ניט דעם דין װי זייער פלייש, און די הוט 
איז ניט מטמא, זאָגט ר' יהודה אז דער זאמד-עקדיש (די לטאה) האָט אויך דעמזעל- 
ביקן דין, און אויך זיין הויט איז ניט מטמא. וכולן, און זיי אלע (די אלע הויטן, וועגן 
וועלכע די משנה האָט פריער געלערנט, אז זיי זענען מטמא וי זײיער פלייש) אױיב 
! מען האָט זיי אויסגעארבייט (מען האָט געמאכט פון זי פעל צוס נוצן, אָדער מען 
האָט (זיי אױיסגעשפרייט און מען איז) געגאנגן אויף זיי אזוי פיל אַז זיי זאָלן ווערן 
אויסגעארבייט (כדי עבודה, מען האָט געטרעטן אויף זי זי זאָלן ווערן איינגעששרומפן, 
פעל), זענען זיי טהור. זיי הערן אויף צו זיין װי פלייש, און זיי זיינען ניט מטמא. די 
גמרא זאָגט, אז דער שיעור פון גיין (טרעטן) אויף די פעל איז וויפיל עס געדויערט 
דער וועג פון 4 מילים (8000 איילן). חוץ, א חוץ די הױט פון א (טױטן) מענטע. 
! זיין הויט, אפילו מען האָט זי אויסגעארבעט, איז זי אויך מטמא. די גמרא זאָגט אז 
דאָס האָבן די רבנן מתקן געווען, אז די הויט פון א מענטש זאָל כסדר מטמא זיין, 
כדי א מענטש זאָל פון דער הויט פון זיינע פארשטאַרבענע עלטערן ניט מאכן דעקן 
(שטיחים) אױיסצושפּרײטן אויף די בעטן צו זיצן און צו ליגן אויף זיי. ר' יוחנן בן 
נורי זאָגט, אז אלע אכט שרצים (ואָס ווערן דערמאָנט אין דער תורה אין ויקרא יייא 
פסוקים כי'ט און ל') האָבן הויטן. דאָס הייסט, אז זייערע הויטן האָבן ניט דעם דין וי 
פלייש, און זייערע הויטן זענען ניט מטמא, און ניט װי די משנה האָט פריער געזאָגט, 
אז די הויטן פון 4 ! פון זיי זענען יאָ מטמא, 


ג המפשיט, אז איינער ציט-אראָפּ (שינדט-אָפּ די פעל פון) א (טויטער) בהמה 
צי פון א חיה, סיי פון א טהורה (א כשרע בהמה צי א חיה װאָס מען האַט געשאָכטן 
און זי איז כשר און טהור, אָבער דער מענטש װאָס ציט אראָפּ אין טמא) און סי 
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בַּטְּהוְרֶה. וּבַטִּמֵאֶה, בַּדַּמֶּה וּבַגִסָּה, | שִׁיִּפְשִׁיט אֶת הֶחָזָה. הַמַּרְגִּיל, כְּלו 
לְשׁטִיח כְּדִי אֲחִיזָה, ּלְחֲמֶת עד | חַבּוּר ַטוּמְאָה, לִשָמָא וּלְטַמָּא. 


פון א טמאה (א בהמה צו א חיה װאָס איז געפּגרט און איז א נבלה, טמא, אָבער 
דער מענטש װאָס ציט-אראָפּ אין טהור), סיי ביי קליינע (בהמות און חיות) און סיי 
בי גרויסע, -- (איז דער דין אױב ער האָט די פעל אראָפּגעצױגן) צו מאַכן (פון 
דער פעל) א דעק (לשטיח) (הייסט די פעל באהאָפטן, חיבור צום פלייש) ביז (ער 
ציט-אראָפּ) אזוי גרויס וי מען קאָן (די פעל) אָננעמען (כדי אחיזה, אזוי לאנג וי ער 
האָט נאָכניט אראָפּגעצױגן מער וי צויי טפחים פעל). כדי צו פארשטין די משנה 
וועלן מיר דאָ געבן עטליכע דערקלערונגן. וי מיר האָבן פריער געלערנט האָט ניט 
די פעל פון א בהמה דעמזעלביקן דין װאָס דאָס פלייש. די שאלה אי: אויב מען 
האלט אראָפּציען די פעל פון דער בהמה (צי פון א חיה) און די בהמה איז א נבלה, און 
אַ טהור מענטש רירט אָן די פעל, וועלכע איז אַראָפּגעצױגן נור אַביסל אָבער 
ניט אינגאַנצן, צי הייסט עס אַזױ וי דער מענטש האָט אָנגערירט די נבלה און ער 
וװוערט טמא, צי ניט? אָדער פארקערט, די בהמה איז געשאָכטן כשר און איז טהור, 
אָבער א טמא-מענטש האָט אָנגערירט איר פעל, װאָס איז נוֹר אַביסל אראָפּגעצױגן 
צי הייסט עס וי ער האָט אָנגערירט דאָס פלייש און די בהמה ווערט טמא צי גיט? 
די שאלה איז, ביז װי לאנג דארף זיין די פעל אראָפּגעצױגן, אז זי זאָל שוין ניט 
הייסן וי ,,באַהאָפטן", , חיבור? צוֹ דעם פלייש, זי זאָל הייסן א באַזונדער זאך ? 
זאָגט דארויף די משנה אז עס זענען פאראן עטליכע סאָרטן וי אזוי מען ציט-אראָפּ 
די פעל פון א בהמה (צי פון א חיה). איין סאָרט איז: מען שניידט איבער צוערשט 
די פעל אויפן רוקן פון דער בהמה פון האלדז ביז אונטן אראָפּ צום ויידל, און 
דערנאָך הויבט מען זי אָן אראָפּצוציען פון דער האלדז-זייט, און די פעל קומט ארויס 
ווי אַן אויסגעצויגענע דעק און מען באַנוצט זי ,,לשטיח? צו מאַכן דערפון אַ דעק. 
דאביי איז דער דין אז אויב מ'האָט שוין אראָפּגעצױגן מער וי צוויי טפחים הייסט שוין 
(ניט די דעק באהאפטן צום פלייש און זי איז א באזונדערע זאך. אָבער אויב מען האָט 
נאָכניט אראָפּגעצױגן מער וי צוויי טפחים פעל, הייסט עס װי די פעל איז באהאָפטן 
צום פלייש. ולחמת, און אוב (מען ציט אראָפּ די פעל) צו מאכן פון איר א לאָגל 
(לחמת) הייסט עס (באהאפטן ביז ער האָט אראָפּגעצױגן (די פעל פון דער) ברוסט 
(החזה). דאָ לערנט די משנה וועגן א צווייטן סאָרט אראָפּציען די פעל פון א בהמה 
(צי פון א חיה) דהיינו: מען שניידט גאָרניט איבער די פעל אין דער לענג פון דער 
בהמה נאָר מען ציט זי אראָפּ (פון דער האלדז-זייט) פון פלייש קיילעכיק, ארום און 
ארום פון דער בהמה אראָפּ, אזוי אז ווען די פעל איז אראָפּגעצױגן איז זי װי א 
קיילעכיקע פאס, און מען באנוצט די פעל װי א לאָגל, ,חמת', אין וועלכן מען האלט 
וואסער, נאָכדעם וי מען האָט זי גוט אויסגערייניגט (בראשית כ'א, ,.חמת מים", א 
לאָגל מיט וואסער). זאָגט די משנה, אז ביי אזא סאָרט אראָפּציען הייסט די פעל צו" 
באהאָפטן צום פלייש אזוי לאנג ביז מען האָט אראָפּגעצױגן די פעל פון דער ברוסט 
און ווען א טמא מענטש רירט אָן דאמאָלס די פעל פון א טהור-בהמה ווערט אויך די 
בהמה טמא, און ווען א טהור-מענטש רירט אָן די פעל פון א טמא-בהמה ווערט אויך 
דער מענטש טמא. דער טעם איז, ווייל די פעל פון דער ברוסט איז אמשווערסטן אראָפּ- 
צוציען. המרגיל, אז איינער ציט אראָפּ (די פעל פון דער בהמה ניט פון דער זייט פון 
האלדז, פון דער הויך נאָר) פון דער פיס-זייט (פון אונטן, המרגיל, פון ,רגל', פון 
דער פיס-זייט) הייסט זי (די פעל) אינגאַנצן באהאָפּטן (חיבור) צו (דעם דין פו) 
טומאה, סיי טמא צו ווערן (איב א טמא מענטש רירט אָן די פעל פון א טהור בהמה 
ווערט די בהמה טמא) און סיי מטמא צו זיין (אויב א טהור-מענטש רירט אָן די פעל 
פון א נבלה ווערט דער מענטש טמא). דער טעם איז, ווייל ווען מען הייבט אָן אראָפּ- 
צוציען די פעל פון דער פוס-זייט, ציט מען דאָך צום לעצט אראָפּ די פעל פון דער 
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עוֹר שָׁעַל הַצַוָּאר, רַבִּי יוָֹנָן בּן נוירי 
אוֹמַר אֵינוֹ חִבּוּר, נַחֲכָמִים אוֹמְרִים, 
חִבּור ער שׁיִּפְשִׁיט אֶת כְּלֹ: ‏ עור 
שִיּשׁ עֲלָיו כַּיּת בָשָׂר, הַנוֹנַע בְּצִיב 
היֹצֵא מִמָנּּ, וִּשְׂעָרֶה שׁכּנְדוּ 
טָמֵא. הָיּ עָלָיו כִּשׁנֵי חֲצְאִי זִיתִים 


חולין ט 
מְטַמְּאִין בְּמַשָּׂא וְלֹא בְמַנֶע, דִבְרִי 





רכב 


רַבִּי יִשְׁמָעֵאל. רַבִּי עֲקֵיבֵא אוֹמָר, 
לֹא בְמַנֶּע וְלֹא בְמַשָּׂא. וּמוֹדָה רַבִּ 
עַקִיבָא, בנ חֲצְאֵי זיָתִים שִׁתְּחֶכְן 
בְּקִיסֶם וְהָסִיטְן, שָׁהוּא טָמֵא, וּמִפְּנִי 
מָה רִבִּי עֲקֵיכָא מְטֵהֵר בְּעוֹר' מִמְּנֵי 


ברוסט, דאריבער אזוי לאנג וי דאָס דאָזיקע שטיקל ברוסט-פעל איז נאָכניט 
אראָפּגעצױגן, הייסט די פעל באהאפטן צו דער בהמה, ווייל װי מיך האָבן געלערנט 
איז די ברוסט-פעל אמשװוערסטן אראָפּצוציען. עור, דאָס שטיקל פעל װאָס באדעקט 
דעס האלדז (פון דער בהמה צי דער חיה), זאָגט ר' יוחנן בן נורי, אז (אויב מען האָט 
שוין אראָפּגעצױגן די פעל פֿון דער גאנצער בהמה ווען מען ציט-אראָפּ פון דער פוס- 
זייט, און עס איז געבליבן אראָפּצוציען נור דאָס שטיקל פעל פון האלדז) הייסט עס 
ניט מער באהאפטן, ווייל דאָס שטיקל האלדז-פעל ציט זיך אראָפּ פון זיך אליין. און 
ר' יוחנן בן נורי טייטשט, אז דאָס װאָס די משנה זאָגט פריער ביי , המרגיל", אז 
,כולויי מען דארף האָבן אראָפּגעצױגן ,,אינגאנצן"י, מייגט ניט דוקא אינגאנצן, נאָר 
מען מיינט אויך א חוץ דאָס שטיקל האלדז-פעל, וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז עס 
הייסט צובאהאָפטן ביז מען ציט אראָפּ די גאנצע (פעל). און אוב עס איז נישט 
אראָפּגענומען דאָס שטיקל האלדז-פעל הייסט עס נאָך אַלץ באַהאָפטן צו דער בהמה, 
| ד. עור, א שטיקל פעל אויף וועלכן עס איז פאראן באהאפטן (אין איין אָרט) 
א כזית (גרויס וי אן איילבירט) פלייש (פון נבלה), איז אויב איינער רירט אָן-דעט 
פאָדעם פלייש (ציב) װאָס גייט ארויס פון אים (פון דעם כזית-פליש, כאָטש אין 
דעם פּאָדעם איז ניטאָ קיין כזית), אָדער (ער רירט אָן) אין די האָר װאָס איז פאַראַן 
אויף דער אנדערער זייט (אין דער פעל, אין דער הינטערשטער זייט, פּונקט אנט- 
קייגנאיבער פוֹן דעם פלייש), ווערט ער טמא. ווען ער רירט אָן דעם פּאָדעם פלייש, 
הייסט עס וי ער האָט אָנגערירט דעם כזית נבלה-פלייש! און ווען ער רירט אָן די 
האָר הייסט עס וי ער האָט אָנגערירט א ,,שומריי, א זאך װאָס שיצט, היט אָפּ דאָס 
פלייש, און מיר האָבן פריער אין משנה אי אז מען רירט אָן דעם ,שומר" פון א 
טמא זאך ווערט מען טמא. הין עליו, אויב אוֹיף דעם (שטיקל פעל) זענען געווען (אין 
צוויי באזונדערע ערטער נבלה-פלייש) צוויי האלבע כזיתץ (אין איין אָרט א האל- 
בער כזית, און אין אַן אַנדער אָרט א האלבער כזית) זיינען זיי מטמא דורך טראָגן 
(במשא) אָבער ניט דורך אָנרירן (במגע) אזוי זאָגט ר' ישמעאל. דער דין איז אז ווען 
מען רירט אָן, אָדער מען טראָגט א כזית פלייש פון א נבלה (אָבער ניט ווינציקער פון 
וא כזית) ווערט מען טמא. טראָגן הייסט ,,משאי!, און אָנרירן הייסט ,,מגע"י, זאָגט ר' 
ישמעאל, אז ווען איינער טראָגט דאָס שטיקל פעל מיט די צוויי האלבע כזית'ן הייסט 
עס אז ער טראָגט א גאנצן כזית נבלה פלייש צוזאמען און ער ווערט טמא! אָבער ווען 
איינער רירט אָן די צוויי האלבע כזית'ן, רירט ער דאָך ניט אָן א גאנצן כזית צו" 
זאמען (כזית ביחד) דאריבער ווערט ער ניט טמא. ר' עקיבא זאָגט, אז עס איז ניט 
מטמא ניט דורך טראָגן און ניט דורך אָנדירן די משנה זאָגט ווייטער אז דער טעם 
פון ר' עקיבא איז, ווייל דאָס שטיקל פעל איז מבטל די ביידע האלבע כזית'ן פלייש. 
ומודה, און ר' עקיבא איז מודה אז אוב איינער האָט ארויפגעשטעקט צוױיי האלבע 
כזיתץ (נבלה-פלייש) אויף א שטיקל האָלץ (בקיסם, אױף א שפענדל) און ער האָט 
זי געגעבן א שאָקל (הסיטן, ער האָט זי געגעבן א טראג), ‏ אז ער איז טמא 
ווייל ער האָט דאָך געטראָגן מיט אמאָל די ביידע האלבע כזית'ן און עס הייסט װוי ער 
האָט געטראָגן א גאנצן כזית; און דאָס שטיקל האָלץ איז ניט מבטל די צוויי האלבע 
כזית'ן נבלה-פלייש. ומפּני מה, און פארװאָס איז ר' עקיבא מטהר בי פעל (אוױיב 
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שְׁהָעוֹר מְכַטְּלֶָ ך; קולית הַמָּת 
וְקולית הַפְּקְְּשִׁים, הַנּוגַע בּהָן בִּין 
סְתוּמִים בִּין נְקוּכִים, טָמֵא. קוּלִית 
נְבְלָה וְקוּלִית הַשָּׁרְלִי רנוֹגַע בְּהָן 
סְתוּמִים, טֶחוָרים, נְקוּבִים כָּל שְׁהוּאי 


חולין ט 





רכג 
מְטַמְּאִים בְּמִנֶּע. מנין שׁאַף בְּמַשָּׂא? 


תַּלְמוּד לוֹמַר, הַנוֹגֵעַ וְהַנּוֹשָׂא. אֶת 
שֶׁבָּא לִכְלֵל מַגֶּע. בָּא לבלל מַשָׂא, 


לא בָא לִבְלֵל מַגֶע! לא בא לַכְלֵל 
מִשָּׁא: ‏ בִּיצַת הַשֶׁרֶץ הַמִרְקָּמָתי 


די צוויי האלבע כזית'ן נבלה-פלייש זענען באהאפטן אין שטיקלפעס? וייל די פעל 
איז זיי מבֿט?. אווי וי מיר האָבן פריער דערקלערט. - 

ה. קולית, א בײן (וועלכער האָט איוױיניק מארך) פון א טױטן מענטש און א 
ביין. (מיט מארך אינויניק) פון קרבנות (ואָס זענען פיגול, אָדער נותר, און זיי זענען 
מטמא דִי הענט) איז ער עס רירט אָן זיי (די דאָזיקע ביינער מיט מארך) סיי ווען זי 
זענען פארמאכט (ארום און ארום, און דער מארך אין איוױיניק און מען קאָן צו' 
אים ניט צוקומען) און סיי זיי זיינען געלעכערט (עס איז פאראן אין זיי א לעכל, דורך 
וועלכן מען קאָן צוקומען צום מארן, איז ער (דער מענטש װאָס האָט אָנגערירט 
איינעס פון די ביינער) טמא. דער דין איז, אז א ביין פון א טויטן מענטש איז מטמא 
| אויב מען דירט אים אָן צי מען טראָגט אים. אויך איז דער דין אז דער ביין פון פיגול 
אָדער נותר (זע פריער זבחים פּרק ג' משנה ד' װאָס איז ,,פיגול? און ,נותר") איז 
מטמא כדי די כהנים זאָלן זיין אָפּגעהיטן און ניט דערלאָזן אז קרבנות:זאכן זאָלן 
ווערן פיגול אוּן נותר. זאָגט די משנה אז אויך פארמאכטע בינער זענען מטמא. 
,קוליתי! הייסט אין אראביש א זאך װאָס איז הויל אינװייגיק, און דאָ מיינט די משנה 
א ביין װאָס האָט אינװייניק מארך, קולית נבלה, א ביין מיט מארך אינוויניק פן א 
גבלה און דער ביין מיט מארך אינוליניק פון א (טױטן) שרץ, איז ער עס רירט זי 
אָן ווען זיי (די ביינער זענען פארמאכט ארום און ארום, עס איז ניטאָ אין זיי קיין 
לעכל) איז ער טהור. ווייל דער ביין פון א נבלה און פון א שרץ איז ניט מטמא, און 
מטמא איז נור דאָס פלייש צי דער מארך פון זיי. און כאָטש דער ביין איז דאָך א 
שומר, א אָפּהיטער. א שיצער פון דעם מארך, און מיר האָבן געלערנט פריער אז 
ווען מען רירט אָן דעם שומר ווערט מען אויך טמא, איז דאָס אָבער נור וען מען . 
קאָן צוקומען צום מארך אליין; אָבער ווייל מען קאָן ניט צוקומען און אָנרירן דעם 
מאַרך, איז מען טהור אויב מען רירט אָן דעם ביין, דעם שומר. נקובים, (אויב אָבער 
די ביינער) זענען געלעכערט אפילו נור עטװאָס (מיט דעס קלענסטן לעכעלע) זענען 
זיי מטמא דורך אָנרירן. װוער עס רירט אָן דעם ביין װוערט שוין טמא, ווייל ער האָט 
דאָך די מעגליכקייט אָנצורירן דעם מארך אינװייניק ווען ער זאָל א דינע האָר פון 
זיין קאָפּ אריינשטעקן דורך דעם לעכל צום מארך צו. מנין, פון וואנען וייסן מיר אז 
אויך ווען איינער טראָגט (במשא) (דעם פאַרמאַכטן ביין מיט מאַרך פון א נבלה צי פון 
א שרץ, איז ער טהור, כאָטש נבלה און שרץ זענען מטמא דורך טראָגן)? (דארויף) 
לערגט דער פסוק וועגן שרץ און נבלה אין ויקרא י"א פסוקים כ"ד און כ"ה, און 
לייט און מי) ,הנוגעיי און ,,והנושאיי (ווער עס רירט אָן', ,און ער עס טראָגט'), 
אז נור דאָס (פלייש פון א נבלה צי פון א שרץ) װאָס מען קאָן אָנרירן אין (מטמא) 
אויך דורך טראָגן, אָבער דאָס װאָס מען קאָן ניט אָנרירן איז ניט (מטמא) דורך טראָגן. 
אזוי טייטשט דער ,,תפארת ישראל', אז דער ,,מנין" גייט ארויף אויף דער פריער". 
| דיקער הלכה אז ,, סתומים טהוריםיי (פּארמאכטע ביינער זענען טהור 
| ביצת השרץ, אן אי פון א שרץ װאָס האלט אין אויספיקן (המרוקמת, אין- 
וייניק אין איי האַלט זיך אין אױספּיקן א יינג שרץ'ל איז ריין אויב איינער רירט 
אָן דאָס איי איז ער ניט טמא: כאָטש דאָס שרץ'ל אינװייניק הייסט דאָך וי טױט, 
אָבער ווייל די שאָלעכץ פון איי אליין איז דאָך ניט טמא, און אָנרירן דאָס שרץ'ל 
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טְהוֹרה. נִקְּבֶה כָּל שָׁהוּא, טְמֵאֶה. | וְהַבֶּשֶׂר הַמְדִלְדְלִי בַּבּהֵמָה. מִטִטְּאין 
ַכְבֶּר שֶׁחָצְיוֹ בְשֶׂר וְחָצְיוֹ אַדְמָהי | טִמְאֵת אוֹכָלין בִּמְקוֹמָן, ‏ וּצְרִיכִין 
הִנוֹגֵעבבֶֶּר. טָמֵא בָּאֲדְמָה. טְוֹר. | הָכְשֵׁר. נשְַׁשֶׂה הַבְּהָמָה, הִכְשוּ 
רבִּייְהוּרָה אוֹמר, אַף הנוע בְּאֲדמָה | בְדְמָיהָ דִּבָרִי רבִּי מֵאִיר. רַבִּישִׁמְעוֹן 
שִׁנְנגֵד. הַבֶּשֶׂ טָמֵא: ז הָאַבֶר | אוֹמַר, לֹא הֶכְשְׁרוּ. מֶתָה הַבְּהֵמָה 





אליין קאָן מען דאָך ניט, איז עס אזוי וי פריער אין משנה ה' מיט דעם ביין און 
דעם מארך. -- עס זענען פאראן שרצים, װאָס לייגן אייייערלעך, און פון די אייער 
פּיקן זיך אויס קינדער, יינגע שרצים, ,,מרוקמת'! איז פון ,רקם'י, אויסוועבן, געבן 
א זאך א צורה (תהלים קל"יט רקמתי בתחתיות ארץ)), ניקבה, אויב דאָס (אי) א 
געלעכערט געװאָרן אפילו נור עטװאָס (דאָס קלענסטע לעכעלע) איז זי טמא, 
אפילו מען טראָגט עס נור ווערט מען טמא, ווייל מען קאָן דאָך אָנרירן מיטן האָר פון 
קאָפּ אין דעם שרץ'ל אינװייניק. עכבר, א מויז װאָס איז א העלפט ערד און א העלפט 
פלייש, איז ווער עס רירט אָן אין דעם פלייש איז טמא, און אין דער ערך איז טהור, 
די מפרשים זאָגן, אז עס איז פאַראַן אַזאַ מויז, װאָס ווערט ניט געבוירן פון א מוין 
א מוטער, נור פון דער ערד, און די מויז וואקסט ביסלעכווייז פון דער ערד, און עס 
איז פאראן טײילמאָל אז די מויז אין נאָך האלב פלייש און האלב עֹרד. דער רמבם 
זאָגט, אז מענטשן האָבן אים געזאָגט, אז זיי האָבן אַלײן געזען אַזא מויז, כאָטש דאָס 
איז שווער צו פארשטיין (מתמיה). ר' יהודה זאָגט, אז אויך ווער עס רירט אָן די ערד 
װאָס איז אנטקייגן דעם פלייש איז טמא. דער ,תפארת ישראל" זאָגט, אז דער טעם 
איז ווייל צום סוף װועט דאָך די ערד װערן פלייש. | 

ז: האבר, א אבר (א גליד, א ביין מיט פלייש) אָדער פלייש װאָס הענגט ! גאר 
ביי א לעבעדיקער בהמה (המדולדלין, זי זענען אָפּגעשניטן פון דער בהמה, אָבער 
ניט אינגאנצן, און אין איין אָרט הענגן זײ נאָך אין דער בהמה) קאָנען זי טמא ווערן 
! די טומאה פון עסנווארג אין זייער אָרט. אויב א טויטער שרץ רירט זיי אָן, און דער 
מענטש האָט גערעכנט זיי צו געבן צו עסן צו א גוי, הייסן זיי וי עסנווארק האָט אָנ- 
גערירט א טויטן שרץ, און זיי װוערן טמא. וצריכים, און זיי דארפן האָבן הכשר. מיט 
,הכשר!! מיינט מען צוגרייטונג, און ביי די דינים פון טומאה מיינט מען דערמיט, 
אז דאָס עסנווארק דארף האָבן פריער באנעצט געװאָרן מיט א משקה וי וואסער, 
בלוט און טייל אנדערע פליסיקייטן), כדי אז אויב דערנאָך װעט עס אָנרירן א טויטער 
שרץ װעט עס קאָנען װוערן טמא. נשחטה, אוב מען האָט די בהמה (אין וועלכע דער 
יגליד צי דאָס פלייש הענגט) געשאָכטן, האָבן זי (דאָס גליד און דאָס פלייש) באקו- 
מען דעם הכשר (צו קאָנען ווערן טמא) דורך איר (דער בהמה'ס) בלוט, אזוי זאָגט 
ר' מאיר. אפילו דאָס גליד צי פלייש איז ניט באנעצט געװאָרן מיט וואסער קאָנען 
זיי אויך טמא וערן, ורי שמעון, און ר' שמעון זאָגט, אַז זי האָבן ניט באקומען קיין 
הכשר (דורך דעם בלוט פון דער בהמה). און זיי דארפן צוערשט באנעצט ווערן דורך 
וואסער (צי דורך טייל אנדערע משקאות) כדי זיי זאָלן קאָנען ווערן טמא. מתה, אויב 
די בהמה (אין וועלכער דער גליד און דאָס פלייש זענען אָנגעהאָנגן) איז געפגרט, 
דארף דאָס פלייש האָבן הכשר. כדי עס זאָל קאָנען ווערן טמא אלס עסנווארג אויב א 
שרץ װעט עס אָנרירן, דאַרף עס צוערשט באַנעצט וערן מיט װאַסער. ווייל מיר זאָגן 
אז ,,מיתה עושה ניפּול, דאָס װאָס די בהמה איז געפּגרט מאכט אז דאָס שטיקל 
פלייש, װאָס הענגט-נאָך הייסט וי עס איז אינגאנצן אָפּגעריסן געװאָרן פון דער 
בהמה, און עס הייסט ניט, אז עס איז א טייל פון דער געפּגרטער בהמה, א נבלה, נאָר 
עס איז ניט קיין נבלה-פלייש, און עס איז פּונקט וי עס װאָלט אָפּגעריסן געװאָרן 
פון דער בהמה וען זי האָט נאָך געלעבט (בשר מן החי) און פלייש װאָס איז אָפּ- 
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הֶַּשֶׂר צָרִיךְ הָכְשֵׁר. הָאֵבָר מְטַמֵּא | הָאָדֶם, הַבְּשֶׂר טְהוֹר. הָאֵבָר מְטַמֵּא 
מִשׁוּם אֲבֶר מִן הַחַי וְאִינוֹ מְטַמֵּא 
מִשׁוּם נְכֵלָה, דִּבְרִי ַבִּי מֵאִיר. וְרַבּ 
שִׁמְעוְן מְטַהֵר!: חן הָאֵבֶר וְהַבְּשִׂ 
הַמדְלְדָּלִין בְּאָדֶם. טְהוֹרִין. - מַת | מֵאִיר. וְרַבִּי שִׁמְעוֹן מְשַהַר: 


מִשׁוּם אֵבֶר מִן הַחִי, וְאֵינוֹ מְטַמֵּא 
משׁוּם אֵבָר מִן הַמֵּת, דִּבְרֵי רַבִּ 





געריסן געװאָרן פון א לעבעדיקער בהמח (בשר מן החי) איז ניט מטמא. האבר, (אָבער) 
דער גליד(וואָס הענגט אין דער בהמה, און די בהמה איז געפּגרט) איז מטמא צוליב 
אבר מן החי (א גליד, א ביין מיט פלייש װאָס איז אפּגעריסן געװאָרן פון א לעבע- 
דיקער בהמה, און אבר מן החי איז יאָ מטמא דורך אָנרירן און טראָג), אָבער עס 
איז ניט מטמא אלס א אבר פון א נבלה, אזוי זאָגט ר' מאיר. דאָ איז דער טעם וייל 
,,מיתה עושה ניפול", ווייל ווען די בהמה פּגרט הייסט עס אַז דער אבר איז געװאָרן 
אָפּגעריסן פון דער בהמה ווען זי האָט נאָך געלעבט. די גמרא זאָגט, אז דער חילוק 
צווישן ,,אבר מן החי" און ,אבר מן הנבלה" איז אין דעם, װאָס אויב פון דעם 
אבר מן החי רייסט זיך אָפּ א שטיקל פלייש, איז דאָס שטיקל פלייש ניט מטמא, אָבער 
ווען פון אן אבר מן הנבלה רייסט זיך אָפּ א שטיקל פלייש, איז עס מטמא וי נבלה- 
פלייש. ור' שמעון, און ר'י שמעון איז מטהר װאָגט, אז עס איז ניט טמא). דער ברטנורא 
טייטשט אז ר' שמעון איז מחולק אויף דער הלכה אין דער ,רישאי' (אין דעם 
ערשטן טייל פון דער משנה) וועלכע זאָגט אז דער גליד און דאָס פלייש (המדולדלים) 
קאָנען טמא ווערען די טומאה פון עסנווארג אויב א טויטער שרץ רירט זיי אָן ר' 
שמעון זאָגט, אז זיי קאָנען ניט טמא וערן, ווייל זיי הייסן ניט קיין עסנווארג, מחמת 
מען טאָר עס ניט געבן צו עסן אויך צו א גוי (אויך א גוי טאָר לוט דעם יידישן 
דין ניט עסן קיין אבר מן החי און קיין בשר מן החי). אָבער פון דער גמרא איז 
צו זען, אז ר' שמעון איז מחולק אויך אויף דער סיפא, דעם לעצטן טייל פון דער 
משנה װאָס זאָגט אז אויב די בהמה איז געפּגרט קאָן דאָס פלייש (המדולדל) וערן. 
טמא אויב עס וערט באַנעצט מיט װאַסער, און ר' שמעון האלט, אז עס קאָן בכלל 
ניט ווערן טמא, ווייל עס הייסט ניט קיין עסנווארג מחמת עס איז בשר מן החי (ווייל 
,,מיתה עושה ניפול") און מען טאָר עס ניט געבן צו עסן צו א גוי, 

יח. האבר, א גליד צי פלייש, װאָס הענגט נאָך ביי א (לעבעדיקן) מענטע (זי 
זענען ניט אינגאנצן אפּגעשניטן, נאָר הענגך-נאָך, המדולדלין), זענען טהור. אויב 
דער מענטש איז געשטאַרבן (און דאָס גליד און דאָס פלייש הענגך-נאָך פון פריער, 
פון זינט ער האָט געלעבט), איז דאָס פליישש טהור. עס הייסט ניט װי פלייש פון א 
טויטן מענטש, פון א מת, וייל װוי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה זי איז 
,מיתה עושה ניפוליי, און דורך דעם שטארבן פון מענטש הייסט עס וי דאָס שטיקל 
פלייש איז געװאָרן אינגאנצן אָפּגעריסן (,,ניפּול!י, אָפּגעפאלן) פון מענטש'ס גוף ווען 
דער מענטש האָט נאָך געלעבט, און ,.בשר מן החי" פון א מענטש איז ניט מטמא. 
האבר, אָבער דאָס גליד איז מטמא אלס אבר מן החי װױ א גליד װאָס ווערט אָפגע- 
ריסן פון א לעבעדיקן מענטש) אָבער ניט וי אן אבר מן המת (ניט װי א גליד װאָס 
ווערט אָפּגעריסן פון א טויטן מענטע), אזוי זאָגט ר' מאיר. אויך דאָ איז דער חילוק. 
אין דעם װאָס אויב פון אבר מן החי פון א מענטש האָט זיך אָפּגעריסן א שטיקל 
(כזית) פלייש אָדער א שטיקל ביינדל גרויס וי אַ גערשטן איז עס טהור, אָבער אויב 
פון אן אבר מן המת פון א מענטש האָט זיך אָפּגעריסן א כזית פלייש אָדער א שטיקל 
ביינדל גרויס וי אַ גערשטן איז עס טמא. ור' שמעו, און ר' שמעון איז מטהר. ר' 
שמעון האלט אז אויך פלייש אָדער א שטיקל ביינדל גרויס װי א גערשטן װאָס 
שיידט זיך אָפּ פון אן אבר מן המת פון א מענטש איז טהור, אזוי טייטשן דער 
רמבםט און דער ברטנורא. 
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א הַזְרוֹע, והַלְּחיִים וְהקֹּבָה, נוַֹגִן בַּמַּתּנֹת? תַּלְמוּר לוֹמַר וָאֶתֵּן אוֹתֶם 


בָּאָרֶץ ּבְחוּצָה לָאָרֶץ, בְִּני הַַּיִת | לאַהֲרן הַכֹּהֵן וּלִבָנָי לֶחֶק עולֵם. 
ְשָׁלֹא בִּפְנֵי הַבַּיִם, בִּחֲלִי אֵבֶל לא | אִין לו, אֶלָּא מַה שָׁאֶמוּר בֶּעניִן 
בְמִקְדְּשִׁין. שֶׁהָיָה כַדִּין וּמָה אִם | ב. כָּל הַקְּדָשִׁים שׁקָּדֵם מוּם בע 
הַחְלין, שֶׁאֵיגְן היָבין בְּחזָה וְשׁוֹק | לְהַקְּשָּ וְְִדו. חַיִָין בְּּכוֹרָה 
חַיבִין בַּמַּתֹּת. קָרָשִׁים שְׁהַיָבִי | וּכַמַּתּנוֹת, ויוֹצְאִין לֶחֶלִין לְהַנ 
בְּחָוָה וְשׁוֹק. אֵינוֹ דין שֶׁהיִבִי |וּלְהַעֲבֵד, ולֶרְ וחַלָכֶן מִתֶּר לְאַחַר 


פרק י 

א הזרוע, דער רעכטער פאָדערשטער פוס (הזרוע), און די קינבאקן (הלחיים), און 
דער מאָגן (הקבה). מיר האקן דאָ איבער אינמיטען דער הלכה פון דער משנה כדי 
צו דערקלערן װאָס מען מיינט דערמיט. אין דברים יח, ג' זאָגט די תורה, אז איינער. 
שעכט א בהמה דארף ער געבן דעם כהן דעם רעכטן פּאָדערשטן פוס (זרוע) און 
די קינבאקן (לחיים) און דעם מאָגן (קבה). מיר װעלן עס רופן כסדר אין דעם פּרק 
מיט די לשוןיקודש-געמען ,,הזרוע, והלחיים והקבה". זאָגט די משנה, אז די דאָזיקע 
מצוה צו געבן דעם כהן הזרוע ולחיים והקבה: נוהגין, איז נוהג (דאַרף מען מקיים 
זיין) סײי אין ארץ ישראל און סיי אין חוץ לארץ, סיי ווען דאָס בית המקדש שטײט 
און סיי ווען דאָס בית המקדש שטייט ניט, ביי חולין. מיט .חוליןי' מיינט מען גע" 
וויינטליכע בהמות, ניט קרבנות װאָס מען איז מקריב אין בית המקדש. אבל, אָבער 
ניט ביי קרבנות. פון קרבנות-בהמות גיט מען ניט דעם כהן הזרוע והלחיים והקבה, 
שהיה, ווארים מען װאָלט געקאָנט אָפּלערנען (אז מען זאָל פון קרבנות יא דארפן 
געבן), וייל מה-דאָך חולין-בהמות, פוּן וועלכע מען דארף ניט געבן (דעם כהן די 
ברוסט און דעס פוס-ביין (חזה ושוק), דארף מען פון זי (פון די חולין בהמות) 
געבן די מתנות (הזרוע והלחיים והקבה), מכל שכן קרבנות-בהמות (שלמים) פון 
וועלכע מען דארף געבן (דעם כהן) די חזה ושוק, װאָלט דאָך אודאי (געדארפן זיין 
דער דין אז מען זאָל) פון זיי געבן די מתנות (הזרוע והלחיים והקבה)? דארויף לערנט 
(דער פסוק ויקרא זי ביי די חזה שוק פון קרבנות) ,ואתן אותם לאהרן הכהן ולבניו 
לחק עולם, און איך על זיי (די חזה ושוק) געבן צו אהרן הכהן און צו זיינע קינדער 
(די כהנים). א געזעץ אױיף איביקי', אז ער (דער כהן) האָט (פון קרבנות בהמות) 
ניט מער וי דאָס װאָס ווערט געזאָגט אין דאָזיקן ענין (אין דאָזיקן פסוק). דאָס הייסט 
אז פון קרבנות-בהמות קריגט דער כהן נור די חזה ושוק, און ניט הזרוע והלחיים 
והקבה. די מפרשים ברענגן אז מיר פּסקענען אז אין חוץ לארץ דארף מען | ניט געבן 
דעם כהן הזרוע והלחיים והקבה. : 


ב. כל, אלע קרבנות-בהמות, װאָס האָבן געהאט א פעסטן פעלער (מום קבוע) 
איידער מען האָט זיי מקדיש געווען (און ממילא האָבן זי דאָך שוין בשעתן מקדיש 
זיין ניט געטױיגט פאר קרבנות) און מען האָט זיי (צוליב דעס פעלער) אויסגעלייזט. 
(אויסגעטוישט אויף געלט) זענען זיי מחויב אין דער מצוה פון בכור. אויב נאָכן אויס- 
לייזן די בהמה האָט זי געבוירן א בכור, א ערשט-קינד, איז דער בכור הײיליק (זע אין 
דער הקדמה צו מסכתא בכורות). ובמתנות, און (אויב מען שעכט זיי נאָכן אויסלייזן 
זײי) דארף מען געבן פון זיי (צום כהן) די מתנות (הזרוע והלחיים והקבה). ווייל זי 
זענען וי געוויינטליכע חוליןיבהמות. ויוצאין, און זיי גייען ארויס זיי ווערן) וי גע- 
וויינטליכע חולין-בהמות אז מען מעג זי אָפּשערן און ארבייטן מיט זיי, און זייער 
קינד (אױיב די בהמה איז אפילו געווען מעוברת אידער מען האָט זי אויסגעלייזט- 
אָבער זי האָט געבוירן דאָס קינד נאָכן אויסלייז) און זייער מילך (די מילך ואָס מען 
מעלקט פון דער בהמה נאָכן אויסלייזן) זענען מותר, -- נאָכן אויסלייזן (לאחר פדיונן. 
די ווערטער ,,לאחר פּדיונן', ,נאָכן אויסלייזן'י, גיין ארויף אויף דער גאנצער משנה, 
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מִּרְיוֹנן, וְהַשׁוֹחטְן בַּחוּץ פָּטוּר, וְאִין 
עוּשִׂין תְּמוּרָה. וְאֶם מָתוּ יִפְּרוּ, חוץ 
מִן הַבְּכוֹר וּמן הַמַּעֲשֵׂר. כָּל שֶׁקָּרֵם 


הָקִדִּשֶׁן אֶת מוּמָן אוֹ מוּם עוֹכֵי |: 


לְהָקְדֹשָׂף. וּלְאַחַר מִכָּאן נוֹלד לָהֶם 


חולין יא 
מוּם קבוּע, וִּפְדּוּ, פִּטוּרִין מִן הַבְּכוֹרָה 


וּמִן 





רכז 


הַפַּתְּנוֹת, וְאִינְן יוֹצְאִין לְחֶלִן 


לְהִגְּ ְּהַעְד. וּלדֶן וחֲלְבְן אֶסוּ 
לְאַחַר פִּדְיֹנָ וְהַשׁוֹחָטְן בַּחוּץ חיָב 


אזוי וי מיר האָבן דערקלערט ביי יעדן װאָרט פון דער משנה פריער (;אויב זי 
האָבן געבוירן א בכור נאָכן אויסלייזן", און אזוי כסדר). והשוחטן, און װוער עס 
שעכט זי (א בהמה װאָס האָט געהאט א פעסטן פעלער ביים מקדישש זין 
זי, און מען שעכט זיי אפילן איידער מען לייזט זיי אויס) אין דרויסן (אויסער דעם 
בית המקדש הויף) איז ער פּטור. עס קומט אים ניט קיין שטראָף פאר שעכטן א 
קרבן-בהמה אין דרויסן (זע פריער מסכתא זבחים פּױק י'ג משנה א' ועגן שעכטן 
א קרבןיבהמה אין דרויסן), ואין עושין תמורה, און אוב מען האָט זיי (די בהמה 
מיטן פעסטן פעלער איידער מען האָט זי אױסגעלייזט) אױסגעטױשט אױף אן אָנ" 
דערער בהמה (מען האָט געזאָגט, אז די אנדערע בהמה זאָל זיין א קרבן אנשטאט 
איר) ווערט זי (די אנדערע בהמה) ניט הייליק (ניט תמורה), וועגן ,.תמורה" זע אין דער 
הקדמה צו מסכתא תמורה. ואס מתו, און אויב זיי זענען געפּגרט (פארן אויסלייזן זיי) 
קאָן מען זיי אױיסלייזן. זי הייסן נישט קיין קרבן בהמות, ווארום באלד ביים 
מקדיש-זיין זיי האָבן זיי ניט געטויגט פאר א קרבן. (אָבער א קרבן בהמה אז זי פּגרט + 
דארף מען באגראָבן). חוץ, א חוץ (א בהמה) א בכור און (א בהמה פון) מעשור בהמה, 
אוב א בכור איז געבוירן געװאָרן מיט א פעסטן מום, אָדער די צענטע בהמח, װאָס 
מען שיידט אָפּ מעשר פון 10 בהמות, האָט געהאט א פעסטן מום ביים מאַכן זי פאָר 
מעשר בהמה, זענען זיי הייליק, און די אלע פריערדיקע זאכן זענען אסור ביי זי 
ווייל א בכור איז מען דאָך ניט מקדיש. נאָר איז הײיליק פון געבוירן ווערן אָן; און ביי 
מעשר בהמה האָט די תורה געזאָגט (ויקרא ר'ז) .העשירי יהיה קודש לה' לא יבקר 
בין טוב לרע", און מען מיינט ,טוב" א גאנצע, און ,רע" א בהמה מיט א מום, 
און די תורה זאָגט ,לא יבקר'', מען זאָל ניט מאכן קיין אונטערשיד, וועגן ,בכוריי זע 
אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות, און וועגן מעשר בהמה אין מסכתא בכורות 
פרק ט' משנה א'. כל, אלע (קרבנות-בהמות) וועלכע מען האָט מקדיש געווען און 
דערנאָך האָבן זיי באקומען דעם (פעסטן) פעלער, אָדער (אפילח ווען זיי האָבן געהאט 
א ציײיטוױיליקן פעלער (מום עובר, א פעלער װעלכן מען קאָן אויסהיילן) איידער 
מען האָט זיי מקדיש געווען (און אזא פעלער הייסט וי ער װאָלט אינגאנצן ניט גע- 
ווען) אָבער דעם פעסטן פעלער האָבן זיי באקומען נאָכן מקדיש זיין זיי, און מען האָט 
זיי אויסגעלייזט, זענען זיי פטור פון בכורה און פון די מתנות (פון הזרוע והלחיים 
והקבה). אויב נאָכן אויסלייזן האָט די בהמה געבוירן א בכור, איז דער בכור ניט קיין 
בכור. און אויב מען שעכט די בהמה נאָכן אויסלייזן דארף מען ניט געבן דעם כהן 
די זרוע ולחיים וקבה. ווייל קוים זענען זיי געווען קרבנות-בהמות אָן א פעלער, 
און דעם פעלער האָבן זיי באקומען שפּעטער, הייסן זיי ,,9סולי המוקדשים" (פּסולע 
קרבנות-בהמות) און אפילו נאָכן אויסלייזן זיי האָבן זיי נשָך אין זיך א קדושה. 
די גמרא זאָגט, אז זיי האָבן דעם דין װוי א חיה (ווי א הירש און א אינד, כצבי וכאיל, 
און זי זענען פּטור פון בכורה). ואינן, און זי ווערן ניט וי חולין-בהמות אז מען 
זאָל זיי מעגן אָפּשערן (די װאָל) און ארבייטען מיט זיי. מען מעג נאָר זיי שעכטן און 
עסן זייער פלייש. וולדן, און זייער קינד (אױב די בהמה איז געווען מעוברת פארן 
אויסלייזן און האָט געבוירן דאָס קינד נאָכן אויסלייזן) און זייער מילך איז אסור, -- 

נאָכן אויסליזן. אויך דאָ גייען די ווערטער ,,לאחר פּדיונן", ,,נאָכן אויסלייזןיי, ארויף 
אויף די אלע דינים פריער. והשווחטן, און אויב איינער שעכט זי (די בהמות מיט דעם 
מום פארן אויסלייזן) אין דרויסן (אוױיסער דעס בית המקדש הױף) איז ער חייב. 


8 - חולן י ‏ / רכח 
וְעוֹשִׂין תְּמוּרָה, וְאִם מָתוּ יקָכֵרוּ ! | לוֹ אֶחֶד. הַשׁוֹחֵט לַכֹּהֵן וְַנָּבְרֵיי 
{ בְּכוֹר שֶׁנַתֶערֵב בְּמֵאֶה. בִּוְמן פִּטוּר מִן הַמַּתָנוֹת וְהַמְִּׁתֵַּּף עִמֶהֶ. 
שְׁמָאֶה שׁוֹחֲטִין אֶח כָּלָן, פוְּרִין אֶת | צָרִיךְ שִירְשׁוֹם וְאִם אָמַר, חוץ מן 
ָּלָן, אֶחֶד שׁוֹחֵט אֶת כֶלֶ, פּּטְרין ַמַּתְנוֹת, פָּשוּר מִן הַמַּתְּנוֹת. אָמַר 


קומט אים כרת פאר שעכטן א קרבן אויסער דעם בית המקדש-הויף. מען מיינט דאָ, 
אַז דאָס איז געווען אַ פעלער אין דעם דעקל פון אויג (דוקין שבעין), און דער תנא 
ר' עקיבא האלט, אז ביי אזאַ לייכטן מום אויב מען שעכט און מען נעמט אַרױף אויפן. 
מזבח די בהמה אינװייניק, אין בית המקדש הויף, נעמט מען זי ניט אַראָפּ פון 
מזבח (,אם עלו לא ירדו'י'), און דעריבער איז מען חייב אוב מען שעכט זי אין 
דרויסן, ווייל עס הייסט, אז די בהמה איז גוט פאר אינװייניק. זע פריער זבחים. 
פּרק ייג משנה די, ועושין, און זיי מאכן תמורה. אויב מען טוישט זיי אויס אויף אן 
אנדערער בהמה, וערט די אנדערע בהמה תמורה, הײיליק. ואם מתו, און אױב זי 
פגרן (איידער מען האָט זיי אויסגעלייזט) דארף מען זי באגראָבן ווייל נאָכן פּגרן 
קאָן מען זיי ניט אויסלייזן, מחמת מען טאָר זיי ניט עסן און מען טאָרניט אויסלייזן 
קרבנות-בהמות צו געבן זיי צו עסן פאר הינט (אין פּודין את הקדשים להאכילן 
לכלבים). די גאנצע משנה איז דאָ געלערנט געװאָרן צוליב דעם דין צי מען דארף 
פון אזעלכע בהמות געבן דעם כהן די מתנות (זרוע ולחיים וקבה) צי ניט, 

ג; בכור, אוב (א בהמה) א בכור האָט זיך אויסגעמישט מיט הונדערט אנדע- 
רע בהמות (און די בכור-בהמה האָט געהאט א פעלער, א מום, און מען מעג זי שעכטן 
אומעטום און עסן אָבער מען דארף פון איר ניט געבן דעם כהן די זרוע ולחיים 
וקבה) איז אויב הונדערט מענטשן (יעדע בהמה געהערט צו אן אנדערן קצב) שעכטן 
אַלע בהמות, זענען אלע פּטור. מען דארף פון קיין בהמה פון די דאָזיקע הונדערט 
נישט געבן צום כהן די זרוע ולחיים וקבה, וייל יעדער קצב קאָן זאָג, או די 
בהמה װאָס ער האָט געקרוגן פון די הונדערט איז דער בכור. דער ברטנורא זאָגט, אז 
כאָטש א בכור-בהמה געהערט דאָך צום כהן, אָבעו דאָ מיינט מען אז דער כהן האָט. 
די בכור-בהמה וועלכער איז געװאָרן א בעל מום פארקויפט צו א ישראל, און דער" 
נאָך האָט זי זיך אויסגעמישט מיט אַנדערע הונדערט בהמות, און מען וייסט ניט 
| וועלכע איז דער בכור. תוספות זאָגט אז אויך די אנדערע בהמות האָבן געהאט דעמ" - 
זעלביקן מום, ווארים אויב ניט קאָן מען דאָך דערקענען וועלכע בהמה האָט דעם מוט 
און די דאָזיקע איז דער בכור. אחד שוחט, (אויב די אלע בהמות געהערן צו איין 
מענטש און דער) איינער מענטש שעכט אלע (בהמות צחאמען, איז נור איינע פון 
זיי פטור. ער קאָן זיך אויסקלייבן די בעסטע בהמה און דערפון ניט געבן צום כהן 
די זרוע ולחיים וקבה, און פון די איבריקע 100 בהמות דארף ער געבן די זרוע 
ולחיים וקבה צום כהן. -- השחזט, אז איינער שעכט (די בהמה ואָס געהערט) צו א 
כהן אָדער צו א גױ איז ער פטוד פון די מתנות. מען דארף פון דער בהמה ניט 
געבן צו א כהן די זרוע ולחיים וקבה. והמששתתף, און אויב איינער (א ישראל) מאכט 
מיט זי (מיט דעם כהן אָדער מיט דעם גױ) שותפות (שעכט א בהמה װואָס ער האָט 
מיט זיי שותפות) דארף ער מאכן א צייכן (אין דער בהמה). אויך װוען א ישראל שעכט 
א בהמה װאָס ער האָט שותפות מיט א כהן צי מיט א גי איז ער פטור פון געבן 
צוֹ א כהן די זרוע ולחיים וקבה, אָבער דער ישראל דארף מאכן אויף דער בהמה 
א צייכן, אז מען זאָל װויסן, אז דאריבער גיט ער ניט ווייל דאָס איז א שותפות מיט 
א כהן צי מיט א גוי. ואס אָמר און אויב (א כהן האָט פארקויפט צו א ישראל א בהמה, 
און) ער (דער כהן) האָט געזאָגט (צום ישראל) ,א חוץ פון די מתנות" (אז ער האָט 
אים פארקויפט די בהמה אָבער נים די זרוע ולחיים וקבה פון דער בהמה) איז ער 
(דער ישראל) פטור פון (צו געבן צו א כהן) די מתנות. די משנה מיינט צו זאָגן, אז 
דער ישראל דארף ניט באצאָלן אן אנדערן כהן דאָס געלד וויפיל די מתנות זענען 





29 | חולין י רכט ‏ 
מְכוֹר לִי בְּנֵי מֵעֶיהָ שֶׁל פָּרֶה, וְהָייּ | נִשְׁחָָה עַד שָׁלֹא נִהְַָר. פָּטוּה 
בָהָן מְַּנוֹת, נוֹתְנָן לכֹּהֵן וְֵינוֹ מְנכָּה | מִשָׁנתְגַיֵרי ‏ הַיָב. סֶפָקי פָּטוּר 
לוֹ מִן הַדָּמִיס. לָקח הֵימָנוּ בִַּּשְׂקֶל. | שָׁהַמּוֹצִיא מחַבְרוֹ עָלָיו הָרְאָיָה, 
נוֹתְנְן לַכּהֵן, וּמְנִכָּה לוֹ מִן חַדּמִים : | אִיזָהוּ הַזְרוֹעַ? מִן הַפָּרֶק שָׁל אַרכּוּבָה 
ר גֵר שִׁנּתְניֵ וְהָיָתֶה לו פָּרֶה | עד כַּף שֶׁל יָד, וְהוּא שָׁל מיה 





ווערט. אמר, אז (איין ישראל) האָט געזאָגט (צו אן אנדערן ישראל, א קצב וועלכער 
האָט געשאָכטן א ק): פארקויף מיר די געדערים פון דער קו', און אין זיי (אין 
די געדערים זענען אויך געווען די מתנות (דער מאָגן, די קבה, װאָס איז איינע פון 
די מתנות װאָס מען דארף געבן א כהן), דארף ער (דער קויפער פון די געדערים) אים 
(דעם מאָגן) אוועקגעבן צו א כהן, און ער (דער קויפער) קאָן ניט אים (דעם פארקוי. 
פער) אראַפּרעכנען פון געלט. אויב, למשל, ער איז מושווה געװאָרן מיט אים 5 גִילדן ‏ 
פאר די געדערים, וועלכע וועגן 20 פוגט, און דער מאָגן וועגט 4 פונט, קאָן ער אים 
ניט אראָפּרעכענען 1 גילדן פאר דעם מאָגן. מחמת דער קויפער האָט דאָך געוואוסט, 
אז אין די געדערים איז פאראן דער מאָגן. לקח, אוב (אָבער) ער האָט געקויפט בי 
| אים אויף דער װאָג (ער האָט אים געזאָגט, אז ער קויפט צװאַנציק פונט געדערים 
פאר פינף גילדן, און דער קצב האָט אים אָפּגעוואױגן די געדערים צזאמען מיטן 
מאָגן), דארף ער (דעם מאָגן) געבן צום כהן און ער קאָן אים אראָפּרעכנען פון געלט. 
ווייל דאָ האָט ער דאָך בפירוש געזאָגט די װאָג, און דער קצב האָט אים ניט גע- 
דארפן מיטוועגן דעם מאָגן, מחמת דער מאָגן איז דאָך דעם כהנ'ס. -- דער 
ברטנורא ברענגט דאָ עטליכע דינים. ערשטנס, אז אויב א שוחט (די אמאָליגע קצבים 
זיינען געווען אליין אויך די שוחטים) גיט ניט קיין כהן די מתנות, מעג מען עסן דאָס 
פלייש פון דער בחמה, אָבער מען לייגט דעם קצב אין חרם. צווייטנס, אז כאָטש ווען א 
כהן שעכט פאר זיך א בהמה איז ער פּטור פון צו געבן די מתנות, אָבער אויב ער 
איז א קצב און פארקויפט צו אַנדערע, און ער שעכט שוין 372 װאָכן, דארף ער 
יאָ געבן די מתנות צו אַנדערע כהנים, | | | 

ד. גר, אוב א גוי האָט זיך מגייר געווען און ער האָט געהאַט א קו און (א יידך) 
האָט זי געשאָכטן איידער דער גוי האָט זיך מגייר געווען (און די קו איז געלעגן ביז ‏ 
נאָכדעס וי ער האָט זיך מגייר געווען) איז ער פּטור. ער דארף פון דער קו ניט געבן 
צום כהן די זרוע ולחיים וקבה, ווייל בשעת מען האָט זי געשאָכטן איז ער דאָך געווען 
פּטור, ווארים ער איז דאָך געווען א גוי. משנתגייר, אוב ער האָט זי געשאָכטן נאָכ- 
דעס וי ער האָט זי מגייר געווען, אין ער חייב. ער דארף געבן צו א כחן די זרוע 
- ולחיים וקבה. ספק, אוב עס איז א ספק ווען דער ייד, דער שוחט האָט געשאָכטן דעם 
גוי'ס קו, צי איידער ער האָט זיך מגייר געווען, צי דערנאָך) איז ער פּטור (דארף ער ניט 
געבן דעם כהן די מתנות), ווייל אז איינער וויל ארויסנעמען פון אן אנדערען (געלט) 
דארף ער ברענגן דעם באווייז. דאָס איז דער כלל פון ,,המוציא מחבירו עליו הראיה", 
און ווייל דער כהן וויל דאָך ארויסנעמען פון גר די זרוע ולחיים וקבה, דארף דער 
כהן ברענגן דעם באווייז, אז זיי געהערן צו אים, דאָס הייסט, אז די קו איז געשאָכטן 
געװאָרן נאָכדעם זוי דער גוי האָט זיך געהאט מגייר געווען. -- איזהו, װאָס אין די 
זרוע? דער פאָדערשטער רעכטער פוס הייסט ,זרוע"". די משנה פרעגט ביז וועלכן 
טייל דערפון דארף מען געבן דעם כהן! און זי ענטפערט: מן, פון דעם קנעכל-געלענק 
(פרק של ארכובה) ביז צום לעפל פון דער האנט (פון פאָדערשטן פוס). יעדער פוס 
(סיי דער פאָדערשטער און סיי דער אונטערשטער) האָט דריי טיילן; דער גאָר אונ" 
טערשטער טייל, ביז צום קגעכל"געלענק, הייסט ,,ארכובה"י. דער מיטלסטער טייל, 
פון קנעכל-געלענק ביז צו דער קני, הייסט ,שוק", און דער אויבערשטער טל 
הייסט ,,קולית"י. זאָגט די משנה, אז ער דארף געבן אלס ,,זרוע"י, דעם מיטלסטן טייל 
און דעם אויבערשטן טייל (דעם ,, שוק" און דעם , קולית") פון פּאָדערשטן רעכטן פוס, 


סיב | חולין יייא רל. 
וּכנְדּוּ ברנֶל שׁוֹק. רַבִּייהוּרָה אפ סוֹכֶך שֶׁל רָגֶל. אִיזָהוּ לְחִי? מן 
שׁוֹק מִן הִפֶּרֶק שֶׁל אַרְכּוּבָה ער | הַפְּרֶק שָׁל לָחִי עד פִּיָקָה שֶׁלנַּרגֶרֶת; 

 - -‏ פרקיא ‏ /- יי 
א אשת הַגּונוֹתגבָּאֶָץ וְּחוּצָה | ְְּלִּין אֲכֶל לא בְמִקְדָשִׁין. חומָר 
לְאָרֶץ. בִּמְנִי הַבַּית וְשָׁלֹּא בִּפנִ הַבַּיִת,| בְַּרוֹע וּבִלְּחָיִַם וּבַמֵּבֶה מֵרֵאשִׁית . 


והוא, און דאָס איז אויך ביי א נזיר. דער דין איז, או א גזיר ווען ער ענדיגט זיין 
נזירות, דארף ברענגן א קרבן שלמים און דערפון דארף ער די ,זרוע בשלה" געבן 
צום כּהן. אויך דער נזיר דארף געבן דעם מיטלסטן טייל און דעם אויבערשטן טייל 
פון פאָדערשטן פוס. וכנגדו, און אזוי אנטקייגן אים (דיזעלביקע צוױי טֵיילן, דעסט 
מיטלסטן און דעס אויבערשטן)) בייס פוס (ביים הינטערשטן פוס פון דער בהמה) איז 
דער ,שוק". מיר האָבן פריער אין משנה א' געלערנט. אז פון א קרבן שלמים גיט מֶען. 
צום כהן די ברוסט (חזה) און דעם שוק. זאָגט די משנה אז מיטן דאָזיקן שוק מיינט 
מען די צוויי טיילן פוז הינטערשטן פוס. ר' יהודה זאָגט, אַז ,שוק" װאָס מען גי 
צום כהן פון קרבן שלמיס) איז פון קנעכל-געלענק פון דעם אונטערשטן פוט-טייל 
(ארכובה) ביז צום געקניפּ (סובך) פון פוס. דאָס מיינט, אז נור ביז צו דער קני, און 
לויט ר' יהודה קומט דעם כהן אלס ,שוקיי ניט מער װי דער מיטלסטער טייל פון 
פוס. איזהו לחי, װאָס הייסט דער קינבאק (לחי)? א חוץ דער ,זרוע'' קומט דעם כהן 
אויך די ,,לחיים", די קינבאקן .פרעגט די משנה, ביז וואנען הייסט א ,,קינבאק", א 
,לחי"?? און זי ענטפערט: מן הפרק, פון דעס קינבאק-געלענק (פון אין דערמיט פנים, 
וואו עס הױיבט זיך אָן דער אונטערשטער קינבאק) ביז דעם גרויסן רינג פון גאָרגל 
(פון גרגרת). מיר האָבן פריער פּרק א' משנה ג' געגעבן, אז דער גרגרת (דער גאָרגל, 
די קנה, די לינקע קעל, דאָס רערל אין האלדז, דורך וועלכן די לופט גייט אריין אין 
די לונגן) האָט אין דער הויך א גרויסע רינג, װאָס איז קיילעכיק, וי א קיילעכיקער 
באָל, קוגל, מיט א לאָך, װאָס די וועבערס שטעקן אין אים אריין דאָס שפּינדל צום 
וועבן. דער דאָזיקער קיילעכיקער ועבער-באָל הייסט פיקה, און דערפון הייסט דער 
גרויסער רינג פון גרגרת ,,פיקה של גרגרת"י. און די משנה זאָגט אז ביז דאָרט הייסט 
דער קינבאק (לחי). | | | 





| | פרק יא . - | | 

- א. ראשית הגז, (די מצוה אז מען דארף געבן דעם כהן א טייל פון) דער ערעז- 
טער (ואָל) װאָס מען שערט אָפ (פון שעפסן, ראשית הגז, דעם ערשטן אפשער) איז 
נוהג (דארף מען מקיים זיי) סיי אין ארץ ישראל און סיי אין חוץ לארץ (אין לענ- 
דער אויסער ארץ ישראל), סיי ווען דאָס בית המקדש שטייט און סיי ווען דאָס בית 
המקדש שטייט ניט, (אָבער נור) ביי חולין (-שעפסן, און ניט ביי הקדש (-שעפסן. 
אויב די שעפּסן האָט מען מקדיש געווען צום בית המקדש (אפילו ניט פאר קרבנות, 
נאָר פאר ,.בדק הבית צו פארקויפן זיי און פאר דעם געלט צו פאררעכטן דאָס בית 
המקדש) דארף מען פון דעם אָפּגעשױרענעם װאָל ניט געבן די , ראשית הגזיי, א טייל 
פון װאָל צום כהן. די מצוה פון ראשית הגו איז פאראן אין חומש דברים י"ז, די 
;וראשית גז צאנך תתן לו, און די ערשטע פון אָפּשערן פון דיינע. שאָף זאָלסטו געבן 
אים (דעם כהן)'י. דער דין איז, אז אפילו מען שערט אָפּ א סך מאָל דיזעלבע שעפּסן 
דארף מען יעדעס מאָל געבן א טייל פון װאָל דעם כהן. מען פּסקנט אויך אז עס איז 
ניט דער דין װי די משנה זאָגט דאָ אז אויך אין חוץ לארץ דארף מען מקיים זיין די 
מצוה פון ראשית הגז: אין חוץ לארץ איז מען פּטור דערפון. חומר, עס איז הארבער 
ביי (דער מצוה) צו געבן (דעם כהן פון א בהמה) דעס פּאָדערשטן רעכטן פוס חרוע) 
און די קינבאקן (לחיים) און דעם מאָגן (קיבה) וי בי (דער מצוה צו געבן דעס 
כהן) די ראשית הגז (דעס טייל פון אָפּגעשוירענעם װאָל); ווארום די מצוה צו געבן 


231 
הַגּ שָׁהַזְּרוֹע וְהַלְחָיַיִם וְהַקּבֶה נוֹהֲנִים 
ַבָּקַר. וּבַצֹאן, בַמִּרְבָּה וּבַמּוּעֶם, 


וָרֵאשִׁית הנ אִינוּ נוֹהג אָלָא בִרְחָלוֹת, 
וְאֵינוֹ נוֹהֵג אֶלָּא בִמִּרְבָּה! ב וְכֵמָּה 
מִרְבָּה? בֵּית שׁמַּאי אוֹמָרִים, שְׁתִּ 


חולין יא 


רלא- 
חָמֵשׁ. שַׁנָּאמֵר וְחָמֵשׁ צאן עַשׂוֹת, 


רַבִּי דוֹסָא בָּ הָרְכֵּינְס אוֹמָר, חֲמֵשׁ 


רְחֲלוֹת נזוֹת מָנָה מֶנָה וּפָרֶס, חַיָבוֹת 
בָּרִאשִׁית הַגָז. וְחָכָמִים אוֹמָרִים, 


חָמֵשׁ רְחֲלוֹת נְוֹת כָּל שָׁהֵן. וְכַמָּה 


רְחֲלוֹת שֶׁנָּאָמַה. יְחיֶּה אִישׁ עֶנְלֹת | נוֹתְנִיץ לוי מִשְׁקֵל חֲמֵשׁ סֶלְעִים 
בָּקֶר ּשתִי צאן. וּבִית הַלֵּל אוֹמָרים, | בִּיהוּדָה, שָׁהֵן עֲשָׂר סְלָעִים בְגָליל 


די זרוע ולחיים וקיבה איז נוהג (דארף מען מקיים זיין) סיי ביי רינדער (בקר, אָקסן, 
קי, קעלבער) און סיי ביי שאָף (שעפּסן, ציגן), סיי בי א סך ווען מען שעכט א סך 
בהמות צוזאמען) און סיי ביי וועניג (ווען מען שעכט נור איין בהמה), אָבער (די 
מצוה צו געבן דעם כה). ראשית הגז (א טײל פון אָפּגעשױרענעם װאָל) איז נוהג 
(דארף מען מקיים זיי) נור ביי שעפסן אליין (ברחלות, אָבער ניט אפילו פון ציגן, 
און זי איז נוהג נור ביי א סך (שעפטן). אָבער ווען מען שעכט למשל אָפּ איין שעפּס 
דארף מען פון דער װאָל גאָרניט געבן דעם כהן. דעם דין אז מען דארף געבן נור 
פון שעפּסן לערנט די גמרא אָט דערפון װאָס דאָ אין דברים יח איז פאראן ,,גז צאנך", 
און אין איוב ל' איז פאַראַן ;ומגז כבשי יתחמםיי (און פון די אָפּגעשױרענע װאָל 
פון מיינע שעפּסן דערווארמט ער זיך). און אזוי וי ביי איוב מיינט מעז בפירוש, גזי" 
פון שעפּסן, אזוי מיינט מען אויך אין דברים י"ח, ,גוי' פון שעפּסן, ‏ 


ב. וכמה, און וויפיל איז א סך ? וויפיל שעפּסן דארף מען אָפֿשערן כדי מען זאָל 
דארפן געבן פון װאָל ראשית הגז? בית שמאי, די בית שמאי זאָגן, אז (לפחות) צוויי 
שעפסן, ווארום עס ווערט געזאָגט (ישעיה ז') ,יחיה איש עגלת בקר ושתי צאן א 
מענטש װועט דערציען א רינד-קאלב און צוױי שועפסןי. דערפון לערנען אָפּ די בית 
שמאי אז מיט /,צאןי' (און אין דברים י"ח איז פאראן ,גז צאןי) מיינט מען צויי 
שעפּסן. ובית הלל, און די בית הלל זאָגן, אז (לפחות) פינף (שעפסן), ווארום עס ווערט 
געזאָגט (שמואל א', כי"ח) ,חמש צאן עשויות, פינף שעפסן געמאכטעי'. די מפרשים 
טייטשן אויפן יסוד פון דער גמרא, אז די בית הלל לערנען דאָס װאָרט ,, עשויות", אז 
ביי די פינף שעפּסן קאָן מען מקיים זיין א מצוה, און ווייל יעדע אנדערע מצוה װאָס 
מען איז מקיים ביי שעפּסן (װוי די מצוה צו געבן דעם כהן דעם בכור, דאָס ערשטע 
געבוירענע שעפּסל, צי די זרוע ולחיים וקיבה), איז דאָך פאראן אפילו ביי איין 
שעפּסל, דאריבער מיינט מען דאָ די מצוה פון געבן ראשית הגז. דערפון איז געדרונגן, 
אז די מצוה פון ראשית הגז הויבט זיך אָן ביי פינף שעפּסן. ר' דוסא בן הרכינס 
זאָגט, אז פינף שעפּסן װאָס מען שערט אָפּ (וואָל) פון יעדן פון זיי א מנה און א האַלבע 
(מנה ופרס, אנדערהאלבן מנה, אנדערהאלבן מאָל וויפיל עס וועגן הונדערט דינר- 
מטבעות) דארף מען געבן פון זי ראשית הגז. די משנה זאָגט דאָ ,,מנה מנה ופּרס", 
און דאָס מיינט, אז פון יעדן שעפּס פון די פינף שעפּסן שערט מען אָפּ (לפּחות) א 
,מנה ופּרס". וויפיל עס װעגן 150 דינר-מטבעות. יעדער דינר (די אלט'גריכישע 
מטבע דענאָריאן) האָט געוואויגן וויפיל 96 מיטלע גערשטן-קערנדלעך. וחכמיס, און 
די חכמים זאָגן, אַז (מען דאַרף געבן ראשית הגז) פון פינף שעפּסן פון וועלכע מען. 
שערט אָפּ (אפיל) נאָר עט-װואָס (כל שהן). מיט ,כל שהן", ,עטװאָס*, מיינט מען ניט 
דאָ ממש דאָס סאמע קלענסטע, נאָר מען מיינט אז פון יעדן שעפּס האָט מען אָמגע- 
שוירן לפּחות װאָל וויפיל עס וועגן 12 סלעים-מטבעות. און אזוי װי א סלע איו 4 
דינר, הייסט דאָס פון יעדן שעפּס װאָל די װאָג פון 48 דינר, וכמה, אין וויפיל דארף 
מען איס געבן? ווען איינער שערט אָפּ די װאָל און דארף געבן א טייל דערפון דעם ‏ 
כהן ראשית הגז, וויפיל װאָל זאָל ער געבן דעם כהן? משקל, (ער זאָל געבן ניט וינ- 
ציקער פו) די ואָג פון פינף סלעיס (דמטבעות) אין יהודה, וועלכע זענען צען סלעיס 





= חולין יא רלך 
מְלבֶּן וְלֹא צוֹאִי, כָּדִי לַעֲשוֹת מִמָּנוּ | פָּטוּר מְרֵאשִׁית הַנֹּ. הַלוֹקֵחַ גַז צאנו 
ֶּנָד קֶט, שִׁנּאָמֵר תּתֵּן לו, שָׁיָהָא | שָל חֲבְרוֹ, אם שיר הַמּוֹכָר, הַמּוֹכָר 


ש ײ:א - 


בּוֹ כְּדִי מִתְּנָה. לא הִסְפִּיק לִתְּנו לו | חַיִב, לא שִיֵּר. הפּיֵָחַ חַיָב. הָיוּ לו 
עד שֶׁצְבְעוֹ, פָּטוּר. לִבְּנו ולא צְבָעוֹ, | שְׁנִי מִינִים, שְׁרוּפוֹת ולכנוֹת. מָכֵר 
חַיב. הַלּוֹקֵחַ גַז צאנו שָׁל נָכָרי, | לוֹ שְׁחוּמוֹת אֲכֶל לא לָכָנוֹת, זְכָרִים 


אין גליל. ,,יהודהי' האָט געהייסן די דרום-פּראָװוינץ אין ארץ ישראל, און ,,גליליי די 
צפון פּראָווינץ אין ארץ ישראל. דער סלע פון גליל איז געווען א העלפט פון דער 
װאָג פון סלע אין יהודה (זע כתובות פּרק ה' משנה ט'), א סלע איז 4 דינר. מלובן, 
(ער דארף געבן דעם כהן װאָל ראשית הגז) ווייסע און ניט שמוציקע. די װאָל, ווען 
מען שערט זי אָפּ. האָט זי אין זיך שמוץ (צואי), און מען דארף זי צוערשט אויס" 
רײיניקן, מאכן ווייס, ריין (מלובן). די משנה מיינט ניט דאָ צו זאָגן אז דער אָפּשערער 
דארף ריין מאכן די װאָל און געבן דעם כהן; נאָר זי מיינט, אז מ'דארף געבן דעם כהן 
לפּחות אזוי פיל װאָל, אז ווען מען װעט זיי ריין מאכן, זאָל בלייבן דעם כהן פינף 
סלעים ריינע ווייסע װאָל, ווארום ווען מען נעמט אראָפּ דעם שמוץ ועגט די װאָל 
ווינציקער. כדי, (מען דארף געבן לפחות פינף סלעים וױיל דאָס איז אזי פיל) כדי 
מען זאָל קאָנען מאכן דערפון א קליינעם מלבוש, ווארום עס ווערט געזאָגט (אין 
דברים ייח ביי דער מצוה פון ראשית הגז) ,תתן לו, דו זאָלסט אים געבן', (דאָס 
הייסט, לפחות אזוי פיל װאָל) אז עס זאָל זיין אין אים וויפיל עס איז א (זשוובע) 
מתנה. די גמרא זאָגט, אז מיט ,,בגד קטן", א קליינעם מלבוש מיינט מען א גארטל 
(אבנט), מחמת דאָס איז דער קלענסטער מלבוש פון די בגדי כהונה, װאָס דער 
כהן האָט געדארפן אָנטאָן כדי צו טאָן די עבודה אין בית המקדש. לא הספיק, אויב 
דער (בעל הבית װאָס שערט אָפּ די װאָל) האָט ניט געגעבן דעם כהן די װאָל) איידער 
ער האָט זי געפארבט (און ער האָט די װאָל געפארבט) איז ער פּטור. ער דארף ניט 
מער געבן די ראשית-הגז-װאָל צום כהן, ווייל דערמיט װאָס ער האָט זי אָפּגעפארבט 
האָט ער זי געענדערט, געמאכט אין איר א , שינוייי, א ענדערונג, און דערמיט איז 
זי געװאָרן זיינס (קונה געווען בשינוי), און דער דין איז אז איינער איז מזיק מתנות 
כהונה, (ער פארניכטעט צי ער עסט אויף זאכן װאָס מען דארף אוועקגעבן דעם כהך 
איז ער פּטור, דארף ער ניט באצאָלן דעם כהן. לבנו, אוב ער האָט זי (די װאָל) גע 
מאכט וױייס (ריין, אױסגערייניקט פון שמוץ) און ער האָט זי ניט געפארבט, איז ער 
חייב. ער דארף פון דער ווייס-געמאכטער װאָל געבן דעם כהן די ראשית הגז, וייל 
דאָס הייסט ניט געענדערט די װאָל. הלוקח, אז איינער קויפט אָפ פון א גוי, (וועלכער 
האָט שעפס) די װאָל אָפּצושערן (די װאָל איז נאָך אויף די שעפסן, און דער יידישער 
קויפער שערט אָפּ די װאָל און נעמט זי צ, איז ער (דער ייד) פטור פון (געבן דעם 
כהן) ראששית הגז. מחמת די תורה זאָגט ,,גז צאנך', ,,פון דיינע שעפּסן!, און די שעפּסן 
זענען דאָך דעם גוי'ס. הלוקח גז צאנו של חבירו, אז איינער (ראובן) קויפט די װאָל 
אָפּצושערן פון די שעפּסן פון אן אנדערן (ייד, פון שמעון), איז אויב דער פארקויפער 
(שמעון) האָט איבערגעלאָזט (פאר זיך װאָל פון דער דאָזיקער װאָל װאָס מען שערט 
איצט אָפּ), איז דער פארקויפער (שמעוּן) חייב. ער דארף געבן דעם כהן פון די אי" 
בערגעבליבענע װאָל דעם ראשית הגז צום כהן ווארום ראובן דער קויפער קאָן 
טענהן צו אים, אז דעם כהנ'ס מתנה איז פאראן ביי אים. לא שייר, אוב ער (שמעון) 
האָט נישט איבערגעלאָזט (קיין װאָל פאר זיך) אין דער קויפער (ראובן) זיב. 
ווייל דער פארקויפער קאָן טענהן צום קויפער, אז ער האָט אים ניט פארקויפט דעם 
כהנ'ס ראשית-הגז-װאָל. היו לו, אויב ער (שמעון דער פארקויפער) האָט געהאט צווי 
סאָרטן שעפסן, גראָע (שחופות) און ווייסע, און ער האָט פארקויפט איס (ראובנען) 
די װואָל פון די) גראָע אָבער ניט (פו) די וױיסע, (אָדער ער האָט געהאַט זכרים- 
שעפּסן און נקבות-שעפסן, און ער האָט אים פארקויפט די װאָל פון) די זכרים, און 





23 חולין יאדיב רלג 
אֵבֶל לא נְקָבוֹת, זֶה נוֹתֵן לָעִצְמוֹ, וזֶה נוֹתֵן לְעִצְמוֹ: 


פרק יב 
| א שִׁלּוּח הִמֵּן, נוֹהֵנ בַּאָרִץוּבְחוּצָה הוה נוֹהַג בַּחִיָה וּבָעוֹף בַּבְִֶּּן 


לָאָרֶץ, בּפְני הַבַּיִת וְשָׁלֹא בִּמְנֵי הַבַּיִת | וּבְשָׁאֵינו מִזמְּן. וְשִׁלּוּחַ דקן אֵינו 
בְּחִִּי אֲבֶל לא כְמִקְִשִׁן חוֹמָר | נוֹהֵג אֶלָּא בָּעוֹף, וְאֵינוֹ נוֹהָג אָלָא 
בְּכִסוּ הַדּם מִשְׁלּוּ הִקֵן, שָׁכִּּּי | בְשָׁאִינוֹ מְִמֶּן. אִיזָהוּ שָׁאֵינוֹ מִוְמֶן * 





ניט (פון) די נקבות, דארף דער (קויפער, ראוב) געבן באזונדער פאר זיך (פון די 
װאָל וואס ער האָט געקויפט), און דער (פארקויפער, שמעו) דארף געבן באזונדער 
פאר זיך (פון דער ואָל פון די איבערגעבליבענע ששעפסן). די װאָל פון די ווייסע 
שעפסן איז בעסער פון דער װאָל פון די גראָע: אויך איז די װאָל פון די נקבות בע" 
סער, ווייכער פון די זכרים-װאָל. -- וועגן װאָרט ,.שחופות'', װאָס רשי טייטשט 
,ניט שווארצע און ניט ווייסעיי, און דער ,,תפארת ישראליי זעצט איבער ,גראָץ", 
טייטשט דער ,,מוסף הערוך" ,,שווארצע". דער ,,ערוך" איז (אין ערך, ,,טחף") גורס 
,.טחופותיי, מיט א ,,טיי, און ער טייטשט שווארצע, אין אראביש איז ,,טחף'', פאר" 
װאָלקנט, פארטונקלט. 
פרק יב. 

א. שילוח הקן (די מצוה פון) , אוועקשיקן די נעסט" (שילוח הק) איז נוהג 
(דארף מען מקיים זיין) סײי אין ארץ יששראל און סיי אין חוץ לארץ (אין די לענדער 
אויסער ארץ ישראל), סיי ווען דאָס בית המקדש שטייט און סיי ווען דאָס בית המקדע) 
שטייט ניט, בי חולין (ביי פייגל װאָס זענען נישט הקדש) אָבער נישט בײ 

'הקדש (דפייגל). די תורה זאָגט אין דברים כ"ב, פּסוקים ו' און ז', אז ווען איינער 
טרעפט (ניט ווען איינער האָדעװעט ביי זיך) א נעסט פון פייגל (קן-ציפּור) און אין 
דער נעסט זענען פאראן קליינע פייגעלעך (וועלכע קאָנען נאָכניט פליען) אָדער איי" 
ערלעך און די מוטער זיצט אויף דער נעסט, מעג מען צונעמען די פייגעלעך און 
די אייערלעך, אָבער די מוטער-פויגל מוז מען אוועקשיקן פריי (שלח תשלח את 
האם). דאָס איז די מצוה פון ,,שלוח הקן', ,אוװועקשיקן פריי די מוטער פון דער 
געסט"י. זאָגט די משנה אז די דאָזיקע מצוה איז נוהג אין אלע לענדער און אלע 
צייטן, אָבער נור ביי חולין און ניט ביי הקדש-פייגל. די גמרא זאָגט, אז מיט הקדש" 
פייגל מיינט מען דאָ, אז איינער האָט מקדיש געווען צום בית המקדש פייגל, און זיי 
זענען אנטלאָפן און האָבן זיך געמאכט א נעסט און מען האָט זיי געפינען, דארף מען 
ניט מקיים זיין די מצוה פון שילוח הקן. די גמרא דארף דאָס זאָגן, ווייל וי מיף 
האָבן שוין פריער געזאָגט, דארף מען די מצוה פון שילוח הקן מקיים זיין ניט ביי 
פייגל װאָס זיינען אין הויז צי אין הויף, נאָר ווילדע, װאָס מען געפינט, מען טרעפט 
אָן, אויף זיי, חומר, עס איז הארבער ביי (דער מצוה פון) צודעקן דאָס בלוט ווען מען 
שעכט א חיה צי א עוף, וי מיר האָבן געלערנט פריער פרק וי משנה א', כיסוי הדם), 
וי ביי דער מצוה פון שלוח הקן, ווארום די (מצוה פון) צוצודעקן דאָס בלוט איז נוהג 
(דארף מען מקיים זיין) ביי א חיה און ביי א עוף, ביי אזעלכע װאָס זענען אָנגעגרײט 
(מזומן, וועלכע געפינען זיך ביים מענטש אין הז צי אין אן אָפּגעהיטענעם הױף) 
און ביי ניט אָנגעגרײטע (שאינו מזומן, װאָס זענען ניט אין מענטש'ס רשות), און 
(די מצוה פון) שילוח הקן איז נוהג (דארף מען מקיים זיין) נאָר ביי א עוף (און ניט 
ביי א חיה, און אודאי ניט ביי א בהמה), און זי (די מצוה פון שילוז הקן) איז נוהג 
(מען דארף זי מקייס זיי) נאָר ביי ניט-אָנגעגרייטע (אינו מזומן). מען לערנט דאָס אָפּ 
פון פּסוק אין דברים כייב ,,כי יקראי', ,,ווען עס װעט זיך טרעפן!!, אָבער ניט ביי א 
געסט, װאָס געפינט זיך אין מענטש'ס רשות, למשל אין זיין הויז. איזהו, װואָס הייסט 
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ְּנוֹן אַוזן וְַרְנְגוֹלִים שָׁקּנְנוּ בַר 
אֵבֶל אִם קִנָנוּ בַבַּיִת, וְכֵן יֹנִי 
הַרְדַסִיאוֹת, פָּטוּר מִשִׁלּוּחַ: ב עוֹף 
טָמֵא, פָּטוּר מִלְּשַׁלֶּחַ. עוֹף טָמֵא 
רוֹבִיץ על בִּיצִי עו טָהוֹר, וְטָהוֹר 


חולין ירַ 





רלד 
רוֹבֵץ עַל בִּיצֵי עוֹף מָמֵא, פָּטור 


מִלְּשַׁלָּחַ. קוֹרֵא זָכֶר, רַבִּי אֲלִיעזֶר 


מחַיִב, וְחַכְמִים פּוּטְרִין : { הָיתָה 
מְעוֹפָפֶּת, בִּזְמִן שֶׁכְּנָפֶיהָנוֹנְעוֹת בֵַּן 
חַיּב לְשַׁלֵּה אִן כְּפֶהָ נוְֹעוֹת בַּקֵּ 


,ניט אָנגעגרייטעי" (שאינו מזומן)? א שטיגער וי גענדז און הינער, וועלכע האָבן 
געמאכט זייער נעסט אין גאָרטן (בפרדס). אויב די גענדז צי די הינער זיינען אנט" 
לאָפן פון בעל הבית און זיינען אוויס פון הויז און האָבן זיך געמאכט זייער נעסט 
אין א גאָרטן, וועלכער װערט גיט אָפּגעהיטן און זיי קאָנען פון דאָרט אנטלויפן, 
הייסט עס שוין אז זיי זיינען ,,אינו מזומןי, ניט אָנגעגרײיט, און ווען מען געפינט די 
נעסט, מעג מען נעמען נור די קלייגע גענדזלעך צי די הינדעלעך צי די אייערלעך, 
אָבער די מוטער, די גאנז צי די הון, מוז מען אוועקשיקן פריי. אבל, אָבער אויב זיי 
(די פייגל) האָבן געמאכט נעסט אין הויז, און אזוי איז אויך (דער דין ביי) הורדוט" 
טויבן (יוני הרדסיאות) איז מען פטור אוועקצושיקן (די מוטער). מיט ,יוני הרדסי" 
אותיי מיינט מען א סאָרט טויבן וועלכע מען דערציט אין הויז, און זיי װערן אזוי 
אָנגערופן אויפן נאָמען פון הורדוס המלך, וועלכער איז געווען מלך אין ארץ ישראל 
לערך 80 יאָר פארן חורבן פון 2טן בית המהקדש, און ער פלעגט האָדעװוען אזעלכע 
הויז-טויבן. וועגן די הורדוס-טויבן וװוערט אויך דערציילט אין יוסיפון לרומיים פון 
יוסף פלאוויוס. 

ב. עוף טמא, א ניט-כשרן פויגל (עוף טמא, וועלכן מען טאָרניט עסן) איז מען 
פּמור פון אוועקשיקן. מען דארף ניט ביי אים מקיים זיין די מצוה פון שילוח הקן. די 
גמרא לערנט עס אָפּ פון װאָרט ,,צפּור* (אין דברים כ"ב), אז דערמיט מיינט מען גור 
א כשרן פויגל. וועגן כשרע און ניט כשרע פייגל זע פריער פרק ג' משנה ו' 
עוף טמא, אוב א ניט-כשרער פויגל ליגט אויף (א נעסט מיט) אייערלעך פון א כשרן 
פויגל (פון א עוף טהור), אָדעד א כשרער פױגל ליגט אויף (א נעסט) מיט אייערלעך 
- פון א ניט-כשרן פויגל, איז מען פּטור אוועקצושיקן. עס מון ביידע, אי דער פויגל 
װאָס ליגט אויף דער נעסט, אי די אייערלעך, זיין פון א כשרן פויגל. קורא זכר, 
דער פעלד-האָן דער זכר (וועלכער זיצט אויף די אייערלעך) איז ר' אליעזר מחייב 
(האלט אז מען דארף אַװעקשיקן, און די חכמים פטרן מאָגן אז מען דארף ניט 
אוועקשיקן. אין דברים כ"ב װערט געזאָגט ,והאם", ,, און ווען די מוטער זיצט אויף 
די פייגעלעך צי די אייערלעך". דאריבער ביי אלע אנדערע פייגל האלט אויך ר' 
אליעזר אז אויב דער פאָטער זיצט אויף די אייערלעך, דארף מען דעם פאָטער 
ניט אַװעקשיקן און מען קאָן אים צונעמען צוזאמען מיט די אייערלעך. אָבער ביי 
די פעלד-הינער איז די טבע, אז ניט די מוטער זיצט אויף די אייערלעך, נאָר דער 
פאָטער, דער פעלך-האָן, זיצט אויף זיי און און בריט זיי אויס. דאריבער האלט ר' 
אליעזר אז מען דאַרף אויך דעם פאָטער אַװעקשיקן פריי. ,קורא" האָבן מיר אי" 
בערזעצט ,,פעלד-האָןי',,. מען רופט עס אויך ,רעב-האָן"י, אין פּױלן האָט מען זי 
יגערופן ,,קוראפּאטווע", אין ענגליש ,פּאטרידזש", און אין לאַטײן ,פערדריקס". 
דער פויגל קורא איז פאראן אין תנ"ך (ירמיה י"ז, ,קורא דגר", שמואל א', כ"ו, 
, כאשר ירדף הקורא"). 

ג, היתה, אוב זי (די מוטער פון די פייגעלעך צי פון די אייערלעך איז ניט 
געלעגן אויף דעם נעסט נאָר) האָט געעוועבט (איבער דעס נעסט, מעופפת), איז אויב. 
אירע פליגל האָבן אָנגערירט (די נעסט) איז ער (דער מענטש װאָס געפינט די נעסם) 
| מחויב אוועקצושיקן (פריי די מוטער), און אוב אירע פליגל האַבן ניט אָנעגרירט 
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פָּשׁוּר מִלְשַׁלָּח. אִין שָׁם אֶלָּא 
אָפְרוֹחַ אֶחָד אוֹ בִיצֶה אַחַת, הַיָב 
לְשַׁלֵּח. שָׁאֲמַר קן. קן מִכָּל מָקום, 
הָיוּ שָׁם אֶפְרוֹחִין מַפְּרִיחִין אוֹ בִיצִים 
מוָּרוֹת, פָּטוּר מִלְּשַׁלֵּחַ. שֶׁנָּאֲמֵרי 
וְהָאָם רוֹבֶצֶת על הָאֶפְּרוֹחִים אוֹ עַל 
הַבֵיצִים. מָה אֶפְּרוֹחִין בְּנֵי קְָמָא 
אַף בִּיצִים בְּנִי קיָמָא, יָצְאוּ מוְּרוֹת. 


חולין יב 





| == רלה 
ּמָה הַבּיצִים צְרִיכִין לְאִמָּן, אַף 


הָאָפְרוֹחִין צְרִיכִין לֶאִמֶּ יֵצְאוּ 
מְַרִיחִין. שִׁלְחָה וְחְָרָה, שִׁלְחָה 
וְחָָרָה, אֲפִּילוּ אַרְבְּעָה וַחֲמִשָּה 


פָעֲמִים, חַיָּב, שֶׁנָאֲמֵר שׁלֶחַ תּשַׁלַח. 
אָמַר, הריני נוטל אֶת הָאֵם ּמְשֶַּׁ 


אֶת הַבָּנִים, חַיִב לְשֶַּׁהַ שָׁנָאֲמַר, 


שַׁלֵּחַ תְּשַׁלַּחח אֶת הָאֵם. נָטַל הַבְּנִי 


די נעסט איז ער פטור אוועקצוש'קן. און ער קאָן צונעמען די מוטער אויך. די גמרא 
לערנט עס אָפּ פון װאָרט ,,רובצת" אין חומש, װאָס איז ניט װוי ,יושבת", זיצן, נאָר 
מיינט אויך ,,הויערן", און אויב די פליגל רירן אָן די נעסט הייסט עס ,רובצת". 
אין שם, אויב עס איז דאָרט (אין דער נעסט) פאַראַן ניט מער וי איין פייגעלע אָדער 
איין איי, דארף ער אויך) אַװעקשיקן די מוטער, ווארום עס וערט געזאָגט (דבריס 
כ"ב) .ק", ;א נעסט", (דאָס מיינט) יעדע נעסט (מכל מקום). און די מוטער 
צוזאמען מיט דעם פייגעלע צי מיט דעם איי הייסן אויך א נעסט, ,,קן". היו שׂם, אויב 
עס זענען דאָרט (אין דער נעסט) געוען פייגעלעך וועלכע קאָנען שױן פליען 
(מפריחין), אָדער פארדאָרבענע איער (ביצים מחרות), איז מען פטור אועקצוי 
שיקן (די מוטער), ווארום עס ווערט געזאָגט (דברים כייב) ,והאס רובצת על האפ- 
רוחים או על הביציס, און די מוטער ליגט אוף די פייגעלעך אָדער אויף די אייער", 
אזוי װי די פייגעלעך זענען אזעלכע וועלכע קאַנען זיין (בני קיימא), אזוי (מיינט 
מען מיט) איער אויך אזעלכע וועלכע קאָנען זיין (בני קיימא), אָבער אן אויסנאם 
דערפון זענען פארדאָרבענע איער (מחרות). מחמת זיי װעלן קאליע וערן און זי 
ועלן ניט קאָנען זיין. און איצט לערנט די משנה אָפּ פון זעלביקן פּסוק, אז אויב 
די פייגעלעך קאָנען שוין פליען, איז מען אויך פּטור אוועקצושיקן די מוטער, דהיינוו 
ומה הביצים, און אזוי וי די איער דארפן האָבן זייער מוטער (אז זי זאָל זיצן אויף 
זיי און אויסבריען פון זיי פייגעלעך) אזי (מיינט דער חומש מיט) פייגעלעך נאָר 
אזעלכע וועלכע) דארפן האָבן זייער מוטער, אָבער אן אויסנאם זענען (פייגעלעך) 
וועלכע קאָנען אליין פליען. די פייגעלעך וועלכע קאָנען ניט פליען דארפן האָבן די 
הילף פון זייער מוטער וועלכע ברענגט זיי עסן; אָבער די פייגעלעך וועלכע קאָנען 
שוין פליען דארפן ניט זייער מוטערס הילף. שלחה, אױב עד (דער װאָס האָט גע- 
| פונען א נעסט מיט פייגעלעך אָדער אייערלעך און זייער מוטער אויף זיי) האָט אוועק- 
געשיקט (די מוטער פריי, װי דער דין איז) און זי איז צוריקגעקומען (און האָט זיך 
געזעצט אױף דער נעסט) און ער האָט זי װוידער אוועקגעשיקט און זי איז ווידער 
צוריקגעקומען אפילו פיר און פינף מאָל, איז ער מחױב מי װידער אוועקצושיקן, 
ווארוס עס ווערט געזאָגט (דברים כ"ב) ,שלח תשלח, אוועקשיקן זאָלסטו אוועקשיקן". 
די גמרא זאָגט, אז די משנה, לערנט עס אָפּ פון װאָרט ,שלח. אוועקשיקן", װאָס 
מיינט אויף שטענדיק. אָמר, אוב ער (דער װאָס האָט געפונען די נעסט מיט דער 
מוטער) האָט געזאָגט: ,איך װעל נעמען די מוטער און אוועקשיקן די קינדער- (אן 
ער האָט אוועקגעשיקט די קינדער), איז ער מחיב אוועקצושיקן (אױך די מוטער) 
ווארום עס ווערט געזאָגט (דברים כ"ב) ;שלח תשלח את האם, אװעקשיקן זאָלסטו 
אוועקשיקן די מוטער". און דאָס מיינט אז מען מוז די מוטער אוועקשיקן. נטל הבנים, 
אוב ער האָט אריינגענומען (פון דער נעסט) די קינדער (די פייגעלעך און די אייער), 
און ער האָט זי דערנאָך צוריקגעלייגט אין דערזעלביקער נעסט, און דערנאַך איז 
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וְהָחֲזִירְן לקּן, וְאַחַר כֹּךּ חָזרָה הָאם 
עֲלֵיהֶם, פְּטוּר מִלְּשַׁפּחַ: ד היל 
אִם על הַבָּנִים, רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, 
לוֹקָה וְאֵינו מְשַׁלחֵ וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, 
מְשַׁלה וְאֵינוֹ לוקח. זֶה הַכֶּלֶל, כָּל 
מִצָוַת לֹא תַעֲשֶׂה שִׁיֵּשׁ בָּהּ קוּם 


חולין "3 
עֲשֵׂה אִין לוֹקִין עֲלֶיהָ: ה לֹא יִטוֹל 





רלו 


אָדֶם אִם עַל בָּנִים, אֲפְּלוּ לְטֵהָר 
אֶת הַמִּצוְרע, וּמֶה אִם מִצְוָה קֵלָה, 
שָׁהִיא בָאִיפָּר, אֶמָרָה תוֹרָה לְמַעַן 
יִישֵב לָךּ וְהַאֲרַכְתָּ יָמִים. קל וְחוֹמָר 


על מִצָוֹת חֲמְרוֹת שָׁבַּתּוֹרָה: 


! צוריקגעקומען די מוטער (וועלכע ער האָט געהאט אוועקגעשיקט, און האָט זיך וי" 
דער אוועקגעזעצט) אױף זיי, איז ער שוין פטור זי אוועקצושיקן (די מוטער) 
דער טעם איז ווייל איצט הייסט שוין די נעסט ניט װי א געפיגענע נאָר וי זייגע, 
אן אָנגעגרייטע, ,,מזומן", מחמת ער האָט דאָך אריינגעלייגט אין דער נעסט פייגעלעך 
צי אייערלעך װאָס ער האָט שוין געהאט צוגענומען: און מיר האָבן געלערנט פריער 
אין משנה א' אז ביי אָנגעגרײיטע (מזומן) איז מען פּטור אװועקצושיקן 

ד. הנוטל, אז איינער וועלכער געפינט א נעסט מיט פייגעלעך צי אייערלעך 
מיט זייער מוטער) נעמט צו די מוטער מיט די קינדער, זאָגט ר' יהודה, אז עס קומט 
מלקות (פאר עובר זיין אױף דעם לאו אין דברים כ"ב , לא תקח האס על הבנים, 
זאָלסט ניט צונעמען די מוטער מיט די קינדער) און ער דארף ניט אוועקשיקן די 
מוטער. כאָטש אומעטום איז דאָך דער דין, אז אויב מען איז עובר אויף א ,, לאו הניתק 
לעשה" (א עבירה װאָס אויב מ'האָט זי עובר געווען דארף מען דערנאָך מקיים זיין אַ 
מצות עשה) קומט ניט קיין מלקות, אָבער דאָ האלט ר' יהודה, אז די מצוה , שלח 
תשלח את האם", אוועקצושיקן די מוטער, מיינט פריער (מעיקרא), דאָס הייסט, אז 
ווען מען געפינט די נעסט דארף מען די מוטער אװעקשיקן. אָבער קוים האָט מען 
עס ניט געטאָן האָט מען עובר געווען סיי אויף דעם לאו פון ,,לא תקח" און סיי אויף 
דער עשה פון ,,שלח תשלח", און עס איז פארפאלן. וזכמים, און די חכמים זאָגן, אז 
ער דארף אוועקשיקן די מוטער און עס קומט אים ניט קיין מלקות (אױב ער שיקט 
זי אוועק; דאָס אין דער כלל, יעדע לא תעשה (יעדע עבירה װאָס די תורה זאָגט, 
אַז מען זאָל ניט טאָן) װאָס ביי איר אין פאַראַן א ,קום ועשה" (,שטײי אויף און טו", 
אויב מען האָט עובר געווען די עבירה, דארף מען דערנאָך מקיים זיין א מצוה) קומט 
ניט אױף איר קיין מלקות. און די חכמים האלטן אז די מצוה פון ,,שלח תשלח" 
מיינט ניט דוקא פריער נאָר אויך דערנאָך, דהיינו, אז אויב ער האָט יאָ צוגענומען 
די מוטער, דארף ער זי אוועקשיקן, און דריבער היסט עס יאָ א ,לאו הניתק 
לעשה". אָבער אויב ער האָט געשאָכטן די מוטער און ער קאָן זי מער ניט אוועקשיקן 
קומט אים מלקות, : | 
= ה. לא יטול, א מענטש וועלכער געפינט א נעסט מיט דער מוטער) זאָל ניט 
צונעמען די מוטער מיט די קינדער (די פייגעלעך צו די אייערלעך), אפילן כדי ריין 
צו מאכן א מצורע. ווען איינער איז געווען א מצורע (געהאט א קרעציקייט) און איז 
דאריבער געװאָרן טמא, און דערנאָך איז ער געװאָרן אויסגעהיילט, איז כדי ער 
זאָל ווערן טהור, ריין, דארף ער ברענגן צוויי טויבן (ויקרא י"ד). זאָגט די משנה, אז 
אפילו מען דארף האָבן די טויב-מוטער כדי ריין צו מאכן דעם מצורע, טאָר מען 
אויך ניט נעמען די מוטער מיט אירע קינדער פון דער נעסט. ומה, און מה-דאָך אזא 
גרינגע מצוה וו שלוח הקף װאָס איז וי אן איסר (-מטבע, זייער קליין, מען קאָן 
דאביי ניט היזק האָבן קיין סך געלט, נאָר זייער וױיניק) האָט די תורה געזאָגט (אין 
דבריס כ"ב) ,למען ייטב לך והארכת ימים, זאָלסט מקיים זיין די מצוה פון אוועק- 
שיקן די מוטער) כדי עס זאָל דיר גוט זיין און עס זאָלן פארלענגערט ווערן דיינע 
טעג*, מכל שכן (קלי וחומר, מען קאָן אראָפּלערנען פון דער גרינגער מצוה אױף א 
הארבערע, א גרעסערע מצוה) אױף די הארבע (גרויסע) מצוות פון דער תורה. 
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דאָס הייסט, אז אויב מען איז זיי מקיים, װועט אודאי גוט זיין דעם מענטש און ער 
װועט האָבן אריכת ימים, די ,, איסר"-מטבע איז די אלטע רומישע מטבע ,אַסאַריאן", 
װאָס איז געווען א 24סטל פון א דינר-מטבע. די גמרא ברענגט א ברייתא, אז מיט 
.אריכת ימים", פארלענגערטע יאָרן, מיינט מען דאָ ניט אוֹיף דער װעלט (עולט 
הזה) נאָר מען מיינט אויף יענער וועלט, עולט הבא, ,;בעולם שכולו ארוך", אין דער 
| װועלט װאָס איז אינגאנצן לאנג, און מיט גוט זיין ,, ײיטב לך", מיינט מען אויך אויף 
יענער וועלט, ,.בעולם שכולו טוב", אין א וועלט, װאָס איז אינגאַנצן גוט. 
| (סליק מסכת חולין, -- געענדיקט די מסכתא חולין). 


מסנתא בכויות 
הקדמה | 

| = די מטכתא בכורות, וועלכע האָט 9 פּרקים, לערנט די דינים פון בכורים 
(דער לעצטער פּרק לערנט די דינים פון מעשר בהמה). א ,,בכור" הייסט דאָס ערש- 
טע קינד א זכר, װאָס װוערט געבוירן, און די מצוות וועגן בכורים איז פאראן אין 
שמות ייג און אין במדבר יח. עס זענען פאראן עטליכע סאָרטן בכורים, וועגן וועל- 
וכע מיר װעלן דאָ געבן עטליכע װערטער: 

,,בכור אדם", דער /,מענטשן-בכור". דאָס הייסט א יינגל װאָס איז געבוירן גע" 
װאָרען דער ערשטער. מען הייסט א בכור אפילו ווען מען איז נור דער ערשטער 
ביי דער מוטער, למשל אויב א מאן האָט גענומען א צווייטע פרוי און ער האָט שוין 
געהאט קינדער, אָבער זי די פרוי האָט נאָכניט געהאט קיין קינד, הייסט דאָס ערש- 
טע יינגל װאָס ווערט פון איר געבוירן, א ,בכור לאמו", א בכור ביי זיין מוטער, 
אָבער ניט ביי זיין פאָטער. דער דין איז אז א ,בכור לאם'י, אויב די מוטער האָט 
דאָס ערשטע קינד א יינגל, דארף מען דעם 30טן טאָג ,, אויסלייזן", דאָס אין דער 
, פּדיון הבן", מען דארף פאר דעם יינגל געבן צו א כהן 5 סלעים. פארשטייט זיך, 
אז אויב דאָס יינגל איז א בכור סיי ביים פאָטער און סיי ביי דער מוטער דארף מען 
אודאי מאכן א פּדיון הבן, אויסלייזן אים. אויב דאָס יינגל איז גור א בכור ביים 
פאָטער אָבער ניט ביי דער מוטער (די מוטער האָט שוין געהאַט אַ מאַן און געהאַט 
קינדער, אָבער דער פֿאָטער האָט נאָכֿניט געהאט קיין קינדער), הייסט ער א ,בכור 
לאביו". אים דארף מען ניט אויסלייזן, אָבער ווען דער פאָטער שטארבט קריגט 
ער א טאָפּלטן חלק ירושה פּי שנים) צוויי מאָל אזוי פיל וויפיל עס נעמט א גע" 
וויינטלעכער זון. | 

;בכור בהמה טהורה", דער בכור פון א כשרער בהמה. דאָס איז דאָס ערשטע 
קינד א זכר װאָס איז געבוירן געװאָרן פון א קו צי פון א שעפּס צי פון א ציג. אזא 
בכור איז הייליק, און מען דארף אים אַװעקגעבן צו א כהן, און דער כהן פירט 
אים קיין ירושלים און איז אים מקריב אין בית המקדש, און זיין פלייש עסן נור 
כהנים אין ירושלים. אָבער אויב דער בכור פון א כשרער בהמה קריגט א פעלער, אַ 
מום, און מען קאָן אים מער ניט מקריב זיין, מעג אים דער כּהן שעכטן אומעטום, 
| אין יעדְן אָרט, און דאָס פלייש מעג עסן אויך ניט א כהן, אויך א ישראל. מיט א 
בכור פון אַ כשרער בהמה טאָר מען ניט טאָן קיין אַרבײט, און מען טאָר ניט אָפּי 
- שערן זיין וואָל. 

,פּטר חמור" (די עפֿנונג פון אן אייזל) דאָס איז דאָס ערשטע קינד א זכר 
װאָס איז געבוירן געװאָרן פון אן אייזל. די תורה זאָגט אין שמות י"ב. אז מען דארף 
אַזאַ אייזל-בכור, אַזאַ פטר-חמור, אויסלייזן מיט אַ שעפּסל; דער בעל הבית פון פּטר 
חמור דארף געבן צו אַ כהן א שעפּסל אנשטאַט דעם פּטר חמור. אויב אָבער דער 
ובעל הבית טוישט ניט אויס דעם פּטר חמור אוֹיף א שעפּסל, דארף מען דעם פּטר 
חמור, דאָס אייזעלע, אָפּהאַקן דעם קאָפּ פון הינטן, פון קארק (,וערפתו"). 
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פרק א 
א הַלּוֹקֵחַ עוּבַר חֲמוֹרוֹ שָׁל נָכָרִי | וְהַמִשְׁתַּתֵּה : ְהַמְקִבֵּל מִמָּנּּ וְהַנוֹתֵ 
וְתַמּוֹכָר ל אַף עַל פִּי שָׁאִינוֹרשַׁאי, | לו בְקַבָּלָה, פָּשוּר מִן הַבְּכוֹרָה, 


דער זין איז אז אויב א כשרע בהמה צי אן אייזל געהערט צו א גוי איז דאָס 
ערשטע גענוירענע זכר-קינד ניט קיין בכור. אויב אן אייזל געהערט צו א כהן 
אָדער צו א לוי, איז דאָס ערשטע געבוירענע זכריקינד ניט קיין פטר חמור. אויב 
אָבער א כשרע בהמה געהערט צו א כהן אָדער א לוי, איז דאָס ערשטע געבוירענע 
יאָ א בכור, און האָט די גאנצע הייליקייט פון א בכור. אויב ביי א כהן צי א לוי װוערט 
געבוירן א יינגל א בכור, דארף מען עס ניט איסליזן 

אין דער מסכתא בכורות זענען פאראן צוויי פרקים, וועלכע לערנען אַנדערע 
דינים, ניט די דינים וועגן בכור. דער פרק ז' לערנט די דינים װעגן פעלערן 
(מומים) װאָס אויב א כהן האָט זיי איז ער פּסול צו טאָן די עבודה אין בית המקדש. 
דער פּרק ט! לערנט די דינים וועגן ,מעשר בהמה" (דאָס צענטל װאָס מען דארף 
אָפּשײדן פון א כשרער בהמה), אויב ביי איינעם זענען געבוירן געװאָרן צען כשרע 
בהמות אָדער מער, דארף ער זיי אריינפירן אין א שטאל, און פון דאָרט זיי ארויס" 
לאָזן איינציקווייז, און די צענטע בהמה דארף ער באשפּריצן מיט א רויטער פארב 
און זאָגן אז דאָס זאָל זיין הײיליק. די דאָזיקע צענטע בהמה הייסט מעשר בהמה, 
און מען דארף זי אוועקפירן קיין ירושלים און דאָרט מקריב זיין, און דאָס פלייש 
קאָן עסן אויך א ישראל אין ירושלים, | 

עס איז אויך װויכטיק פאַר דעם לערנער צו געדענקן כסדר דעם אויסדרוק 

.עובר", דאָס מיינט א קינד װאָס איז נאָך אין בויך פון דער מוטער, איידער עס 
איז געבוירן געװאָרן. דאָס דאָזיקע װאָרט געפינט זיך עטלעכע מאָל אין דער 
מסכתא בכורות. | 


/פרק אי 

א. הלוקח, אז איינער (א ייד) קויפט דעם עובר (דאָס קינד אין דער מו- 
טערס בויך, א בכור, דאָס ערשטע קינד) פון אן אייזל װאָס געהערט צו א גױ (און די 
אייזל-מוטער בלייבט דעם גױ'ס); אָדער ער (דער ײד האָט א מעוברתדיקע איול 
און ער) פארקויפט צו אים (צו דעם גױ דעס עובר, דאָס קינד, דעם אייזל:בכור) 
כאָטש ער טאָרניט (מען טאָרניט פארקויפן צו א גױ א בהמה גסה וייל ער ארבייט 
מיט איר איס שבת); אָדער ער (דער יד) האָט שותפות מיט אים (מיט דעס גױ די 
אייזל-מוטער אָדער דעם עובכר, למשל צום גױ געהערט דער פוס פון דער מוטער 
צי פון דעם אייועלע, אַזאַ גליך, װאָס אז מען נעמט אים אראָפּ װוערט די בהמה 
א בעלת מום, קריגט א פעלער) אָדער ער (דער יד) נעמט פון אים (פון גױ די 
מוטער-אייזל צו האָדעווען זי, און מיט די קינדער װאָס זי װועט האָבן זאָלן דער ייד 
און דער גוי זיך צעטיילן, און די מזטער-אייזל בלייבט דעם גױ'ס) אָדער ער (דער 
ייד) גיט אים (צו דעם גױ זיין מוטער-אייזל, אז דער גױ זאָל זי האָדעווען, און מיט 
די קינדער זאָלן זיך ביידע צעטיילן, און די מוטער-אייזל בלייבט דעם ייד'ט), -- איז 
מען (אין די אַלע פאל) פטור פון בכורה. מיט פּטור פון בכורה מיינט מען אז דאָס 
דאָזיקע ערשטע קינד פון אייזל הייסט ניט קיין פּטר חמור און מען דארף עס ניט 
אויסלייזן און ניט אָפּהאַקן דעם קאָפּ. דער טעם איז, ווייל דער גוי האָט א חלק אין 
דעם קינד אָדער אין זיין מוטער, און דער דין איז אז אפילו דאָס בלויזע שותפות 
פון א גוי מאַכט שוין אז דאָס קינד פון דער בהמה איז ניט קיין בכור. מען לערנט 
עס אָפּ פון פּסוק (במדבר ג') ,הקדשתי לי כל בכור בישראל, איך האָב מיר גע" 
הײיליקט יעדן בכור צװוישן יידן", אז נור ,,בישראל" אָבער ניט ביי גויים, און דאָס 
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- שִׁנּאָמֵר בִּישְׂרָאֵל, אבֶל לֹאבַאֲחֲרִים, 
כֹּהֲנִים וּלוִם פִּטוּרין מִקֵּל וָחוֹמָה 
אִם פֶּשְרוּ שָׁל יִשְׂרָאֵל בַּמִּרְכָּר. דין 
הוּא שׁיפְטְרוּ שָׁל עִצְמְן: ב פָּרָה 
שַׁיִלְדָה כְּמִין חֲמוֹר וַחֲמוֹר שיְָּרָה 
כְּמִיסוּס, פָּטוּר מִן הַבְּכֹרָה, שַׁנָּאֲמַר 


בכורות א 





רלט 
פֶּשֶר חֲמוֹר פָּטֶׁר חֲמוֹר שְׁתִיפָעָמִים, 
עַר שֶׁיהָא הַיּוֹלֵר חֲמוֹר וְהַוֹלֶד 
חֲמוֹר, וּמָה הָם בַּאֲכִילָ/ בְּהֵמָּה 


טְהוֹרָה שֶׁיִּלָרָה כְּמִין בְּהֵמָה טְמֵאֶה 


ְתֶר בּאֲכִילה טאָה הכמ 


בְּהָמָה טְהוֹרָה אָסוּר בַּאֲכִילָה , 


זאָגט די משנה: שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (במדבר ג) ,בישראל, צװישן 
יידן", אָבער ניט צווישן אנדערע. מיט ,אנדערע", , אחרים", מיינט מען גויים, און 
- אפילו דער גוי האָט נור א שותפות אין דער בהמה איז שוין ניט פאראן ביים קינד 
די קדושה פון בכורה. כהנים, סיי כהנים און סיי לױים זענען פטור. אוב זייערס 
אן אייזל האָט א. בכור איז עס ניט קיין פּטר חמור. מען לערנט עס אָפּו מקל וחומר, 
פון א קל וחומר (פון א הארבער זאַך לערנט מען אָפּ א גרינגע זאָך), מה דאָך זי 
(די לויים) האָבן געפּטרט (באפרייט די בכורים) פון די ישראליס אין דער מדבר, איז 
דאָך אודאי דער דין אז זיי זאָלן זיך אליין באפרייען. אין חומש במדבר ג' ווערט גע" 
זאָגט, אז ווען די יידן זענען געווען אין מדבר האָבן די בכורים די ישראל געדארפן 
געבן אויסלייז-געלט 5 שקלים יעדער בכור. אָבער יעדער בּכור וועלכער האָט גצ" 
האט א לוי איז באפרייט געווען פון אויסלייזן. וויפיל לויים עס זיינען געווען, אזוי 
פיל בכורים ישראל זענען באפרייט געװאָרן פון צאָלן. דערפון לערנען מיר אָפּ אז 
לויים- בכורים דארפן ניט צאָלן דעם פּדיון הבן אויסלייון זיך מיט 5 שקלים 
(סלעים). ווידער אין במדבר יח ווערט געזאָגט ,,אך פּדה תפדה את בכור האדם ואת 
בכור הבהמה הטמאה תפדה, אָבער איר זאָלט אויסלייזן דעם בכור פון א מענטש 
(א יינגל), און דעם בכור פון א בהמה טמאה (פון אן אייזל) זאָלסטו אויטלייזן". זאָגט 
די גמרא, אז דער פּסוק לערנט דאָ, אז גור די מענטשן וועלכע דארפן אויסלייזן זייע" 
רע מענטשן-בכורים (די ייגגלעך, מאכן א פּדיון-הבן) דארפן אויך אויסלייזן זייער 
בהמה-טמאה-בכור, דעם פּטר חמור, דעם בכור פון אייזל; אָבער לויים וועלכע דארפן 
גיט אויסלייזן זייערע יינגלעך, איז זייער אייזל-בכור ניט קיין בכור, ניט קיין פטר 
חמור. 

ב. פּרה, אוב א קו האָט געבוירן (א קעלבל װאָס זעט אויס) װי אן אייזל, אָדער 
אן אייזל האָט געבוירן (א אייזעלע װאָס זעט אױיס) וי א פערך, אין עם פטור פון 
| בכורה, אויב דאָס קעלבל איז א ערשט קינד איז עס גניט קיין בכור, און אויב דאָס 
אייזעלע איז א ערשט קינד איז עס ניט קיין 8טר חמור. שנאמר, ווארום עס ווערט 
געזאָגט ,פטר חמור", ,פטר חמור" צוױיי מאָל (אײינמאָל אין שמוז י"ג פסוק י"ג 
און א צוייט מאָל אין שמות ל"ד פסוק כ'), (צו לערנען), אז נור ווען די (מוטער) 
װאָס מאכט געבױירן איז אן אייזל, און ווען דאָס (קינד) װאָס ווערט געבױירן איז אן 
אייזל. אָבער אויב דאָס קינד זעט ניט אויס װוי די מוטער איז דאָס קינד ניט קיין בכור. 
ומה, און װאָס זענען זיי װױ איז דער דין פון דעם דאָזיקן קעלבל פון דער קו, װאָס 
זעט אס וי אן אייזל, צי מעג עס) עסן ? דאָס װאָרט ,הם" זײי, אין לשון רבים 
ווערט דאָ באנוצט אין דער משנה, ווייל זי װויל באלד לערנען דעם דין גיט נור ווען 
א קו האָט געבוירן א קינד װאָס זעט אויס װי א בהמה טמאה (אן אייזל), נאָר אויך 
ווען אן אייזל האָט געבוירן אַ קינד װאָס זעט אויס װוי א בהמה טמורה, װי אַ קעלבל, 
און די משנה זאָגט: בהמה טהורה, אויב א כשרע בהמה (למשל א קו) האָט געבוירן 
/א קעלבל וואָס זעט אויס) וי א בהמה טמאה (למשל וי אן אייזל) מעג מען עס (דאָס 
קינד) עסן, און א ניט-כשרע (בהמה טמאה, למשל אן אייז) האָט געבוירן (א קינד 
ואָס זעט אױס) וי א כשרע (וי א קעלבל) טאָר מען דאָס (קינד) ניט עסן וייל 
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שְׁהַיֹצֵא מִן הַטָּמֵא מָמֵא, וְהַיוצָא 
- מִן הַטּהוֹר טָהוֹר. דָג טָמֵא שֶׁבָּלע 
דג שָהוֹר מִתֶּר בַּאֲכִילָה וְטָהוֹר 
שֶׁבָּלַע דָג טָמָא אֶסוּר בַּאֲכִילָה, לְִי 
שָׁאֵינוּ גִּּלָיו: { חֲמוֹר שָׁלֹא בִכְּרה 
ְיָלְדֶה שְׁנֵ זְכָרִים,. נוּתֵן טָלָה אֶחָד 





בכורות א רמ 


לכֹּהֵן. זְכֶר וּנִקֵבָה. מַפְּרִישׁ טֶלֶה 
אֶחֶר לָעִצְמוֹ. שְׁמִּי חֲמורִים שָׁלֹא 
ַכְּוּ ויָלְדוּ שְנִי ְכָרִים, נוֹתֵן שָׁנ 
טָלַיִים לִכּהַן. זָכֶר תּקֵבָה או שׁנ 


זְכָרים וְּנִקֵכָה, נוֵֹן מָלָה. אֶחֶד לַכּהן 
שְׁתִינְקֵבוֹת וְָכֶר או שְׁנֵיזְכָרִים וּשְׁתּ 


װאָס עס גייט ארויס פון א ניטיכשרער (לעכעדיקער זאך, מן הטמא) איז ניט כשר 
(טמא), און װאָס עס גייט אריס פון א כשרער (לעבעדיקער זאך) איז כשר (טהור), 
די מפרשים זאָגן, אז אן אויסנאם איז דאָ דער האָניג פון בינען, װאָס כאָטש מ'טאָר 
| דאָך בינען ניט עסן, אָבער זייער האָניג מעג מען עסן. דער טעם איז, ווייל די בינען 
| קוועטשן ניט ארויס דעם האָניג פון זייער אייגענעם לייב, נאָר זיי עסן די שטאָפן 
פון בלומען און דערפון ווערט דער האָניג. אָבער למשל מילך פון א ניט-כשרער 
בהמה טאָר מען ניט טרינקן, ווייל עס איז א ,יוצא מן הטמא", עס גייט ארויס פון. 
א ניט-כשרער זאך. די משנה. באנוצט דאָ די װערטער ,טמא" און ,טהור" פאר 
,ניט:כשר" און ,,כשר". -- דג, אויב א ניט-כשרער פיש האָט איינגעשלינגן א כשרן 
| פֿיש, מעג מען (דעם כשרן פיש װאָס מ'יגעפינט אין בויך פון ניט כשרן פיש) עסן, און 
אב א כשרער (פיש) האָט איינגעשלינגן א ניט-כשרן פיש טאָר מען (דעם ניט 
כשרן פיש װאָס מען געפינט אין בויך פון כשרן פיש) ניט עס װײיל עס אין ניט 
זיין געוואוקס, דער אריינגעשלינגענער פיש איז א באזונדערע זאך, און איז ניט 

ארויסגעוואקסן פון קערפּער פון דעם פיש וועלכער האָט אים איינגעשלינגן ‏ 
| /ג. חמור, אױב אן אייזל, װאָס האָט נאָכניט געהאט קיין קינד (שלא ביכרה), 
האָט געבוירן צוױי (אייזעלעך) זכרים (א צווילינג, און מען וייסט ניט װוער פון זי 
איז פריער געבוירן געװאָר), דארף ער (דער בעל הבית פון אייזל) געבן איין שעפסל 
דעס כהן. ווייל איינער פון די זכרים איז דאָך זיכער א פּטר חמור. זכר ונקבה, (אויב 
דאָס אייזל האָט געבוירן א צווילינג) א זכר און א נקבה (צויי אייזעלעך, איינס פון 
זי איז א זכר און איינס איז אַ נקבה, און מען וייסט ניט וועלכעס פון זיי איז פריער 
געבוירן געװואָרן) דארף ער אָפּשײדן א שעפסל און עם האלטן פאר זיך. דאָ איז דאך 
א ספק, ווארום אויב דאָס נקבה-אייזעלע איז געבוירן געװאָרן דאָס ערשטע איז דאָך 
בכלל ניטאָ קיין פּטר חמור (נאָר װען דאָס ערשטע איזעלע איז אַ זכר איו עס 
א פּטר חמור); און אויב דאָס זכר-אייזעלע איז געבוירן געװאָרן דאָס ערשטע, איז 
עס יאָ א פּטר חמור. דאריבער דארף דער בעל הבית יאָ אויסטוישן דאָס זכר-אייזעלע 
אויף א שעפּסל, ווייל אויב ניט טאָר מען דאָך דאָס אייזעלע ניט נוצן אָבער דאָס 
שעפּסל דארף ער ניט געבן דעם כהן, ווייל דער כהן מאָנט דאָך ביי אים דאָס שעפּסל 
אויף א טענה פון א ספק, טאָמער איז דער זכר געווען דאָס ערשטע, און דער דין איז 
, המוציא מחבירו עליו הראיה", ווער עס וויל ארויסנעמען ביי א צווייטן געלט צי 

א זאַך דארף ברענגן א באווייז אז דאָס געלט צי די זאך קומט אים. דאָס שעפּסל מעג / 
דער בעל הבית עסן, ווייל אין דעם שעפּסל, מיט וועלכן מען לייזט אויס א פּטר 
חמור, איז ניט פאראן קיין קדושה, קיין שום קרבנות הייליקייט. שותי חמד 
ירים, אויב (א בעל הבית האָט געהאט) צוויי אייזלן, וועלכע האָבן נאָכניט געהאט קיין 
קינדער, און זיי האָבן געבוירן צוױי זכרים (יעדע פון זיי האָט געהאט א זכר א בכור) 
דאַרף ער געבן צוויי שעפּסלעך צום כהן. די משנה לערױנט דאָ אז מען קאָן ניט אויס- 
לייזן מיט איין שעפּסל צוויי אייזעלעך-בכוריש. זכר ונגקבה, אויב די צוויי אייזלן האָבן 
געבוירן) א זכר און א נקבה אָדער צוויי זכרים און א נקבה גיט ער איין ששעפסל צום 
כהן. ווייל איין זכר פון זיי איז דאָך זיכער א בכור. אָבער אָפּשײידן דאַרף ער צויי 
שעפּסלעך, ווייל טאָמער זֶענען ביידע זכרים בכורים! נאָר איין שעפּסל קאָן ער פאר- 
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נִקֹבוֹת. אִין כָּאאן לַכֹּהֵ כְּלוּם: ך אַחַת | שֶׁנּאֲמַר וּפָשֶׁר חֲמוֹר תִּמִדֶּה בְשֶׂה, 
ְּּרָה וְאַחַת שׁלֹא בִכְָּה ְילֵרוּ שׁנִי | מן הַכְּבָשִׂים וּמן הָעוִים, זָכר וּנֵבָה 
ְכָרִים, נוֹתֵן טֶלֶה אֶחָד לכה זָכֶר | גְרוֹל וָקטֶן, תָּמִים וּבעל מוּם, וּּודָה 
וּנְקְכָה. מַפְּרִישׁ טָלָה אֶחֶד לְעֵצְמוֹ, | בוֹ פְּעָמִים הַרְבֵּה, נִכָנֶם לַדִּיר. 





האלטן פאר זיך און ניט געבן צום כהן, ווייל טאָמער האָט איין אייזל געבוירן צו" 
ערשט די נקבה און דערנאָך דעם זכר, און ממילא איז דאָך נור איין זכר א בכוף, / 
שתי נקבות, (אויב די צויי אייזלן האָבן געבוירן) צוי נקבות און איין זכר, אָדער 
צוויי זכרים און צוויי נקבות,, קריגט דאָ דער כהן גארניט. ווייל עס קאן דאך זיין אז 
יעדעס אייזל האָט געבוירן צוערשט א נקבה, און דער זכר איז געבוירן געװאָרן 
דערנאָך, און ממילא איז דאָך דאָ בכלל ניטאָ קיין בכור, קיין פּטר חמור. דער ברט* 
גורא זאָגט, אז פונדעסטוועגן דארף ער אָפּשײדן צוויי שעפּסלעך און אויסלייזן מיט 
זי די אייזלעך, ווייל טאָמער זענען זיי יאָ בכורים; נאָר די שעפּסלעך פארהאלט דער 
בעל הבית פאר זיך. דער רמבם זאָגט, אז מען דארף אפילו ניט אָפּשײידן די שעפּס- 
לעך, ווייל אויף יעדן זכר איז פאראן ניט איין ספק נאָר א סך ספיקות צי ער 
איז אַ בכור, ' | 

ד. אחת, (אויב איינער האָט געהאַט צוױי אייזעלעןך) איינע פון זי האָט עווין 
געהאַט געבוירן א קינד, און איינע האָט נאָכניט געהאַט געבױרן א קינד, און זי 
האָבן געבוירן צוויי זכרים, דארף ער געבן איין שעפּסל צוס כהן. וייל אייגער פון 
זיי איז דאָך פון דעם אייזל װאָס האָט נאָכניט געבוירן און ער איז זיכער אַ בכור, 
זכר און א נקבה (און מען ווייסט ניט וועלכע פון זיי האָט געבוירן דעם זכר און וועלכע 
די נקבה), דאַרף ער אָפּשײידן א שעפסל און נעמט עס צו פאַר זיך (ער דארף עס ניט 
געבן צום כהן). מחמת אויב דאָס אייזל װאָס האָט שוין געהאט געבוירן האָט איצט 
געבוירן דעם זכר, און דאָס אַנדערע אייזל האָט געבוירן די נקבה, איז דאָך דאָ 
גאָר קיין בכור ניטאָ. אָבער אפּשיידן דאַרף ער, ווייל עס קאָן דאָך זיין, אז דער זכר 
איז געבוירן געװאָרן ביים אייזל װאָס האָט נאָכניט געהאט קיין קינד, און ער איז 
יאָ א בכור. איצט לערנט די משנה אָפּ פון פּסוק, אז בכלל דארף מען א פּטר חמור, 
אַ אייזעלע אַ בכור, אויסלייזן מיט אַ שעפּסל, און זי זאָגט: שנאמר, װאָרום עס ווערט 
געזאָגט (שמות ל"ד) ופטר חמור תפדה בשה, דאָס ערשטע קינד פון אן איזל 
(פטר חמור) זאָלסטו אויסלייזן מיט א שעפסל" און די משנה ענטפערט איצט די 
שאלה: מיט וועלכן שעפּסל מען קאָן אַלץ אויסלייזן? און זי זאָגט: מן הכבשים, (מען 
קאָן אויסלייזן מיט א שעפסל (מן הכבשים, פון שעפסלעך אָדער מיט א ציגעלע 
(מן העזים, פון ציגן),ימיט א זכר אָדער מיט אַ נקבה, מיט אַ גרויסן (שעפס צי ציג) 
אָדער מיט אַ קליינעם, מיט אַ גאַנצן (תמים, אָן א פעלער) אָדער מיט א בעל מום 
װואָס האָט אַ פעלער, א מום). דאָס װאָרט , שה" אין חומש מיינט א שעפּסל אָדער א: 
ציגעלע (.שה כבשים" און ,, שה עזים"). ופודה בו, און מען קאָן מיט אים (מיט דעמ- 
זעלביקן שעפּט?) אויסלייזן א סך מאָל. אויב נאָכדעם װוי דער כהן האָט באקומען דאָס 
שעפּסל אויף וועלכן מען האָט אויסגעטוישט א פּטר חמור, האָט ער עס צוריקגעגעבן 
צום בעל הבית, וועלכער האָט געהאט נאָך אן אנדערן פּטר חמור, קאָן דער בעל 
הבית מיט דעם שעפּסל אויסלייזן דעם אנדערן פּטר חמור. נכנס, דאָס (שעפסל, װאָס 
דער בעל הבית שידט אָפּ ווען ער האָט א ספק פּטר חמור, און ער פארהאלט דאָס 
שעפּס? פאר זיך און גיט עס ניט צו דעם כהן) גייט אריין אין שטאל אריין כדי 
געמען דערפון מעשר (בהמה). מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא 
בכורות, אז ווען ביי איינעם װוערן געבוירן 10 כשרע בהמות, דארף ער זיי אריין- 
פירן אין שטאל, און פון דאָרט זיי ארױסלאָזן איינציקווייז, און רי צענטע איז היי" 
ליק, מעשר בהמה. זאָגט די משנה, אז אויב איינער האָט אַזאַ שעפּסל מיט וועלכע 
ער האָט אויסגעלייזט אַ ספק פּטר חמור, דארף ער עס אויך אריינפירן אין שטאל בדי 
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לְהִתְעֵשֵׂר, וְאִם מַת, נָהֲנִים בּוֹ: | לִכּהֵן, אִין הַכֹּהֵן רַשַּׁאי לָקֵימוֹ ער 
הן אִין פּוֹדים לא בֶעֲנָל, ולא בַחַיָה, | שֶׁיִפָרִישׁ שָׂה תַּחְתִּיו!: | הַמַּפְרִישׁ 
וְלֹא בַשְּׁחוּשָה. וְלֹא בַטְּרֵפָה, וְלֹא | פִּרְיוֹן פָּשֶׁר חֲמוֹר וּמַת, רַבִּי אָלִיעֲזֶר 
ַכִּלְאַיִם, וְלֹא בַכּוֹי. רַבִּי אֶלְעֶזֶר | אוֹמֵר, הִיָבִין בְּאַחֲרָיּתוֹ, כַּחֲמֵשׁ 
מִתִּיר בַַּּלְאַיִם מִמָּנִי שְׁהוּא שֶׂה. | סְלָעִים שֶׁל בּן. וַחֲכָמִים אוֹמְִים, 
וְאוֹמֵר בַֹּּי מִפְנִי שׁהוּא סָפַק. נֶָנוֹ | אין חיבִי בְּחֲרְיתוֹ. כִּפדיֹן מַעֲשׂר 





דערפון און פון אַנדערע 9 בהמות צו נעמען מעשר בהמה, אויב ער האָט 10 שעפּס- 
לעך מיט וועלכע ער האָט אויסגעלייזט 10 ספק-פּטר:חמורים דארף ער אָלע 10 
אַרײנלאָזן אין שטאל און נעמען פון זיי איינס פאר מעשר בהמה. ואם מת, אוב דאָס 
שעפּס?, מיט וועלכן אַ בעל הבית האָט אויסגעלייזט (א זיכערן פטר חמור, ניט קיין 
ספק, און ער דארף ער אוועקגעבן צום כהן) איז געפּגרט (איידער דער כהן האָט עס 
באקומען) קאָן (דער כה) דערפון הנאה האָבן. עס געהערט צום כהן און מען גיט 
אוועק דאָס געפּגרטע שעפּסל צום כהן, און ער קאָן נוצן די פעל דערפון און דאָס 
פלייש פארקויפן צו אַ גויי 

ה. אין פודים, מען קאָן ניט אויסלייזן (א פטר חמור) ניט מיט א קאלב און 
ניט מיט אַ חיה (אַ הירש), און ניט מיט אַ געשאָכטן (שעפסל, און ניט מיט קין 
טריפה (אויב מען דערקענט לעבעדיקערהייט אז עס איז א טריפה, למשל אן אָפּגע- 
האַקטן פום), און ניט מיט א כלאים ('שעפסל, למשל א שעפסל װאָס איז געבוירן 
געװאָרן פון אַשעפּסל א נקבה און א ציג אַ זכר) און נישט מיט א כוי. מיט ,כוי" 
מיינט מען אין דער משנה געוויינטלעך א בופלאָקס (זע מסכתא ביכורים פּרק ב' 
משנה ח'). אָבער דאָ קאָן מען ניט מיינען א ,בופלאָקס", ווייל מיט ניט קיין שעפּס 
אָדער א ציג קאָן מען דאָך בכלל ניט אויסלייזן. די מפרשים זאָגן אזן מען מיינט 
דאָ א קינד װאָס איז געבוירן געװאָרן פון אַ ציג אַ זכר און א הירש א נקבה. ר' אליעזר 
איז מתיר (אויסצוליזן) מיט כלאים (מיט א קינד װאָס איז געבוירן געװאָרן פון א 
שעפּס א נקבה און א ציג א זכר, ווייל מיט יעדן מין פון זי קאָן מען דאָך אויסלייזן), 
און ער אסרט (אויסצוליזן) מיט א כוי, ווייל ער איז א ספק. עס איז דאָך א ספק צי 
עס איז א חיה, ווייל די מוטער איז א הירש, צי ס'איז א שעפּס ווייל דער פאָטער איז 
אַ שעפּס. -- נתנו, אויב ער (איינער װאָס ביי אים איז געבוירן געװואָרן אַ פּטר חמור) 
האָט געגעבן (דעם פטר חמור, דאָס אייזעלע אליין) צום כהן (און ניט קיין שועפסל), 
טאָר דער כהן עס ניט האלטן נאָר ער (דער כהן) מוז אפּשיידן א שעפּסל אנשטאט 
אים. דער כהן דארף עס אויסטוישן אויף א שעפסל, און ביידע, דער פּטר חמור און 
דאָס שעפּטל, זענען זיינע. | 

המפריש, אז איינער (האָט געהאט א אייזעלע א בכור, א פטר חמור און ער) 
האָט אָפּגעשײדט (אַ שעפסל און דערמיט) אויסגעלייזט דעס 9טר חמור, און דאָס 
שעפסל) איז געפגרט איידער ער האָט עס געגעבן צום כהן, זאָגט ר' אליעזר אַז 
ער (דער בעל הבית פון אייזעלע וועלכער האָט אָפּגעשיידט דאָס שעפּסל) איז פאר- 
אנטוואָרטליך דערפאר, ווייל עס איז אזוי) וי די פינף סלעים װאָס מען לייזט מיט 
זיי אויס א זון (א יינגל א בכור, פדיון הבן). און פונקט וי ווען איינער שיידט אָפּ 5 
סלעים אויסצולייזן זיין זון א בכור, און זיי זענען פארלוירן געװאָרן. איידער ער האָט 
זיי געגעבן דעם כהן, דארף ער געבן דעם כהן אנדערע 5 סלעים, אַזױי איז אויך 
דער דין מיטן שעפּסל, און ער דארף געבן דעם כהן אן אנדער שעפּסל. וחזכמים, און 
די חכמים זאָגן, אז ער איז ניט פאראנטװואַרטליך דערפאר (ער דארף ניט געבן קיין 
אנדער שעפסל), אַזױ ווי דאָס אויסלייזן פון מעששר שני. אויב איינער האָט מעשר שני 
(פרוכטז און תבואה װאָס מען דארף פירן קיין ירושלים) און ער האָט עס אויסגע" 
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שֵׁנִי. הָעִיד רַבִּי יְהוֹשֶׁע וְרִבִּי צֶדוֹק | ז לא רָצֶה לִפְּּוֹתוֹ, עירְפוֹ בְקוֹפִיץ 
על פִּדְיוֹן פָּטֶר חֲמוֹר שָׁמַּת. שָׁאִין | מאַחֲרְיווְקוֹבְרוֹ. מִצְות פְּיָה קוֹדָמָת 
כָּאן לִכֹּהן כּלוּם. מַת פֶּשֶר חֲמוֹר, | לְמִצְוַת עֵרֵיפָה, שֶׁנָּאֲמַר וְאִם לֹא 
ַבִּי אֲליעֲזֶר אוֹמֵר, יִקָּכֵר וּמְתּר | תִסְדֶּה וַערְַתּו. מִצְוַת יְעֵירֶה קוֹדָמָת 
בַּהֲנָאָתוֹ שׁלשָלָה. וַחֲכָמִים אוֹמָרִים, | לְמִצְוַת פְּיָה. שָׁנָאֲמַר אֲשֶׁר לא 
אֵינוֹ צָריךְ לְהִמָּכר וְהַטָּלָה לִכּהֵן | יעֲדָה וְהַפְָּהּ. מִצְוַת יבּּם קוֹדְמָת 


טוישט אויף געלט (צו פירן דאָס געלט קיין ירושלים און איידער ער האָט דאָס 
געלד אוועקגעפירט קיין ירושלים, איז עס פארלוירן געװאָרן, דארף ער ניט אויס- 
טוישן דעם מעשר שני אויף אנדער געלט. אזוי, זאָגן די חכמים, איז אויך מיט דעם 
שעפּסל. העיד, עס האָבן עדות געזאָגט ר' יהושע און ר' צדוק וועגן (א שעפסל מיט 
וועלכן מען האָט) אויסגעלייזט א בכור-אייזעלע (פטר חמור) און דאָס (שעפּסל) איו 
געפגרט (איידער דער כהן האָט עס באקומען) אז דער כהן האָט דאָ גאָרניט. 
מען מיינט ניט ,,אינגאנצן גאָרניט", מחמת דאָס געפּגרטע שעפּסל געהערט יאָ צום 
כהן וי מיר האָבן געלערנט פריער צום סוף משנה ד'; מען מיינט נור, אז דער כהן 
קריגט ניט אן אנדער לעבעדיק שעפּסל, מת פטר חמור, (אויב נאָכדעם װוי דער בּעל 
הבית האָט אױסגעטישט דעם פטר חמור אױף א שעפסל און עס נאָכניט געהאט 
געגעבן דעם כה) איז דער 9טר חמור (דאָס אייזעלע) געפּגרט, זאָגט ר' אליעזר, אז 
מען דארף דעם (פטר חמור, דאָס אייזעלע) באגראָבן, און דער בעל הבית מעג נוצן 
דאָס (אָפּגעשײידטע) שעפּסל. ר' אליעזר גייט ,,לשיטתו", לויט זיין פריערדיקער שיטה, 
אז כל זמן מען האָט ניט אוועקגעגעבן דאָס שעפּסל צום כהן, הייסט עס נאָכניט אויס" 
געלייזט. ממילא דארף מען דאָס אייזעלע פּטר-חמור קובר זיין, ווייל עס איז נאָך 
- הייליק, און דאָס שעפּסל געהערט צום בעל הבית. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז מען 
דארף ניט קובר זיין (דעם פטר חמור), און דאָס שעפּסל געהערט צום כהן איך די 
חכמים גייען ,,לשיטתם", לוט זייער שיטה פריער, אז מיטן אפּשיידן דאָס שעפּטל 
הייסט שוין דאָס אייזעלע אויסגלייזט, און עס איז געפּגרט א געויינטלך אייזעלע, 
און דאָס שעפּסל געהערט צום כהן | 

ז לא רצה, אוב ער (דער בעל הבית (ואָס זיין אייזעל האָט געבױרן א בכור, 
א פטר חמור) וויל ניט אים אױסליזן (מיט א שעפסל) זאָל ער אים (דעם בכור- 
אייזעלע, דעם פטר חמור) אָפּהאקן דעם קאָפּ פון הינטן (עורפו מאַחוריו, פון דער 
קארק זייט) מיט אַ האַק מעסער (בקופיץ) און באגראָבט אים. ווייל מען טאָרניט הנאה 
האָבן פון פּטר חמור נאָכן אָפּהאקן אים דעם קאָפּ. , קופיץ" איז דאָס גריכישע װאָרט 
, קאָפיס*, א האק-מעסער. -- מצות פדיה, די מצוה אויסצולייזן (דאָס בכור-אייזעלע 
מיט א שעפס) אין פריער פאר דער מצוה פון אָפּהאקן עס דעם קאָפּ, ווארום עס 
ווערט געזאָגט (שמות י*ג) ,ואם לא תפדה וערפתו, און אב דו װעסט ניט אױיס- 
לייזן זאָלסטו אים אָפּהאקן דעם קאָפּ. דאָס הייסט, אַז באמת דארף מען עס אויט- 
לייזן, נאָר אויב מען לייזט ניט אויס האַקט מען עס אָפּ דעם קאָפּ. מצות יעידה, די 
מצוה (פון א בעל הבית וועלכער קויפט א יינג יידיש מיידל פאד א דינסט) חתונה צו 
האָבן (מיט דעם דאָזיקן מיידל) איז פריער פאר דער מצוה (צו געכן איר פאָטער 
די מעגלעכקייט) אויסצולייזן זי, ווארוס עס ווערט געזאָגט (שמות כ"א),, א שר לא יעדה 
והפדה, ווייל ער האָט ניט חתונה געהאט מיט איר זאָל ער זי העלפן אוױיסגעלייזט צו 
ווערן". וועגן אן ,,אמה עבריה" (יידישע יינגע דינסט) און דער מעגלעכקייט זי אויס- 
צולייזן זע מסכתא קידושין פּרק א' משנה ב'. מצות יבום, די מצוה מייבם צו זיין (ווען 
איינער שטארבט אָן קינדער דארף זיין ברודער מייבס זיין די אלמנה, חתונה האָבן מימ 
איר) איז פריער פאר דער מצוה פון געבן איר חליצה (און ניט חתונה האָבן מיט איר), 
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לְמִצְוַת חֲלֵיצָה בְּרִאשׁוֹנָה שָׁהָיוּ | חֲלִיצָה קוֹדָמֶת לְמִצְוַת יִבּוּם. מִצְוַת 
מִתְִַּיץ לָשֵׁם מִצְוָה,וְעַכְשָי שָׁאין | נָאֶלֶה בָ בָּאָרוֹן הוּא קוֹרִם לָכֶל אָדֶם, 
מִתכַוּנין לָשֵׁם ; מִצְוָה אֶמְרוּ מִצְוַת | שנָאֲמֵ וְאִם לֹא יִנָאֶל וְנִמְכֵּי 


פרק ב ער 
א הַלוֹקֵחַ עוּכַּר פְּרָתוּ שָׁל נָכָרִי הַמִּשְתַּתֶ לוֹ וְהַמְקַבָּל מִמָּנוּ וְהַנּוֹתֵן 


וְהַמּוֹכֵר לו, אַף עַל פִּי שָׁאֵינו רַשַּׁאי, | לוֹ בְקַבָּלָה, פּטוּר מִן הַבְּכוֹרָה. 


(אזוי האָט מען געזאָגט) אין די אמאָליקע צייטן (בראשונה) ווען מען האָט ביים (חתונה 
האָבן מיט דער אלמנה) אין זינען געהאט (אז מען טוט עס) פאר א מצוה וועגן (לשם 
מצוה); אָבער היינטיקע צייטן (עכשו, היינט, איצט) ווען מען האָט ניט אינזיגען פאר א - 
מצוה וועגן (נאָר מען האָט חתונה מיט דער אלמנה צוליב איר שיינקייט אָדער כדי 
צו באקומען איר געלט), האָט מען געזאָגט, אז די מצוה (צו געבן) חליצה, איז פריער 
פאר דער מצוה מייבס צו זיין. די מפרשים זאָגן, אז עס איז ניט אזוי די הלכה. און עס 
איז נור א מנהג איינגעפירט געװאָרן אז מען זאָל געבן חליצה. מצות גאולה, די מצוה 
פון אויסלייזן (אויב איינער האָט מקדיש געווען א בהמה פאר בדק הבית, צו פארריכטן 
דאָס בית המקדש, און מען דארף די בהמה אויסלייזן, פארקויפן, און דאָס געלט נוצן 
פארן בית המקדש, ליגט די מצוה אויסצוקויפן די בהמה) אויפן בעל הבית (באדון, 
אויף דעס מענטש וועלכער האָט זי מקדישש געווען); ער (דער בעל הבית) איז פּריער 
פאר יעדן מענטש (אויסצוקויפן זי), ווארוס עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ז) ואם לא 
יגאל ונמכר בערכך, און אױב עס װעט ניט ווערן אױיסגעלייזט זאָל עס פארקויפט 
ווערן לוט דעם אָפּגעשאצטן ווערט". די משנה אין מסכתא ערכין פּרק ח' משנה ב' 
זאָגט, אז דאריבער איז דער בעל הבית פריער צום קויפן פאר יעדן אנדערן מענטש, 
ווייל ווען דער בעל הבית קויפט עס אויס דארף ער צולעגן א פימטל, אַ חומש! עֶר 
באצאָלט פינף פערטל פון פּרייז װאָס ער לייגט פאָר פאר דער בחמחה. | 
פרק ב. 

א. הלוקח, אז איינער (א ייך) קויפט דעס עובר (דאָס קינד אין דער מוטערס 
בויך, א בכור, דאָס ערשטע קינד) פון א קו װאָס געהערט צו א גױ; אָדער ער (דער 
ייד האָט א מעוברתדיקע קו און ער) פארקויפט צו אים (צום גױ דאָס קאלב אין דער 
מוטערס בויך, דעס בכור) כאָטש ער טאָר ניט (מען טאָרניט פארקויפן צו א גױ א 
בהמה גסה, וייל ער װועט ארבייטן מיט איר אים שבת; אָדער ער (דער יד) האָט 
שותפות מיט אים (מיט דעס גױ די קו אָדער דאָס קאלב, למשל צום גוי געהערט דער 
פוס פון דער קו צי פון קאלב, אזא גליד װואָס אז מען נעמט אים אראָפּ ווערט די בהמה 
א בעלת מום, קריגט א פעלער) אָדער ער (דער ייד) נעמט פון אים (פון גױ די קו צי 
האָדעווען זי, און מיט די קעלבער װאָס זי וועט געבוירן זאָלן דער ייד און דער גוי זיך 
צעטיילן); אָדער ער (דער ייד) גיט אים (דעס גוי זיין קו, אז דער גוי זאָל זי האָדעווען; 
און מיט די קעלבער זאָלן זיי זיך ביידע צעטייל), --- איז מען (אין די אלע פאלן) פטור 
פון בכור. דאָס ערשטע געבוירענע קאלב איז ניט קיין בכור, ווייל דער גוי האָט אין 
דעם א שותמות. דיזעלביקע משנה האָבן מיר געהאט פריער אין פרק א' משנה א" 
ביי פטר חמור, ביי א בכור פון אן אייזל, איצט לערנט די משנה דאָסזעלביקע ביי א 
בכור פון אבהמה טהורה, פון א כשרער בהמה. דערזעלביקער דין איז ניט נור ביי . 
א קו נאָר אויך ביי א שעפּס און ביי א ציג; נאָר די משנה לערנט וועגן א קו, ווייל זי 
גיט צו ,כאָטש מען טאָרגיט" פארקויפן צו א גוי, און דאָס איז נור ביי א קו און אַ 
קאלב, א בהמה גסה, װאָס מען ארבייט מיט איר, אָבער ניט ביי א שעמפס און א ציגי 
שנאמר, (דאָס װאָס א כשרע בהמה פון גי איז פטור פון בכורה לערנט מען אָפּ דער- 
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שֶָּׁאֲמַר בּיִשְׂרָאֵל, אֲבֶל לא בַאֲחֵרים, 
כֹּתֲנִים וּלִם חַיָבִין, לֹא נִפְטְרוּ 
מִבְּכוֹר בְּהָמָה טְהוֹרָה, וְלֹא נִפְטְרוּ 
אֶפֶא מִפּדִיֹן הַבֵּןוִּפְּטֶר חֲמוֹר; 
ב כֶּל הִקְּרָשִׁים שֶׁקֵּדֵם מוּם קְבוּע 
לְהָקְדַּשֶׁן וְנִפְדּוּ, הַיָּבִים בַּבְּכוֹר 
וּבַמַּתָּנוֹת , וְיוֹצְאִין לְחְִין לג 
ּלְהַעֲבָה, וְלְדֶן וָחֲלְבְן מִתִּ לְאַחַר 


בכורחז ב 


רמה 


עוֹשִׂים תְּמוּרָה, וְאִם מֵתוּ יִפָּדוּ, חוץ 


מִן הַבְּכוֹר וּמִן הַמַּעֲשֵׂר: { כָּל 
שֶׁקֵּדַם הֲקַדְּשֶׁן אֶת מוּמָן, אוֹ מוּם 
עוֹבֵר לַהֶקדשְׁןוּלאַחַר מִכָּאן נוֹלֶד 
לָהֶם מוּם קכוּע, וְנִסְדּי, פְּטוּרִין מן 
הַבְּכוֹרָה וּמִן הַמַּתָּנוֹת, וְאִינָן יוֹצְאִין 
לְחְלִי לזז וּלְהַעְבֵד. װלָדְ וַחַלֶבְן 
אָסוּר לָאַחַר פְִּיוֹנ, וְהַשׁוחֲטְן בַּחוּץ 





פּדְיוֹנְן, וְהַשׁוֹחטֶן בַּחוּץ פָּטוּר, וְאִין | חַיּב, וְעוֹשִין תְּמוּרָה, וְאִם מַתוּ 
פון) ווארום עס ווערט געזאָגט (במדבר ג') בישראל, צוישן ייזן", אָבער ניט בי 
אנדערע (ביי גויים). זע אונזער פירוש דערצו פריער פּרק א' משנה אי. כהנים ולויים, 
כהנים און לויים זענען חייב. אויב ביי זייערס א קו צי א שעטס צי א צוג ווערט גע" 
בוירן א ערשט קינד, א בכור אַ זכר, האָט עס די קדושה פון בכורה און מען דארף עס 
אוועקפירן קיין ירושלים און מקריב זיין אין בית המקדש און דאָס פלייש עסן נור די 
כהנים אין ירושלים. לא נפטרו, זיי (די כהנים און די לױים) זענען ניט באפרייט פון 
א בכור פון א כשרער בהמה, און זיי זיינען נור באפרייט פון אויסלייזן יינגלעך (פדיון 
הבן, אויב ביי זיי ווערט געבוירן א יינגל א בכור דארפן זיי אים ניט אויסלייזן מיט 5 
סלעיס) און פון אן אייזל א בּכור (פטר חמור). אויב אן אייזעלע א ערשטלינג װערט 
געבוירן פון זייערס אן אייזעל איז עס גיט קיין פּטר חמור, וי מיר האָבן געלערגט 
פריער פּרק א' משנה א'. 

ב. כל, אלע קרבנות בהמות, וועלכע האָבן געהאט א פעסטן פעלער (וועלכן מען 
קאָן ניט אויסהיילן, מום קבוש) אײידער מען האָט זיי מקדיש געווען און מען האָט. 
זיי אויסגעלייזט, ‏ אױב זי געבױרן א בכור) איז ער א בכור; און מחזױיב 
מתנות; און זיי ווערן װוי חולין-בהמות אז מ'מעג זיי אָפּשערן און ארבייטן מיט זײ; 
און זייער קינד און זייער מילך איז מותר נאָכן אויסלייזן זײי; און ווער ס'שעכט זי אין 
דרויסן (אויסער דעם בית המקדש-הויף) אַיז פטור (האָט ניט עובר געווען איף די 
עבירה פאר שעכטן קרבנות אין דריסן; און זיי קאַנען ניט מאכן קיין תמורה; און 
אויב זיי פגרן קאָן מען זיי אויסלייזן. א חוץ א בכור און א מעשר (-בהמה). די דאָזיקע 
משנה האָבן מיר פריער אין מסכתא חולין פּרק י' משנה ב', און דאָרט געבן מיר דעם 
פירוש דערצו, 

ג. כל? אלע קרבנות-בהמות, װאָס מען האָט מקדיש געווען איידער זײי האָבן 
באקומען דעס פעלער, אָדער זיי האָבן געהאט א פאריבערגײיענדיקן פעלער (מום 
עובר, וועלכן מען קאָן אויסהיילן) איידער מען האָט זיי מקדיש געוען, און דערנאָך 
(נאָכן מקדיש זיין זיי) האָבן זיי באקומען דעם פעסטן פעלער און מ'האָט זיי אויס- 
געלייזט, זיינען זי פטור פון בכורה און פון מתנות, און זיי ווערן ניט וי חולין 
בהמות אז מען זאָל מעגן אָפּשערן און ארבייטן מיט זיי, און זייער קינד און זייער מילך 
איז אסור, נאָכן אויסלייזן זיי; און ווער עס שעכט זיי אין דרויסן (אויסער דעם בית- 
המקדע-הויף) איז חייב (פאר שעכטן קרבנות אין דרויסן, און זיי מאכן תמורה, און 
אויב זיי פגרן דארף מען זיי באגראָבן. אויך די דאָזיקע משנה איז פאראן פריער אין 
מסכתא חולין פּרק י' משנה ב'. דאָרט אין מסכתא חולין זיינען געלערנט געװאָרן 
די ביידע משנות צוליב דעם דין וועגן מתנות (זרוע ולחיים וקבה), און דאָ אין מסכתא 
בכורות ווערן געלערנט די צוויי משנות צוליב דעם דין װעגן בכורה. 


286 בכורות 3 רמן 
יקבֵרוּ  :‏ הִמְקַכֵּל צאן בּרְנֶל מן | ולָדוֹת חיָבִין.רבֶּן ִׁמְעוןבֶּן ִּמְלִיאֵל 
הִנְכְרֵי, וְלָדוֹת פִּטוּרִין, וּלְדִי וְלָדוֹת | אוֹמֵר, אֲפִילוּ עַד עֵשָׂרֶה דוֹרוֹת 
חיָבִין. הַעֲמִידוְלְדוֹת תַּחַת אִמּוֹתֵיהֶם | פְּטוִּין. שָׁאַחֲרִיוּתֶן לנְכְרִי : ה רְחַל 
וִלֵדֵי וְלָרוֹת פִּטוּרין, וּלְדִי וַלדִי | שְִׁלָדֶה כְּמִין עו ועז שָׁיְלְדֶה כְּמִין 


ד. המקבל, אז איינער (א ייד) נעמט פון א גי ,אייזערנע שעפּסן" (צאן ברזל) 
זענען (אויך) די קינדער װואָס די שעפסן וועלן געבוירן) פטור (פון בכורה). מִיט ,,צאן 
ברזל", , אייזערנע שעפּסן", מיינט מען, ווען איינער למשל, ראובן נעמט פֿון אן אג" 
דערן, פון שמעון, זיינע, שמעון'ס, שעפּסן צום האָדעװען לאָמיר זאָגן 10 יאָר, און 
ראובן גאראנטירט שמעונען, אז אויב די שעפּסן װעלן דורך דער צייט פּגרן אָדער 
ביליגער וערן, דארף ראובן אים באצאָלן מיט געלט דעם גאנצן װערט פון די 
שעפּסן, און מיט די קינדער װאָס די שעפּסן װעלן האָבן זאָלן זיך ביידע, ראובן 
און שמעון, צעטיילן. דאָס הייסט ,,אייזערנע שעפּסן", ווייל די שעפּסן זיינען גאראנ- 
טירט פעסט, וי אייזן. זאָגט די משנה, אז ניט נור אויב די דאָזיקע שעפּסן אליין 
האָבן געבוירן בכורים זענען זיי ניט הײיליק און מען דארף זיי ניט געבן צום כהן, 
נאָר אפילו אויב דער חלק קינדער װאָס דער ייד האָט גענומען נאָכדעם וי זיי האָבן 
זיך צעטיילט מיט די קינדער, האָבן געבוירן שעפּסלעך,. ערשטלינגן, בכורים 
(דער דריטער דור) זענען זיי אויך ניט הייליק, און מען דאַרף זי ניט געבן צום כהן 
דער טעם איז ווייל אויב דער ייד גיט ניט דעם גוי דאָס געלט פאר די אלטע שעפּסן 
קאָן דער גוי קומען און נעמען די קינדער, הייסט עס װי יד נכרי באמצע" (די 
האנט פון גוי איז אין דערמיט), דער גוי האָט א שייכות אויך צו די קינדער, און 
דעריבער זיינען די בכורים װאָס די דאָזיקע קינדער האָבן, ניט קיין בכורים. אזוי 
טייטשט דער תוספות יום טוב די משנה, אז מען מיינט אפילו נאָכן צעטיילן זיך, 
וולדי ולדות, אָבער די קינדס-קינדער (אױיב די קינדס-קינדער האָבן געבױירן בכו- 
ריס) זיינען זיי חייב. זיי, דער פערטער דור, הייסן יאָ בכורים און זענען הײיליק און 
מען דארף זיי געבן צום כהן. דער טעם איז, ווייל מען נעמט אָן אז די קינדס-קינדער 
װועט דער גוי שוין ניט צונעמען פאר דעם געלט, און ער האָט דאריבער צו זײי 
ניט קיין שייכות. העמיד, אב ער (דער ייז) האָט אוועקגעשטעלט די קינדער אנ- 
שטאָט זייערע מוטערס (ער האָט געזאָגט בפירוש צום גױ, אז אױב דו וועסט ניט 
קאָנען אָפּונעמען די מוטערס, האָסטו דאָס רעכט צוצונעמען די קינדער) זענען אויך 
די קינדערס-קינדער פּטור (פון בכורה). ווייל מען נעמט אָן אז דערמיט װאָס דער ייד 
האָט בפירוש אזוי געזאָגט צום גוי (כאָטש סיי וי קאָן דאָך דער גוי צונעמען די קיג" 
דער) האָט ער דערמיט געגעבן דעם גוי דעם כח אויך צונעמען די קינדס-קינדערי 
און דאריבער זענען די בכורים װאָס די קינדס קינדער האָבן געבוירן ניט קיין בכו" 
רים, ניט הייליק. וולדי ולדי ולדות, אָבער די קינדס-קינדס-קינדער (אויב די קינדס- 
קינדס-קינדער וועלן געבוירן בכורים, דער פיפטער דור) הייסן יאָ בכורים. ווייל די 
קינדס-קינדס-קינדער װצט דער גוי ניט נעמען. רבן שמעון בן גמליאל זאָגט, אז 
אפילו (די קינדס-קינדס-קינדס-קינדער) ביז צען דורות (אלע דורות, װאָס װעלן 
געבוירן אין דער צייט פון די צען יאָר, ביז ווען דער ייד האָט מיט דעם גױ דעם אָפ- 
מאך) זיינען פּטור (פון בכורה) ווייל זיי זיינען פאראנטוואָרטליך צום גוי. מחמת דער 
גוי קאָן נעמען אלע אויב דער ייד גיט אים ניט דאָס געלט. 

ה. רחל, אױב א שעפס א נקבה (רח) האָט געבױירן (א ערשט קינד, א בכור א 
זלר) װאָס זעט אויס וי א ציג, אָדער א ציג א נקבה האָט געבוירן (א בכור) װואָס זעט 
אס װי א שעפס, איז עס פטור פון בכורה (הייסט עס ניט קיין בכור). כאָטש ביידע 
מינים, סיי א שעפּס און סיי א ציג זיינען דאָך מחויב אין בכורה, אָבער וייל דאָס 
קינד איז ניט ענליך צו זיין מוטער איז עס פּטור פון בכורה. די גמרא לערנט עס אָפּ 
פון (במדבר י"ח) ,אך בכור שור או בכור כבש או בכור עז", אז עס מוזן זיין סיי די 
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רָחָל, פְּטוּר מן הַבְּכוֹרָהו וְאִם יִשׁ 
ּוֹ מִקְצֶת סִימְנִין, חַיִב: | רְחַל 
שָׁלֹא בִכָרָהוְיָלְדָה שְׁנִיְכָרִים ויָצְאוּ 
שְׁנִירֶאשֵׁיהָןכָּאֶחָד, רַבִּי וֹסִ הַנְּלִילִ 
אוֹמַה, שְׁנֵיהֶן לכה שָָּׁאמַר הַזכְרִים 
לֵהי. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, אִי אֶפְשֶׁר, 


בכורות ב 





רמזן. 
אָלָא אֶחֶד לו וְאֶחֶר לַכֹּהַן. רַבִּ 


טַרְפוֹן אוֹמַר, הַכֹּהַן בּירֶר לו אֶת 


הַיּפּה. רִבִּי עקֵיבָא אוֹמֵר, מְשַׁמְּנִים 
ֵּינֵהְן וְהַשֵּׁנִי יִרְעָה עַר שִׁיִסְָּאֵב. 
ְחַיּב בַּטַּתָּנוֹת, רַבִּי יוֹסִי פּוֹטָר. מַת 
אֶחָד מֵהָן רַבִּי שִרְפוֹן אוֹמֵר, יַחֲלוֹקוּ, 


מוטער און סיי דאָס קינד דיזעלביקע, א אָקס (א קו), צי א שעפּס, צי א ציג. ואם, 
און אויב אין אים (אין דעס קינד) זיינען פאראן אביסל סימניס (צייכנס, װאָס מאַכן 
אים אביסל ענלעך צו דעם מין פון זיין מוטער) איז ער חייב (אין בכורה). הייסט ער 
יאָ א בכור. 


ו! רחל, אויב א שעפס א נקבה, וועלכע האָט נאָכניט געהאט געבוירן קיין קינד 
(שלא ביכרה), האָט געבוירן צוויי (שעפּסלעך) זכרים, און זייערע ביידע קעפּלעך זע- 
נען ארויסצוזאמען (פון דער מוטערס לייב), זאָגט ר' יוסי הגלילי, אז זיי געהערן 
ביידע צוס כהן יי זענען ביידע בכורים), ווארום עס ווערט געזאָגט (ששמות י*2) 
,חזכרים לה', די זכרים געהערן צו גאָט (צום כהן". און וייל ,,הזכרים" איז אין 
לשון רבים, מיינט מען דערמיט, אז אויב ביידע זיינען ארויס צוזאמען זענען זי 
ביידע בכורים. וחכמים, און די חכמיס זאָגן, אז עס איז ניט מעגליך (אז ביידע קעפּ- 
לעך זאָלן פינקטלעך האָבן ארויסגעגאנגן צוזאמען, נאָר איינס איז מסתמא ארויס- 
געגאנגען פריער און איינס שפעטער, און דאריבער געהערן ניט ביידע צום כהן, נאָר 
איינס (געהערט) צו אים (צום בעל הבית פון די שעפּסלעך) און איינס (געהערט) צום 
כהן. ר' טרפון זאָגט, אז דער כהן קלייבט זיך דאָס בעסטע. ווייל מען נעמט אָן אז דאָס 
בעסערע שעפּסל, דאָס פעטערע און געזונטערע איז ארויסגעגאנגן פריער און איז 
דער בכור. ר' עקיבא זאָגט, אז עס איז פאראן צווישן זיי (צווישן דעם בעל הבית און 
דעס כהן) די מחלוקה וועגן בעסערן ,, משמנים ביניהן", פון װאָרט /,שמן", דאָס 
פעטע, דאָס גוטע, און דאָס הייסט, אַז די מחלוקה צווישן זיי איז דאָך נור וועגן דעם 
װאָס איין שעפּסל איז בעסער, פעטער, פון אנדערן, און ווייל עס איז א ספק צו ווע- 
מען דאָס פעטערע געהערט, זאָל דער בעל הבית פארהאלטן פאר זיך דאָס פעטערע 
און געבן דעם כהן דאָס מאָגערע. והשני, און דאָס צווייטע (שעפּסל װאָס בלייבט ביים 
בעל הבית) זאָל זיך פּאשן ביז עס װועט באקומען אַ פעלער (יסתאב). וייל עס איז 
דאָך א ספק, טאָמער איז דאָס דער בכור, דאריבער טאָר מען עס ניט שעכטן און עסן 
סיידן ווען עס באקומט א פעלער, און א בכור א בעל מום מעג מען שעכטן אומעטום 
(ניט אין בית המקדש) און עסן אומעטום; און אויך דאָס שעפּסל װאָס דער כהן האָט, 
ווייל ער איז דאָך נור א ספק בכור, מוז דער כהן אויך ווארטן דערמיט בִיז עס בא- 
קומט א פעלער און מען שעכט עס און מען עסט עס אומעטום. וחייב, און (ווען דער 
בעל הבית שעכט דאָס שעפסל נאָכדעם וי עס האָט באקומען א פעלער) דארף ער 
גע (דעס כהן) דערפון מתנות. מיט ,,מתנות" מיינט מען די זרוע ולחיים וקבה (זע 
מסכתא חולין פּרק י' משנה א'). ר' יוסי פטרט (באפרייט). ער זאָגט, אז מען דארף 
ניט געבן די מתנות, ווייל ער האלט, אז עס הייסט וי דאָס שעפּסל איז א בכור און 
עס האָט געהערט צום כהן, און ער דער כהן האָט עס געגעבן צום ישראל, מת, אויב 
וויינס פון די שעפּסלעך איז געפגרט, זאָגט ר' טרפון אז זיי זאָלן זיך צעטיילן (מיט לע- 
בעדיקן שעפסל). מען מיינט דאָ אז דאָס שעפּסל איז געפּגרט איידער מען האָט. איינס 
געגעבן דעם כהן, די גמרא זאָגט אז ר' טרפון האָט חרטה געהאט פון זיין פריערדיקן 
דין, אז דער כהן נעמט דאָס בעסערע שעפּסל, נאָר ער האלט איצט אז ביי ביידע 
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רִבִּי עֲקֵיבֶא אוֹמָר, הַמּוֹצִיא מַחֲבֵרוֹ 
עָלָיו הִרְאֶיָה. זָכֶר וּנְקֵבָה אִין כָּאן 
לַכֹּהֶן כְּלוּם; 
| שְׁתִּי רְחָלוֹת שְֶׁלֹא 
ַכְרוּויְָדוּ שְנִיזְכָרִים, נוֹמֵן שְׁנֵיהְן 
לִכֹּהֵן. זָכֶ וּנְקְבֶה. הַזכֶר לכֹּהֵן. שְׁנִ 
וכָרִים וּנְקֵבָה. אֶחֶד לו וְאֶחָד לִכֹּהֵן 
רבִּי טַרְפוֹן אוֹמַר, הַכּהֵן בּוֹרֶר לו 
אֶת הַיֵּפָה. רַבִּי עֲקֵיבָא אוֹמָר, 
מְשַׁמָּנִים בֵּינֵיהָן וְהַשֵׁנִי יִרְעָה עד 
שֶׁיִסְתָּאָב. וְחִיב בַּמַּתָּנוֹת. רַבִּי יוֹסֵי 
פּוֹשֶר. מַת אֶחָד מֵהָן, רַבִּי טרְפוֹן 
אוֹמָר, יַחֲלוֹקוּ, רבִּי עֲקֵיבֶא אוֹמָר, 


בכורות 3 


רמח 
הַמּוֹצִיא מַחֲכֵרוֹ עָלָיו הָרְאָיָה. שְׁת 
נִקְכוֹת ווָכֶר אוֹ שָׁנֵי זִכְרִים וּשְׁתֵּ 
נָקֵבוֹת, אִין כָּאן לכֹּהֵן כָּלוּים: דן אַחַת 
ַכְּרֶה וְאַחַת שֶׁלֹא בִכְּרָה וְיָלְדו 
שְׁנֵ זְכִָים, אֶחָד לו וְאֶחָד לכֹּהֵי 


רַבִּי טַרְפוֹן אוֹמַר, הַכֹּהֵן בּוֹרֶר לו. 


אֶת הַיֵּפָּה. רַבִּי עֲקִיבֶא אוֹמָר, 
מְשְַּׁנִים בֵּינֵיהָן וְהַשֵּׁנִי יִרְעָה ער 
שִיִסְתָּאֵב. וְחַיּב בַּמַּתָנוֹת, רַבִּי יוֹסֵי 
פּוֹטָר, שֶׁהָיָה רַבִּי ייּסֵי אוֹמָה, כֶּל 
שֶׁהֲלִיפָיו בְּיד כּהֵן, פְּוּר מֶן הַמַּתָּנוֹת, 
רַבִּי מֵאִיר מְחַיִּב. מַת אֶחֶד מֵהֶן 





רַבִּי טַרְפוֹן אוֹמֵר, יַחֲלוֹקוּ. רַבֵּי 


שעפּסלעך איז א גלייכער ספק. ר' עקיבא זאָגט, אז וער עס ול ארויסנעמען פון 
צווייטן דארף ברענגן דעם באווייז. און ווייל דער כהן וויל דאָך ארויסנעמען פון בעל 
הבית, דאריבער געהערט דאָס לעבעדיקע שעפּסל צום בעל הבית. זכר, אױב (די 
שעפּסינקבה האָט געבוירן א צווילינג) א זכר און א נקבה, האָט דאָ דער כהן גאָרניט. 
ווייל עס קאָן זיין אז די נקבה איז געבוירן געװאָרן צום ערשטן. | | 

שתי, אױב צוױי שעפסלעך וועלכע האָבן נאָכניט געבוירן, האָבן געבױירן 
צוויי זכרים, גיט מען ביידע צום כה; אויב צוויי זכריס און איין נקבה, איז איין (זכר) 
זיינס נדעס בעל הבית'ס) און איין (זכר) צום כהן. ר' טרפון זאָגט אז דער כהן קלייבט 
זיך אויס דאָס בעסטע. ר' עקיבא זאָגט, אז די מחלוקה איז וועגן בעסערן (פעטערן). 
און דאָס צווייטע זאָל זיך פאַשן ביז עס באקומט א פעלער. און מען איז חייב אין 
מתנות. ר' יוסי פטרט. אויב איינער פון זיי איז געפּגרט, זאָגט ר' טרפון, אז זיי זאָלן 
זיך צעטיילן. רי עקיבא זאָגט, אַז ווער עס וויל אַרױסנעמען פון אַנדערן דארף ברענגן 
דעס באווייז. אויב זי האָבן געבוירן צוויי נקבות און איין זכר, אָדער צוױי זכרים און 
צוויי נקבות, קריגט דער כהן גאָרניט. דער פּירוש דאָ איז וי פריער אין משנה וי 


ח. אחת, (אױב א בעל הבית האָט געהאט צויי ששעפס-נקבות) איינע (פון זי). 
האָט שױן געהאט א קינד (ביכרה) און איינע האָט נאָכניט געהאט קיין קינד, און 
זיי האָבן איצט ביידע געבוירן צוױי זכרים (שעפסלעך, און נור איינער פון זיי איז דאָך 
א בכור, אָבער מען וייסט ניט וועלכער), זאָגט ר' טרפן, אז דער כהן קלייבט זיך 
אס דעם בעסערן ר' עקיבא זאָגט, אז דער אונטערשיד צוישן זײ (דעס בעל הבית 
או. דעם כהן איז וועגן בעסערן (און דאריבער געהערט דאָס בעסערע צום בעל 
הבית). עס איז דיזעלביקע זאך װאָס פריער אין משנה זי. והשני, און דאָס צווייטע 
(עעפּסל, װאָס בלייבט ביים בעל הבית) זאָל זיך פאַשן ביז עס װעט באַקומען א פע- 
לער. און מען דארף געבן (דערפון) מתנות (די זרוע ולחיים וקבה); ר' יוסי פטרט 
מאָגט אז מען דארף ניט געבן די מתנות). שהיה, ווארום ר' יוסי האָט געזאָגט, אז יע" 
דֶעס (יעדע בהמה) ואָס זיין אויסטויש (די אנדערע בהמה אנשטאָט איר) איז פאראן 
אין דער האנט פון כהן, איז מען פטור צו געבן דערפון מתנות. עס איז דאָסזעלביקע 
װאָס מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה זי. ר'י מאיר איז מחייב (זאָגט אז מען דארף - 
יאָ געבן דערפון די מתנות). ר' מאיר האלט װי דער ערשטער תנא, אז מען איז מחויב 
צו געבן די מתנות צום כהן. מת, אוב איינער פון זיי (פון די צוויי שעפּסלעך) איז 
געפגרט (איידער מען האָט איינס פון זיי געגעבן צום כהן, זאָגט ר' טרפון, אז זיי (דער 
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עֲקֵיכֶא אוֹמָר, הַמּוֹצִיא מִחֲבֵרוֹ עָלָיו | שִׁיסְתְּאֵבוּ, וְיָאֶכְלוּ בְמוּמֶן לַבְּעֲלִים. 
הָרְאֶיָה. זְכֶר וּנְקֵבָה, אִין כָּאן לַכֹּהֵן | רַבִּ עקיבָא אוֹמֵר, שְׁנֵיהְן אִינָן בְּכוֹר 
כָּלוּם : מן יוֹצֵא דוֹפְן וְהַכָּא אַחֲרָיו, | הָרִאשׁוֹן מִשׁוּם שָׁאֵינוֹ פֶּשֶר רֶחָם, 
רַבִּי טַרְפוֹן אוּמַר, שְׁנֵיהֶם יִרְעוּ עַד | וְהַשֵּׁנִי מִשׁוּם שֶׁקִּדְּמוֹ אַחַר . 
פרק : 

א הַלּוְקֹחַ בְּהָמָה מן דִנָּכְרִ וְאִין יְִׁמַעאל אוֹמָר, עַז כַּת שְׁנָתָה וַדּאי 

יָדוּע אִם בִּכְּרָה וְאִם לֹא בִכְָּה, רַבִּי | לכּהֵן, מִכֶּאן וְאִילך סָפָק. רְחַל כַּת 





כהן און דער בעל הבית) זאָלן זיך צעטיילן (מיטן לעבעדיקן שעפּסל); ר' עקיבא זאָגט, 
אז ווער עס וויל ארויסנעמען פון צוייטן זאָל ברענגן דעס באוייז (און דאָס לעבע" 
דיקע שעפסל געהערט צום בעל הבית). אַלץ אַזױ וי מיר האָבן געלערנט פריער 
אין משנה זי. זכר ונקבה, (אויב די צוױי שעפּסן האָבן געבוירן ניט צוויי זכרים, נאָר) 
איין זלר און איין נקבה, האָט דער כהן דאָ גאָרנישט. אויך דאָס האָבן מיר געלערנט 
יפריער אין משנה ז', 

ט. יוצא דופ, אױב (א ערשטלינג-שעפסל קאלב) איז געבוירן געװאָרן דורך 
אויפשניידן דער מוטערס בויך (יוצא דופן, ,ארויסגעגאנגן דורך דער וואנט, דאָס 
קינד איז ניט ארויס וי געוויינטליך דורך דעם מוטער לייב, נאר מען האָט עס ארוים- 
גענומען פון אויפגעשניטענעס בויך ארויס) און דערנאָך איז געבוירן געװאָרן (א 
שעפסל פון דער זעלביקער מוטער װי געויינטלעך, פון דעס מוטער-לייב ארויס), 
זאָגט ר' טרפון, ביידע זאָלן זיך פאשן ביז זיי וועלן באקומען פעלערן, און דער 
בעל הבית (פון די שעפּסלעך) זאָל זיי עסן דורך זייער פעלער. ר' טרפון איז אין 
ספק, צי דאָס ערשטע שעפּסל איז א בכור, ווייל עס איז דאָך דאָס ערשטע קינד (בכור 
לולדות), כאָטש עס איז ניט ארויסגעגאנגען דורך דעם מוטער-לייב (רחם), צי דאָס / 
| צווייטע שעפּסל איז א בכור, ווייל כאָטש די מוטער האָט שוין געהאט א קינד אָבער 
דאָס דאָזיקע צווייטע שעפּסל איז דאָס ערשטע װאָס איז ארויסגעגאנגן דורך דעם 
מוטער"לייב (בכור לרחמים). און עס קאָן אויך זיין, אז זיי זענען ביידע ניט קיין בכו" 
רים, ווייל עס קאָן זיין, אז מען דארף האָבן אז דאָס קינד זאָל זיין אי דאָס ערשטע 
געבוירענע קינד (ככור לולדות) אי דאָס ערשטע פון דעם מוטער-לייב (בכור לרח" 
מים), דאריבער מעג מען זיי עסן נאָר ווען זיי באקומען פעלערן, אָבער דעם כהן דארף 
- מען גאָרניט געבן פון זיי, ווייל עס איז א ספק. ר' עקיבא זאָגט, אז זיי זיינען ביידע 
ניט קיין בכורים: דאָס ערשטע שעפסל איז ניט קיין בכור) וייל עס איז ניט דאָס 
ערשטע פון דעם מוטער-לייב (,9טר רחס", די עפנונג פון רחם, פון מוטער-לייב), 
און דאָס צוױיטע (שעפסל אין ניט קיין בכור) ווייל פאר אים איז עווין געווען אן 
ראנדער (קינד). ר' עקיבא האלט אז א בכור מוז זיין ביידע, אי ,בכור לולדות" אי 
בכור לרחמים". 

פרק 4 

הא הלוקח, אז איינער (א ייד) האָט געקויפט א בהמה פון א גױ, און ער וייסט 
ניט צי זי האָט שױן געהאַט א קינד (און ממילא איז דאָס קינד װאָס איז איצט געבוירן 
געװאָרן פון דער בהמה ביים ייד ניט קיין בכור) צי זי האָט נאָכניט געהאַט קיין 
קינד און דאָס איצטיקע קינד אין א בכור), זאָגט ר' ישמעאל, אז דאָס איז אַ 
ציג פון א יאָר (זי האָט איצט געבוירן בייס ייד ווען זי איז נאָכניט אלט קיץ יאָר) 
איז (דאָס קינד) זיכער (א בכור, און עס געהערט) צום כהן און אוב פון איצט (פון 
איין יאָר אָן) און ווייטער (אױיב זי איז עלטער פון איין יאָר) איז דאָס קינד א ספק. 
מחמת מען נעמט אָן, אז עס קאָן ניט זיין אַז אין ערשטן יאָר זאָל די ציג געבוירן 
און זי זאָל קאָנען האָבן אין יאָר נאָכאמאָל א קינד. אָבער נאָכן יאָר, איז שוין א סטק, 
און דער בעל הבית דארף עס ניט געבן דעם כהן אָבער ער מעג עס שעכטן נאָר 
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שְׁתַּיִם וַדַּאי לכֹּהֶן, מִכָּאן וְאִילךְ | וּבַגַסָּה שִׁלְיָה וּכְאֲשֶׁה שְׁפִיר וְשַׁלְיָה. 
סָפֵק. פָּרָה ַחֲמוֹר בְּנוֹת שֶׁלשׁ וַדֵּאי | זֶה הַכְּלֵל, כָּל שׁיְדוּע שָׁבּכּרָה, אִין 
לִכֹּהֵן, מִכָּאן וְאִילך סָפק. אָמַר לו | כָּאן לַכֹּהן כָּלים. וְכֶל שָׁלֹא בִכּרֶה 
רַבִּי עקִיבָא, אֵלוּ בַּוּלֶד בִּלְבַד בִּהֵמָה | הֲרִי זֶה לכה אִם סָפָק, יָאְכָל בְּמוּמו 
נִפֶטֶרֶת הָיָה כִדְבָרֶיףְ. אֶלָּא אֶמְרוּ | לַבְּעָלִים. רַבִּי אָליעֲזֶ בֶּ ַעַקבֿ אוֹמר 
סִימֶן הַנְּלֶר בִּבְּהֵמָה דַקֵּה טִנּוּם, | בְּהֵמָה נִפֶּה שֶׁשְׁפְעֹה חֲרָרַת דָּם, 


= ז = 





ווען עס װעט באקומען א פעלער. רחל, אױב דאָס אין א שעפס אין די צװױי 
ויאָר װואָס האָט איצט געבוירן ביים ייד איידער זי איז אלט צויי יאָר) איז (דאָס קינד) 
זיכער (א בכור און עס געהערט) צום כהן פון איצט (פון צויי יאָר אָן) און וייטער 
איז עס א ספק. ווייל א שעפּס האָט ניט קיין קינד פריער. פרה חזמור, אויב עס איז 
א קו אָדער אן אייזל, אין די דריי יאָר (איידער זי זענען אלט געװאָרן דרי יאָר) 
איז דאָס קינד זיכער (אַ בכור און עס געהערט) צום כהן פון איצט אָן (פון דריי יאָר 
אָן) און ווייטער איז עס א ספק. ביי אן אייזל דארף דער בעל הבית אין פאל פון ספק 
אויסטוישן דאָס אייזעלע-בכור (דעם פּטר חמור) אויף א שעפּסל און האלטן עס פאר 
זיך, ניט געבן עס צום כהן. דער ,תפארת ישראל" זאָגט דאָ, אז מיר זען טאקע 
היינטיקע צייטן, אז א קו האָט יאַ א קינד פריער פון דריטן יאָר, אָבער די גאטור 
(די טבע) האָט זיך געענדערט אין א סך ענינים פון דער משנה-צייט אָן ביז איצט. 
אָמר לו, האָט צו אים (צו ר' ישמעאל) געזאָגט ר' עקיבא: ווען א בהמה ואָלט פטור 
געװואָרן פון בכורה (אויב זי האָט א קינד איז עס ניט קיין בכור) בלויז דורך א קינד 
אליין (אויב פריער, פאר דעם דאָזיקן קינד האָט זי געהאט אן אנדער קינד), װאָלט 
עס (די הלכה) געווען וי דיינע ווערטער. מחמת איין קינד און דערנאָך נאָך א קינד 
קאָן א ציג ניט האָבן איידער זי איז אלט א יאָר, און א שעפּס איידער זי איז אלט צוויי 
יאָר, און קו אָדער אן אייזל איידער זיי זענען אלט דריי יאָר. אלא, נאָר (זאָגט ווייטער 
רי עקיבא) מען האָט דאָך אָבער געזאָגט (די חכמים האָבן געזאָגט) אז דער סימן 
פון א קינד (דעמזעלביקן דין װאָס א קינד) ביי א בהמה דקה (ביי קליין-פי, ביי א ציג 
און א שעפּס) איזבלוט- אָפּגאנג (טינוף, אוב די ציג אָדער די שעפס מפילט בלוט 
צוליב מעוברת זיין, איז עס אזוי װוי זי װאָלט געבוירן א קינד; און ביי א בהמה גסה 
(ביי גרויס-פי, ביי א קו צי ביי אן אייזל) איז אזוי װוי א קינד האָבן (דאָס מפיל זיין) 
א מוטער-בייטל (שליה, דעם בייטל, אין וועלכן דאָס קינד ליגט); און בי א פרױי איז 
(אזוי וי א קינד האָבן דאָס מפּיל זיי) א שטיק פלייש װאָס זעט אױס װי א מענטש 
(שפיר) אָדער דעס מוטער-בייטל (שליה). דאריבער טענהט ר' עקיבא, אפילו ווען 
די ציג איז נאָכניט אלט קיין יאָר און די שעפּס קיין צוויי יאָר און די קו צי די אייזל 
קיין דריי יאָר, קאָן דאָך זיין אז זי האָט פריער מפֿיל געווען איינע פון די דאָזיקט, 
און ממילא איז דאָס איצטיקע קינד ניט קיין זיכערער בכור נאָר א ספק בכור. -- 
טייל טייטשן ,,שפיר"* ניט א שטיק פלייש, נאָר א הויט:רערל פול מיט בלוט. -- 
זה הכלל, דאָס איז דער כלל: יעדע (בהמה) װאָס מען וייסט אז זי האָט פריער שזוין 
געהאַט אַ קינד (אָדער מפּיל געווען) איז (אױב זי האָט איצט אַן אַנדער קינד) קומט 
ידעם כהן גאָרניט, און אב (מען וייסט) אז זי האָט פריער נישט געהאַט קין 
קינד (און זי האָט ניט מפיל געווע) געהערט (דאָס קינד ואָס זי האָט אַיצט) צום 
כהן (וייל דאָס איז דאָך זיכער א בכור), און אױב עס איז א ספק (צי זי האָט שױן 
געהאט א קינד צי ניט) איז (דאָס קינד װאָס זי האָט איצט) זאָל געגעסן ווערן דורך 
-דעם בעל הבית ווען עס באקומט א פעלער. דער כהן קריגט עס ניט, אָבער אויך דער 
בעל הבית מעג עס שעכטן און עסן נאָר נאָכדעם וי עס באקומט א מום, א פעלער. פון 
די מפרשים איז צו זען, אז די װוערטער פון ,,זה הכלל" זאָגט ר' עקיבא. ר' אליעזר 
בן יעקב זאָגט, אז אויב א בהמה װאָס (האָט ניט געהאט קיין קינד) האָט מפיל געווען / 
(ששפעה, סיאיז ארויס א סך) א שטיק בלוט (חררת דס) זאָל דאָס (שטיק בלוט) באגראָבן 
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הֵרֵי זוֹ תִּב וְנִפְטָרָה מִן הַבְּכוֹרָה: 
יב רִבֶּן שִׁמְעוֹן כֶּן גִמְליאָל אוֹמָ, 
הִלּוְקֵחַ בְּהֵמָה מְנִיקָה מִן הַנָּכְר 
אִינוֹ חוֹשֵׁשׁ שָׁמָּא בְנָהּ שֶׁל אַחֶרֶת 
הְיָה. נִכְנֵם לָתוֹךּ עֲדְרוֹ וְרְאֶה אֶת 


בכורות ג 
בְנָהּ שָׁל זו בָּא לוֹ אֵצֶל ז אוֹ שָׁמָּא 


רנא 


בְנָהּ שָׁל זוֹ בָּא לוֹ אֵצֶל ז: { רַבִּ 
יוֹסִי בֶּן מֶשֶׁלֶּם אוֹמֵר. הַשׁוֹחֵט אֶת 
הַבְּכוֹר עוֹשֶָׂה מָקוֹם בְּקוֹפִיץ מִכָּאן 
וּמִכָּאן וְתוֹלֵשׁ הַשֵּׂעֶר, וּבִלְבֵד שֶׁלֹא 


יִיזנוּ מִמָּקוֹמוֹ. וְכֵן הַתּוֹלֵשׁ אֶת 


הַמַּכְכֵּירוֹת מְנִיקוֹת, וְאֶת שֶׁאֵינָן 
הַשָׂעֶר לראוֹת מְקוֹם הַמּוּם: 


מַבְכִּירוֹת מְניקוֹת, אֵינוֹ חוֹשֵׁשׁ שָׁמָּא 





ווערן (ווייל ס'איז א בכור), און זי (די בהמה) איז (דאדורך) פטור געװאָרן פון בכורה. 
ווען זי האָט דערנאָך א קינד איז עס ניט מער קיין בכור. 
- ב. רבן שמעון בן גמליאל זאָגט, אז איינער קויפט פון א גױ א בהמה וועלכע 
זייגט א קינד (און דערנאָך האָט די בהמה געהאַט ביים ייד געבוירן א קינד) דארף ער 
(דער ייד) ניט איבערקלערן (חוששש זיי) טאָמער איז דאָס קינד וואָס די בהמה האָט 
געזייגט ביים גו) געווען דאָס קינד פון אן אנדערער (בהמה און אז זי האָט נאָך 
קיינמאָל ניט געהאט קיין קינד), נאָר מען נעמט אָן אַז ביים גוי האָט זי געזייגט איר אייגן 
קינד, און דאריבער אַיז דאָס איצטיקע קינד װאָס זי האָט געבוירן ביים ייד ניט 
קיין בכור, כאָטש עס טרעפט זיך א מיעוט (זייער ווייניג) אז בהמות זאָלן האָבן מילך 
נאָך איידער זיי האָבן געהאט א קינד, דארף מען דארויף ניט איבערקלערן. נכנס, 
אויב איינער א (ייד) איז אריינגעגאנגן אין זיין אייגענער סטאַדע (עדרו, סטאַדע מיט 
בהמות) און ער האָט געזען וי די בהמות, וועלכע האָבן פריער ניט געהאט קיין קינ" 
דער (מבכירות) זייגן קינדער, און די בהמות וועלכע האָבן פריער שוין געהאט קינ" 
דער זייגן (איצט, נייע) קינדער, דארף ער ניט איבערקלערן (חושש זיי) טאָמער איז 
דאָס קינד פון דער (בהמה-מוטער) געקומען (יג) צו דער (צו אן אנדערער 
בהמה, ניט צו זיין מוטער), אָדער דאָס קינד פון דער אנדערער (בהמה-מוטער) איז 
געקומען זייג) צו דער (בהמה, ניט צו זיין מוטער). די קינדער פון די ערשטע 
בהמות, וועלכע האָבן פריער קיין קינדער ניט געהאט, זענען בכורים, און די נייע 
קינדער פון די אנדערע בהמות, וועלכע האָבן פריער שוין יאָ געהאט קינדער זענען 
ניט קיין בכורים, מען האָט ניט מורא טאָמער האָבן זיך די קינדער פארטוישט (און 
אלע זענען ספק בכורים), נאָר מען נעמט אָן, אז דאָס קינד װאָס זייגט ביי דער בהמה 
איז דער דאָזיקער בהמה'ס קינדי . 
ר' יוסי בן משולם זאָגט, אז ווען איינער גײט שעכטן א בכור (און דער דין 
איז, אַז אַ בכור, אפילו אזעלכן וועלכער האָט א פעלער, א בעל מום, טאָר מען ניט אָפּ- 
שערן, און ביים שעכטן דארף מען דאָך ביים האלדז, וואו מען שעכט, ריין מאכן פון 
די האָר), זאָל ער מאַכן (אין האלדז פון בכור) אָרט פארן א האק-מעסער (בקופיץ), פון 
איין זייט און פון דער אַנדערער זייט (פון ביידע זייטן פון אָרט, וואו מען דארף שעכט)) 
און ער רייסט ארויס (דאָרט) די האָר, אָבער ער זאָל (די אויסגעריסענע האָר) ניט 
אַוועקנעמען פון אָרט. אין דער משנה איז פאראן ,.בקופיץ", מיט א האק"מעסער, און 
די גמרא טייטשט, אז מען מיינט ,לקופיץ", אזוי פיל אָרט וויפיל א האק-מעסער 
פארנעמט. באמת שעכט מען ניט מיט א האק-מעסער, נאָר מיט א שעכט-מעסער, א 
חלף, וועלכער איז דינער פון האקימעסער. אָבער אָרט דארף מען מאכן א ברייטערן, 
/אזוי פיל וויפיל עס פארנעמט א האק-מעסער כדי מען זאָל קאָנען בעסער שעכטן. 
מען טאָר ניט. אוועקנעמען די אויסגעריסענע האָר, כדי מענטשן זאָלן זען, אז ער 
האָט עס אויסגעריסן ניט כדי צו נוצן די האָר (די וואל), נאָר כדי עס זאָל אים זיין 
לייכטער צום שעכטן. וכן, און אזוי (איז אויך דער דיף ווען איינער רייסט אױס די 
האָר (פון אן אָרט אין בכור'ס קערפער) כדי צו וייזן (צו א חכם, א דיין) דאָס אָרט 
פון פעלער. דער דין איז, אז ווען א בכור באקומט א פעלער, קאָן דער בעל הבית 
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ר שֶׂעַר | יחוּדָה. אָמַר רַבִּי יוסי, לא בָזָה הִתִּיר 
בָּכוֹר בַּעל מוּם שׁנְשַׁר וְהִנִּיחוֹ בַחַלּוֹן | עקַבְיָא. אֶלָא בִשְׂער בְּכוֹר בַּעל מוּם 
ְאַחַרכַּךְ שׁחָטו;ֶעקִבְיא בֵּן מַהְללָאֵל |שֶׁשַׁר וְהנּיחוֹ בַחלוֹן ְאַחַר כַּךּ מַת 
מִתִּיר, וַחֲכָמִים אוֹסְרִין, דִּבְרִי רַבִּי| בה עַקִבְיָא בֶּן מַהֲלְלָאֵל מַתִּיר, 


אליין זיך ניט מתיר מאכן צו שעכטן דעם בכור און עסן אים, נאָר ער מוז ווייזן דעם 
פעלער צו א חכם, א דיין, וועלכער האָט סמיכה צו פּסקענען צי דאָס איז אַ ריכטי" 
קער מום. לערנט די משנה, אז מען מעג אויסרייסן די האָר ארום דעם אַרט פוֹן מע" 
לער כדי דער דיין זאָל קאָנען זען דעם פעלער. | | 
ד. שער, די האָר פון א (בהמה) א בכור וועלכער האָט א פעלער (בעל מוס) װאָס 
זײ (די האָר) זענען ארויסגעפאלן, און מען האָט זיי אוועקגעלייגט אין פענסטער 
(אוועקגעלייגט אין אן אָרט) און דערנאָך האָט מען אים דעם בכור) געשאָכטן, איז 
עקביא בן מהללאל מתיר (צו נוצן די האָר). כדי צו פארשטיין די משנה װעלן מיר דאָ 
געבן עטלעכע אויפקלערונגן. א בכור (א בהמה) ווען ער איז גאנץ, אָן א פעלער, טאָר 
מען ניט שעכטן און ניט עסן. (סיידן אין בית המקדש): נאָר ערשט ווען ער באקומט 
א פעלער, ער ווערט א בעל מום, מעג מען אים שעכטן אומעטום און עסן. אָבער אויך 
ווען דער בכור האָט א פעלער טאָר מען, ווען ער לעבט, ניט ארבייטן מיט אים, און 
מען טאָר ניט אָפּשערן זיינע האָר צי זיין װאָל, און אויב מען שערט אָפּ די האָר צי די 
װאָל טאָר מען זיי ניט נוצן. אָבער ווען מען האָט דעם בכור מיטן פעלער שוין גע" 
שאָכטן מעג מען דאמאָלס יאָ אפּשערן, אָראָפּנעמען, די האָר צי די װאָל פון קערפּער 
און זיי נוצן. די שאלה דאָ אין דער משנה איז, אויב די האָר װאָס זענען פון זיך 
אליין אַרױסגעפאַלן ווען דער בכור בעל מום האָט נאָך געלעבט, און מען האָט די 
האָר אַװעקגעלײגט, און דערנאָך האָט מען געשאָכטן דעם בכור, צי מעג מען די 
האָר נוצן? צי זענען די האָר מותר געװאָרן דורכן שעכטן דעם בכור, כאָטש די 
|האָר זענען בשעתן שעכטן ניט געווען אויף דעם בכור'ס קערפּער! זאָגט עקביא 
מען מעג (וועגן עקביא בן מהללאל זע עדיות פּרק ה' משנה זי). חזכמים, און די חכמים 
אסרן, זיי זאָגן, אז מ'טאָר די האָר ניט נוצן, ווייל מען האָט מורא אז דער כהן (צו ווע" 
מען מען דארף אוועקגעבן א בכור) װעט האלטן דעם בכור בעל מום און ניט שעכטן 
אים, כדי צו נוצן די האָר װאָס פאלן אַרױס, און דערוייל קאָן קומען צו עובר 
צו זיין עבירות, דער כהן וועט ארבייטן מיט אים, אפּשערן אים. דאריבער האָט מען גע" 
אסרט די ארױיסגעפאַלענע האָר. דברי ר' יהודה, אזוי זאָגט ר' יהודה. דאָס הייסט, ‏ 
אז די מחלוקה צווישן עקביא און די חכמים איז וועגן א בכור בעל מום װאָס מען האָט - 
געשאָכטן. אָמר, האַט ר' יוסי געזאָגט, אז ניט ביי דעס (ביי א בכור בעל מום װאָס מען 
האָט געשאָכט) האָט עקביא מתיר געמאכט (און די חכמים האָבן געאסרט צו נוצן די 
האָר װאָס זענען ארויסגעפאַלן ביים לעבן, נאָר ביי די האָר פון א בכור א בעל מום 
וואַס זיינען ארויסגעפאלן און מען האָט זיי אוועקגעלייגט אין פענסטער (אין אן אָרט) 
און דערנאָך איז ער (דער יבכור) געפּגרט, ביי דעם דאָזיקן איז עקביא מתיר (צו נוצן 
די האָר) און די חכמים אסרן. מחמת ביי א בכור װאָס טען האָט געשאכטן האלטן אויך 
די חכמים אז מען מעג נוצן די האָר װאָס זיינען פריער געהאט ארויסגעפאלן ווייל 
דאָס שעכטן האָט דאָך מתיר געמאכט די האָר װאָס געפינען זיך באהאפטן צום קער" 
פּער פון בכור בעל מום און דאריבער זענען זיי מתיר אויך די האָר וועלכע זיינען 
פריער ארויסגעפאלן. אָבער א בכור בעל מום וועלכער איז געפּגרט דארף מען קובר 
זייך, באגראָבן, און מען טאָר אים ניט נוצן, ניט זיין פלייש און ניט די האָר וועלכע 
זענען באהאפטן צו אים, און ביי אַזאַ געפּגרטן בכור איז די מחלוקה, און עקביא זאָגט, 
אז די האָר װאָס זיינען פריער ארויסגעפאלן מעג מען נוצן, און די חכמים אסרן, טאָי 
מער װעט דער כהן צוליב דעם האלטן דעם בכור, וי מיר האָבן פריער דער" 
קלערט. ביי א געשאָכטענעם בכור דארף מען ניט מורא האָבן ווארום מיר זען דאָך, אז 
דער כהן האָט אים ניט געהאלטן, נאָר געשאָכטן. דאָס װאָרט ,.בחלון", אין פענסטער, 
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ַתֲכָמִים אוֹסְרִין. הַצמֶר הַמִדְלְדָּל מִתָרי וְאֶת שָׁאֵינוֹ נִרְאֶה מִן הנ 
ְַּּכוֹר, אֶת שָׁהוּא נִרְאֶה מִן הַגּה | אֶסוּר ; 


פרק ר 
א עד כַּמָּה יִשְׂרָאֵל הִיָּבִים | רַבִּי יוֹסֵי אוֹמָר, בַּדַּקֵּה שְׁלֹשֶׁה 
לְהִטַּמֵּל בַבְּכוֹר? בַּבְּהָמָה דקּה ער | חֲדָשִׁים. אָמַר לוֹ הַכֹּהֵן בְּתוֹךְ זֶמָן 
שְׁלֹשִׁים יוֹם, וּבַנֶּּ חֲמָשִׁים יוֹם. | זֶה, תִּנֵהוּ לִי, הֲרִי זֶה לֹא יִתְּנוֹ לוֹ, 


--ײ צ 


מיינט מען ניט דוקא אין פענסטער, נאָר סתם אין אן אָרט. די משנה זאָגט ,,בחלון", 
ווייל געוויינטלעך האָט מען די האָר געלייגט אין פענסטער כדי זיי אויסצוטריקענען. 
הצמר, די װאָל וועלכער הענגט נאָך ביי (א בהמה) א בבור (די שטיקלעך װאָל װאָס 
זיינען אָפּגעריסן אָבער ניט אינגאנצן נאָר זי הענגן נאָך אביסל, מדובלל, און מען 
האָט דעם בכור געשאָכט) אין די (די שטיקלעך נאָכהענגנדיקע װאָל) װאָס זען-אויס 
וי זײ זענען צזאמען מיטן ואָל וואָס אין באהאָפּטן צום קערפער פון בכור) מעג 
מען (נוצן, ווייל זי זעגען מותר געװאָרן דורכן שעכטן פון בכור), און די (די שטיק- 
לעך נאָכהענגנדיקע װאָל) װאָס זען ניט אס װי זי זענען צוזאמען מיטן װאָל וואָס 
איז באהאָפטן צום בכור'ס קערפּער), טאָר מען ניט (נוצן). וייל זיי הייסן װוי זי 
װאָלטן געווען אראָפּגעפאלן פון בכור ווען ער האָט נאָך געלעבט. די משנה איז דאָ 
וי ר' יהודה זאָגט פריער אז די חכמים אסרן דאָס װאָל װאָס איז אראָפּגעפאלן ווען 
דער בכור בעל מום האָט געלעבט און מען האָט אים דערנאָך געשאָכטן אין טייל 
משניות איז אנשטאָט ,,מדובלל" פאראן ,,מדולדל" און דאָס הייסט אפּגעריסן אָבער 
ניט אינגאנצן, נאָר עס הענגט נאָך (װי ,,אבר המדולדל"). ,,גיזה" מיינט ,,װאָל", 


פרק ד. 


אי יעד כמה, ביז ווען װױי לאנג) דארף א ישראל (װואָס זיין בהמה האָט געבוירן 
א בכור) זיך פארנעמען (להיטפל, האָדעווען, אָפּגעבן זיך) מיט דעם בכור? וען א 
ישראל'ס א בהמה האָט געבוירן א בכור, דארף ער אוועקגעבן דעם בכור צו א כהן, 
אָבער ניט באלד וי ער ווערט געבוירן,. מחמת דער בכור איז נאָך צו-יונג און מען 
דארף אים האָדעװוען און דאָס דארף טאָן דער ישראל, ביז א געוויסער צייט, די 
משנה פרעגט: װוי לאנג דארף ער דאָס טאָן? בבהמה דקה, ביי קליין-פי (ביי ציגן און 
שעפּסן) ביז דרייסיק טעג (דארף ער האָדעווען דעם בכור און דערנאָך אים געבן דעם 
כהן, און ביי גרויס-פי (בהמה גסה, א קאלב געבוירן פון א קו) פופציק טעג. וייל 
ביי א בהמה גסה געדויערט לענגער ביז דאָס קאלב ווערט דערצויגן. די גמרא לערנט 
עס אָפּ פון פּסוקים. ר' יוסי זאָגט, אז ביי קליין-פי (ביי א בהמה דקה, ציגן און שעפסן) 
דריי חדשים ר' יוסי האלט, אז א בהמה דקה וועלכע האָט דינע ציין דאַרף מען לענ- 
גער האָדעווען ביז זי װעט קאָנען עסן פאו זיך, און אויך אויב מען װעט זי אוועק- 
רייסן פון איר מוטער, ווען זי איז נאָך צו-יונג, קאָן זיי פּגרן פון בענקשאפט, אָמר לה, 
אוב דער כהן האָט פאר דער דאָזיקער צייט (פּאר דרייסיק טעג ביי א בהמה דקה און 
פאר פופציק טעג ביי א בהמה גסה) געזאָגט צו אים (צום ישׂראל; ,געב אים מיר", 
טאָר ער אים ניט געבן (צום כה). דער טעם איז, וייל באמת דארף דאָך דער 
ישראל נאָך האָדעװען דעם בכור, און עס קומט דאריבער אויס וי דער כהן נעמט 
אויף זיך אן אומזיסטע טירחא און הוצאות, און עס הייסט װוי דער כהן באַצאָלט דעם 
ישראל כדי ער זאָל אים געבן דעם בכור, און דאָס טאָר מען ניט. די גמרא רופט עס 
אָן .ככהן המסייע בבית הגרנות", װי א כהן װאָס העלפט אַרבײטן אין שייער ביים 
| דרעשן די תבואה כדי מען זאָל אים געבן די תרומה און מעשר, און דער דין איז אז 
אַזאַ כהן טאָר מען ניט געבן די תרומה און מעשר, ווייל ער טוט שאדן אנדערע כהנים. 
יאם היה, אויב ער (דער בכור) איז געווען א בעל מום (האָט א פעלער, און דער כהן קאָן 


254 בכורות ד רגנד 
אָם הָיָה בַּעַל מוּם, אָמַר לו תֶּן לי | שָׁנָה בְשָׁנָה : ב נוֹלד לו מוּם בְּתֹךְ 

שְׁאוֹבְְנּוּ, מִתָּר. וּכִשֶׁעֵת הַמִּקְדֶּשׁ, | שְׁנָתֹ. מִתָּר לָקִימוֹ כָּל שְׁנִים עֲשֶׂר 
אִם הָיָה תָמִים, אָמַר לו תֶּ לי | חדֶשׁ, לְאַחַר שְׁנָוּ, אִינוֹ רשַּאי 
שָׁאַקְרִיבָנּ, מִתֶּר. הַבְּכוֹרנָאָכֶל שָׁנָה | לְקימו אֶלֶּא עֶר שְׁלֹשִׁים יוֹם: 
בְשָׁנָה, בִּין תָּמִים בֵּין בַּעַל מוּם, | { הַשׁוֹחֵט הַבְּכֹר וּמַרְאֶה אֶת מוּמוּ 
שִׁנָּאֲמַר לִפְנִי ה' אֲלֹהָיך תֹאכְלְנוּ| ַבִּי ְהוּדָה מַתִּיר. רבִּי מָאִיר אוֹמָר, 


אים באלד שעכטן און עסן), און ער (דער כהן) האָט געזאָגט צו איס (צום ישראל פאר 
דער צייט) ,געב אים מיר כדי איך זאָל אים (באלד שעכטן און) עסן", מעג ער (אים 
געבן). ווייל דער כהן דארף זיך ניט פארנעמען מיט אים, נאָר קאָן אים באלד שעכטן. 
ובשעת המקדש, און אין דער צייט ווען דאָס בית המקדש איז געשטאנען (און דער 
כהן האָט געקאָנט אהין אוועקפירן דעם בכור ווען ער אין גאנץ, אָן א פעלער, און 
מקריב זייץ און עסן זיין פלייש) אפילו ווען ער (דער בכור) אין געוען א גאנצער 
(תמים, אָן א פעלער) און ער (דער כהן האָט אים (דעם יששראל) געזאָגט (פאר דער 
צייט); ,געב מיר, כדי איך זאָל אים מקריב זיין", מעג ער (אים געבן). וייל ער קאָן 
דאָך אים באלד אוועקפירן קיין ירושלים און מקריב זיין. אָבער אין היינטיקער 
צייט ווען דאָס בית המקדש איז ניטאָ, און דער כהן מון דעם גאַנצן בכור האַלטן 
ביז ער קריגט א פעלער (און אַליין מאַכן אים א פעלער טאָר מען ניט), טאָר מען 
דעם כהן ניט געבן דעם בכור פאר דער צייט. הבכור נאכל, א בכור דארף מען (עועכטן 
און) עסן אין יאָר (שנה בשנה, אין ערשטן יאָר זינט ער איז געבוירן געװאָרן), מי" 
ער איז א גאנצער (תם, אָן א פעלער, און דאָס בית המקדש שטײט און מען קאָן אים 
מקריב זיין און עסן) און סי ער איז א בעל מום (האָט א פעלער, און מען מעג אים 
אומעטום שעכטן און עסן, אלע צייטן, אויך ווען דאָס בית המקדש אין ניטאָ), ווארום 
עס ווערט געזאָגט (דברים ט"ן) ,לפני ה' תאכלנו שנה בשנה, פאר גאָט זאָלסטו אים 
עסן יאָר-איין יאָר-אוים". מען טאָר דעם בכור ניט האלטן לענגער פון איין יאָר זינט 
ער איז געבוירן געװאָרן, אָבער ביז איין יאָר מעג מען אים האלטן. א יאָר הייסט 12 
חדשים. פארשטייט זיך, אז אַ גאנצן בכור אין היינטיקער צייט ווען דאָס בית המקדש 
איז ניטאָ, מוז מען האלטן ביז ער באקומט א פעלער, אפילו עס דויערט א סך יאָרן 
ווייל מען טאָר דאָך אים פריער ניט שעכטן און עס 
- ב. נולד, אויב ביי איס (ביים גאנצן בכור) איז געװואָרן א פעלער (ער האָט בא- 
קומען א פעלער) אין זיין יאָר (איידער דער בכור איז אלט געװאָרן איין יאָר) מעג 
מען אים האלטן ביז צוועלף חדשים (פון זינט ער איז געבוירן געװאָרן). די 12 חדשים 
זענען לבנה-חדשים; אויב ער איז געבוירן געװאָרן למשל דעם 15טן טאָג אין סיון, 
און דעם פעלער האָט ער באקומען דעם 15טן טאָג אין תמוז, מעג מען האלטן דעם 
בכור ביז דעם 15טן טאָג אין סיון אין אנדערן יאָר (אין טייל פאלן גיט מען צו 
נאָך 8 טעג). לאחר שנתו, (אויב ער האָט באקומען דעם פעלער) נאָכדעם וי ער איז 
אלט געװואָרן איין יאָר, מעג מען אים האלטן ניט מער װי ביז דרייסיק טעג (פון זינט 
ער האָט באקומען דעם פעלער). און נאָך די דרייסיק טעג מוז מען אים שעכטןף / 
השוחט, אז איינער האָט געשאָכטן א בכור און (נאָכן שעכט) האָט ער גע- 
וויזן (צי א חכם, צי א דיין) זיין (דעם בכור'ס) פעלער, (און אז ער האָט אים געמעגט 
שעכט) איז ר' יהודה מתיר (צו עסן דעם בכור). דער דין איז, אז ווען א בכור בא" 
קומט א פעלער, טאָר דער כהן אים נאָכניט שעכטן אויף זיין אייגענער מבינות, אז 
דאָס איז דער ריכטיקער פעלער, נאָר ער מוז אים וייזן צו א ,,מומחה", צו א דיין; 
וועלכער האָט דעם רשות, די דערלויבעניש פון בית דין צו פּסקענען אין די הלכות 
פון מומים (פעלערן) ביי א בכור. זאָגט די משנה, אז אויב דער כהן האָט יאָ געשאָכטן 
דעם בכור און ער האָט דערנאָך געוויזן דעם פעלער אויפן בכור'ס געשאָכטענעם 
קערפּער צו א מומחה, צי א דיין, זאָגט ר' יהודה אז מען מעג דעם בכור עסן. די גמרא 
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הוֹאִיל וְהוּא נִשְׁחֵט שָׁלֹא עַל פִּי 
מוּמְחָה, אֶסוּר; = מִי שָׁאֵינוֹ מוּמְחָה 
וְרְאֶה אֶת הַבְּכוֹר וְנִשָׁחֵט עַל פֵּיי 
הֲרֵי זֶה יִקָּכֵר. וַישִׁלּם מִבִּיתוֹ. דֶּן 


בכורות 1 


רנה 
אֶת הַדִּין, זִנֶּה אֶת הַחַיָּב וְחִיִב אֶת 
ַזַכַּאי, טִמֵּא אֶת הַטָּהוֹר וְטְהַר אֶת 


מאו 6 =ישט 


הַטָּמָא. מַה שָׁעֵשֶׂה עֲשׂוי, וַישַׁלֵּם 





מִבֵּיתוֹ. וְאֵם הָיָה מוּמְחָה לָבֵית דִּין 


זאָגט, אז אויב דאָס איז געווען א פעלער אין אויג פון בכור, האלט אויך ר' יהודה, 
אז מען טאָרניט, ווייל די אויגן-פעלערן ענדערן זיך נאָכן טויט, צוליב די ליידן ביים 
טוֹיט. נאָר דאָ מיינט מען אַ פעלער אין קערפער אַלײן, וועלכער ענדערט זיך ניט 
נאָכן טויט. ר' מאיר זאָגט, אז וייל ער אין געשאַכטן געװאָרן ניט דורך א מומחה 
(איידער א מומחה האָט געזען דעס פעלער) איז ער אסור (טאָר מען דעם בכור ניט עסן. 
ר' מאיר איז גוזר אפילו ביי , מומין שבגוף", פעלערן אין קערפּער (וועלכע ענדערן 
זיך ניט נאָכן טויט) ווייל מען האָט מורא טאָמער װועט מען מתיר מאבן. אויך ביי 
אויגן -פעלערן, וועלכע ענדערן זיך יאָ. 


| ד. מי שאינו, אוב איינער איז ניט קיין מומחה (ער האָט ניט דעם רשות, די 
דערלויבעניש פון סמיכה-בית דין אין ארץ ישראל צו פסקענען שאלות וועגן בכור- 
פעלערן) און ער האָט באקוקט א בכור (און געפּסקנט אז ער האָט אַ פעלער און אז מען 
'מעג אים שעכט) און מען האָט אים געשאָכטן לוט זיינע ווערטער (על פּי, צוליב 
זיין פסקענען, זאָל מען אים (דעם בכור) באגראָבן (מען טאָר נישט הנאה האָבן 
-פון אים) און ער (דער ניט-מומחה וועלכער האָט געפּסקנט) זאָל באצאָלן פון זיין הויז 
(פון זיין געלט פאר דעס שאדן פון בכור). דער ברטנורא גיט דאָ אז א מומחה צו 
פּסקנען בכור-פעלערן-שאלות איז געווען נור דער װאָס האָט געהאט דעם רשות דער" 
צו פון א בית דין מוסמך װאָס האָט געהאט סמיכה פון אנדערע דיינים מוסמכים, אזוי 
דור נאָך דור ביז משה רבנו. היינטיקע צייטן ווען עס איז ניטאָ קיין בית דין מוסמך, 
מעג מען שעכטן א בכור א בעל מום לויטן פּסק דין פון דריי בני תורה, און נור דורך 
אזעלכע פעלערן, װאָס אלע זען אז זיי זיינען פעלערען. וועגן ,ישלם מביתו", ער זאָל 
| באצאָלן פון זיין געלט, ווערט געלערנט אז ער באַצאָלט ביי א ציג אָדער א שעפּס א 
פירטל וויפיל ער איז ווערט געווען, און ביי א קאלב א העלפט פון ווערט. דער טעם 
איז ווייל א ציג און א שעפּט איז שווערער צו האָדעװען, און דער כהן איז פּטור גע" 
װאָרן פון האָדעװען זיי. -- זן את הדין, אויב איינער (וועלכער איז ניט קיין דיין און 
האָט ניט קיין ורעכט צו פּסקענען דיני-תורות און שאלות) האָט געפסקנט א די" 
תורה (צווישן צוויי מענטש)) און זיין פסק דין איז געווען אַ פאַלשער, דהיינו) ער 
האָט געגעבן גערעכט דעס (בעל דין) וועלכער איז שולדיק, און ער האָט שולדיק גע- 
מאכט דעם וועלכער איז גערעכט, אָדער) ער האָט מטמא געווען א זאַך װאָס איז טהור 
און ער האָט מטהר געווען א זאך װאָס איז טמא (ער האָט פאלשש געפסקנט די שאלה), 
װאָס ער האָט געטאָן איז געװאָרן אפּגעטאָן, און ער דארף באצאָלן (דעם שאדן פון 
זין הױז (פון זיין קעשענע, פון זיין געלט). די גמרא זאָגט, אז לויט דער דיעה פון 
דעם תנא װאָס האלט אז פאר בלויז גורֹם זיין (פאראורזאכן) א שאָדן דארף מען באַ" 
צאָלן (דיני דגרמי), מיינט די משנה אפילו ווען דער מענטש האָט גאָרניט מער גע" 
טאָן, נאָר געפּסקנט פאלש, און ער האָט דערמיט גורם געווען דעם שאדן דארף ער 
שוין באצאָלן. און לויט דעם תנא װאָס האלט ניט אז פאר בלויז גורם זיין אַ שאָדן 
! דארף מען צאָלן, מיינט דאָ די משנה; אז דער מענטש דאדף באצאָלן פאר זיין פאלשן 
פסק-דין נאָר ווען ער האָט נאָך געטאָן דערצו א מעשה, דהיינו, ער האָט גענומען 
א משכון-זאַך פון איין בעל דין און עס געגעבן דעם צווייטן בעל דין, וועמען ער האָט 
עס פאלש צוגעפּסקנט; און ביי טומאה וטהרה מיינט מען אַז ווען ער האָט געפּסקנט 
אויף א טהור-זאך אז זי איז טמא האָט ער בכונה דערנאָך זי מטמא געווען דורך אָנ" 
לירן זי מיט א טויטן שרץ; און ביי פאלש פּסקנען למשל ועגן טמא-פרוכטן אז זי 
זענען טהור, האָט ער זיי דערנאָך אויסגעמישט מיט אַנדערע טהור-פרוכטן, אַזױ ארום 
האָט ער בידים שאדן געמאַכט געלט. ואם, און אוב ער (דער װאָס האָט פאַלש גע- 
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פָטוּר מִלְשַׁלִּם. מַעֲשֶׂה בְּפָרָה 
שָׁנּטְלָה הָאָם שָׁלָהּ, וְהָאֲכִילָהּ רַבִּ 
טִרפוֹן לִכְּלָבִים. וּבָא מֵעֵשֶׂה לִפְנִי 
חֲכָמִים וְהַתִּירוּהָ. אָמַר תּוֹדוֹס 
הָרוֹפָא, אִין פָּרָה נַחֲזֵירָה יוֹצְאָה 
מַאֲלְִּנדּריא. ער שָׁהֵם חוֹתְכִין 
! אֶת הָאם שֶׁלּהּ, בִּשְׁבִיל שֶׁלֹא תֵלָד. 


בכורות 1 


רנן 
טִרְפוֹן. אָמַר לו רַבִּי עְקִיבָא, רַבִּי 
טרְפוֹן, פַּטוּר אַתָּה, שָׁאַתָּה מוּמְחָה 
לְכֵית דִין, | וְכֶל הַמּוּמְחָה לְבִית 
דין, פְּטוּר מִלְּשַׁלֵּם: ך; הַנּוֹטָל 
שְׂכָרוֹ לִהְיוֹת רוֹאָה בְכוֹרוֹת, אִין 
שוֹחֲטִין עַל פָּיו. אֶלא אִם כֵּן הָיָה 
מוּמְחָה כְּאֵילָא בְּינָה, שׁהִתִירוּ לו 





חֲכָמִים לִהְיוֹת נושָׁל אַרכַּע אֵיסָרוֹת 


פסקנט) איז געווען א מומחה צום בית דין (א דיין װאָס האָט געהאט רשות פון בית 
דין צו פסקענען דיני תורות און שאלות) איז ער פּטור צו באצאָלן, (אפילו ער האָט 
גורם געווען שאדן דורך זיין פאַלשן פסקענען). דער טעם איז, ווייל מען קאָן ניט צו 
אים האָבן קיין טענה פאַרװאָס ער האָט געפּסקענט ווען ער קען ניט דעם דין. מעשה, 
עס איז געווען א מעשה מיט א קו, װאָס עס האָט געפעלט ביי איר די געבער-מוטער 
(אם) און ר'י טרפון (האָט געפסקנט אז זי איז טריפה און ער) האָט געהייסן זי געבן צו 
עסן צו הינט; און די מעשה (די שאלה) איזן געקומען פאר די חכמים, און זי האָבן 
זי מתיר געמאכט. וי מיר האָבן געלערנט פריער אין מסכתא חולין פּרק ג' משנה בי 
אז ,ניטלה האם שלה", אויב עס פעלט ביי א בהמה איר געבער מוטער איז זי כשר, 
אָמר, האָט תודוס דער רופא (דער דאָקטאָר) געזאָגט, אז קיין קו און קיין חזיר-נקבה 
גייט ניט ארויס (ווערט ניט ארױסגעלאָזט) פון אלכסנדריא (פון אלעקסאנדריע אין 
מצרים) סיידן זיי שניידן פריער ארוים פון זיי זייער געבער-מוטער. ווייל זייערע קי 
און אָקסן און חזרים זענען געווען זייער גוטע, און די מענטשן פון אלעקסאנדריע 
האָבן ניט געװאָלט, אַז אין אַנדערע לענדער זאָל מען קאָנען געבוירן אויך אַזעלכע 
גוטע, און דאריבער האָבן זיי אויסגעשניטן די געבער-מוטער פון יעדער קו און חזיר" 
נקבה װאָס מען פירט אַרױס פון אלעקסאנדריע, כדי זיי זאָלן ניט געבוירן קיין קיג" 
דער. דערפון איז די ראיה, אז זיי זיינען ניט טריפה און אז זיי קאָנען לעבן. אָמר ר' 
טרפון, האָט ר' טרפון געזאָגט (צו זיך): .שוין אַוועק דיין אייזל, טרפון". דאָס הייסט, 
אז ער װעט דארפן פארקויפן זיין אייזל כדי צו באצאָלן דעם בעל הבית פון דער קו, 
| וועלכע ער האָט ניט-:ריכטיק טריפה געמאַכט. אָמר לן, האָט צו אים געזאָגט ר' 
יעקיבא: ,,ר' טרפון, דו ביזט פּטור צו באצאָלן, ווייל דו ביזט א מומחה צו בית די, 
און יעדער װאָס איז אַ מומחה צו בית דין (און מאַכט אַ טעות ביי פּסקנען אַ שאלה) איז 
פּטור צו באצאָלן (פארן שאָד). די גמרא זאָגט, אַז ר' עקיבא האָט געזאָגט צו ף' 
טרפונען צוויי זאכן. ערשטנס, אז ווייל ער האָט א טעות געהאט אין א דין װאָס איו א 
בפירושע משנה (טעה בדבר משנה), ציט מען צוריק דעם פּסק דין, און מען פּסקטט 
נאָכאמאָל ריכטיק, און מען דארף ניט באצאָלן. צווייטנס, אפילו ער װאָלט א טעהת 
געהאט אין ,, שיקול הדעת" (אין א שאלה, אין וועלכער עס זענען פאַראַן צוויי דיעות, 
און דער דיין האָט מיט זיין דעת, מיט זיין מיינונג, איבערגעוואויגן, ,,שוקל-געווען", 
צו איין ניט:ריכטיקער דיעה) דארף ער אויך ניט באַצאָלן, ווייל ער איז א מומחה, 

ה. הנוטל, אַז איינער נעמט באצאָלט פּאַר באקוקן (בהמות)-בכורים (צו זען, 
ואָסער פּעלער זי האָבן און מתיר צו זיין צו שעכטן זיי), טאָר מען ניט שעכטן לויט 
זיין פ9סק דין (על פּיו, לויס זיין מויל, לויט זיין זאָגן). ווייל מען האָט מורא, טאָמער 
פּסקנט ער מתיר צו מאַכן ווייל ער נגעמט באצאָלט דערפאָר. אלא, (עס מעג נעמען 
געלט) נאָר דער װאָס איז אַזאַ מומזחה וי אילא אין (דער שטאָט) יבנה, וועמען די 
חכמים האָבן מתיר געמאַכט צו נעמען פיר איסר-מטבעות פאר (באַקוקן דעם מוס פון 
אַ בכור) ביי קליין-פי (בהמה דקה, ציגן און ששעפסן, און זעקס (איסר-מטבעות) ביי 


אָמַר רַבִּ טרפון, הָלְכָה חֲמוֹרְךְ 
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בִּבְהֵמָה דַקֵּה. וְשֵׁשׁ בְּנַסָּה, בֵּין תָּמִים | וְאֶפְרוֹ אֲפַר מִקָלָה. אִם הָיָה כֹהֵן 
בֵּן בּעל מוּם: { הַנּוֹמֶל שְׂכָרוֹלָדוּן | וְשַמְּאֲחוּ מִתְּרּמָתֹ, מַאָכִילו ּמַשְׁקי 
דינָיו בּטָלִים, לְהָעִיר, עֲדוּתָי בְּטֵלִין, ‏ וְסָכוֹ. וְאִם הָיָה זָקֵןן, מַרְכִּיבוֹ על 
| לְהוֹת וּלְקַדֵּשׁ. מֵימָיו מֵי מְעֶרָה. | הַחֲמוֹר. וְנוֹתֵן לו שִׂכְרוֹ כְפועַל: 





גרױיס-פי (בהמה גסה, קעלבער), סיי ביי אַ גאַנצן (פאר א פסק אז דער 
פעלער טױג ניט) און סיי ביי א בעל מום (פאַר א פ9סק אַז דער פעלער אין גום), 
אילא איז געווען א זייער פרומער מענטש, און מען האָט אים ניט חושד געווען, ווא" 
רום סיי ווען ער האָט געפּסקנט אז דער פעלער טויג ניט און סיי ווען ער האָט געפּסקנט 
אז דער פעלער איז גוט, האָט ער גענומען דיזעלביקע 4 און 6 איסרימטבעות בא" 
צאָלט. ,,איסר* איז די אלט-רוימישע מטבע יאסאריאן" און איז געווען א 24סטל פון א 
דינר (פון אַ גילדן), 

הנוטל, אז איינער נעמט באַצאָלט פאר פסקנען (לדון, פאַר אַרױסגעבן אַ 
פסק דין, נישט דוקא ביי מומים פון א בכור נאָר בכלל פאר פסקנען דיני תורות), 
זענען זיינע פּסק - דינים בטל. זיי האָבן נישט קיין װערט: און מען דארף זײ 
ניט פאָלגן. מען לערנט עס אָפּ פון משה רבינו אין דברים ד' ,ראה למדתי אתכם 
חקים ומשפּטים כאשר צוני ה', זע, איך האָב אייך געלערנט די געזעצן און דינים 
וי גאָט האָט מיר געבאָטן", און משה רבנו האָט דערמיט געמיינט צו זאָגן אז אַזױ וי 
איך האָב אייך געלערנט בחינם אַזױ דארפט איר אַנדערע אויך לערנען בחינם. די 
מפרשים ברענגן דאָ חילוקי דעות צי א רב מעג נעמען געלט פאר זיין א רב און 
פּסקענען א דין תורה, און איין מיינונג איז, אַז ער מעג נעמען ,שכר בטלה", ווייל 
ער פארלירט צייט, און פאַרנעמט זיך ניט מיט אן אַנדערער באשעפטיקונג װאָס 
װאָלט אים געגעבן פּרנסה. להעיד, (אז איינער נעמט באצאָלט) פאר גיין עדות זאָגן, 
זענען זיינע עדות-זאָגעכצן בטל: זיי טויגן ניט און מען טאָר זיך אויף זיי ניט פארלאָזן, 
להזות, (אז איינער נעמט געלט כדי צו שפּריצן מיט דעם פּרה- אדומה-וואסער (מיט 
מי-חטאת, אויף א טמא מענטש צו מאכן אים רייף אָדער אויסצומישן די פּרה-אדומה- 
אש מיט װאַסער (לקדש, צו הײיליקן, כדי מען זאָל דערמיט קאָנען שפריצן אױף א 
טמא-מענטש צו מאכן אים ריין) איז זיין וואסער אזוי וי דאָס וואסער פון א היל (מי 
מערה, װאָס מען טאָרניט נוצן פאר פרה-אדומה-וואַסער) און זיין אש איז וי ברען אַש 
(אפר מקלה, סתם אש פון א קיך, און ניט קיין פרה אדומה- אַש). און דאָס שפּריצן 
האָט ניט קיין ווערט. אם היה, אויב (אָבער) ער (דער דיין וואָס דארף זען דעם מום 
בײ א בכור. צי ער דארף גײין פסקענען א דין תורה, צי דער עדות װאָס דאַרף גײן 
עדות זאָגן, צי דער מענטש מיט דעס פרה-אדומה וואסער) אין געווען א כהן און 
(צוליב'ן גיין מיט דעם מענטש װאָס דאַרף האָבן די דאָזיקע זאַכ) װועט ער טמא װערן. 
(ער װועט אַדורכגײן אַ טמאַיאָרט) און װועט ניט טאָרן עסן קיין תרומה (און תרומה- 
מאַכלים קאָסטן ביליקער פון געוױיינטלעכע מאַכלים, וייל תרומה מעגן עסן נור 
כהנים), מעג ער (דער װאָס נעמט דעם דיין-כהן צו זען דעס בכור אָדער צו דער דין 
תורה אָדער דעם עדות אָדער די אַנדערע מענטש) געבן צו עסן און צו טרינקן און 
צו שמירן (אייל צו שמירן זיין קערפער). מחמת דאדורך האָט ער דאָך היזק געהאט 
דאָס קאָנען עסן די ביליקע תרומה-מאכלים. ואם היה, און אויב ער (דער דיין צי איי- 
נער פון די אַנדערע מענטש) איז געווען אן אלטער מאן (און מען פירט אים צו אַ 
דין תורה אָדער צו טאָן די אַנדערע זאַכן װאָס די משנה האָט פריער אויסגערעכנט) 
מעג מען אים ארויפזעצן צו רייטן אויף אן אייזל, און די בעלי דינים באצאָלן פארן 
אייזל, מחמת דאָס טוט דאָך דער דיין צי איינער פון די אנדערע אויסגערעכנטע 
מענטשן נור פאר זייערטוועגן. ונותן לו, און מען מעג אים געבן (יעדן דיין, צי עדות, צי 
איינעם פון די אנדערע דערמאָנטע מענטשן) באַצאָלט וי אַן ארבייטער. די מפרשים ‏ 
טייטשן, אז מען שאצט אָט וויפיל װאָלט אן ארבייטער, וועלכער טוט א שווערע אר" 
בייט, געװאָלט באַצאָלט אַז ער זאָל טאָן אַזאַ לייכטע אַרבײט, און אַזױ פיל מעג מען 
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ן הָחָשׁוּד על הַבְּכוֹרוֹת, אִין לוּקָחִין | וְאִין לוקחין מִמָּנּוּ צָמֶר מִלְבֶּןְצוֹאָי 
מִמָּנּוּ בְּשַׂר צְבָאִים, וְלֹא עוֹרוֹת | אַ אל לוְקחִין מִמָּנּוּ טְוּי וּבָגָדים+ 
שָׁאיָן עודין. רבִּי אָלעוֶר אוֹמֵר, | הן הָחְשׁוּ עַל הַשְׁבִיִִית, אִין 
לוֹקְחִים מִמָּנּוּ עוֹרוֹת שָׁל נְקֵכֶה, | לוֹקָחִין מִמָּנוּ פִּשְׁתָּן וַאֲפִילוּ סָרוּק, 


דעם דיין באצאָלן. פארשטייט זיך אז ביידע בעלי-דינים וועלכע האָבן די דין'תורה 
מוזן באצאָלן גלייך. דאָס דאָזיקע הייסט ,.שכר בטלה", וי מיר האָבן דערקלערט 
פריער אין דער משנת. 
החשוד, אז איינער (א כהן) איז חשוד (פארדעכטיקט, מען האָט אױף אים אַ 

חשד, א פאר דאָכט) וועגן בכורות (אז ער מאַכט אַליין א פעלער אין די בהמות בכורות 
װאָס מען גיט אים אָדער אז ער פאַרקויפט בכורות-פליישש פון א גאנצן בכור, ניט 
קיין בעל מום, און זאָגט אז עס איז געוויינטלעך כשר פלייש), טאָר מען ביי אים ניט 
קויפן קיין הירעו-פלייש (בשר צבאים). דער טעם איז ווייל כאָטש א הירש, צבי, 
איז א חיה און קאָן ניט זיין קיין בכור, אָבער דאָס פלייש פון א הירש איז 
ענליך צו פלייש פון א קאלב, האָט מען מורא, אז עס קאָן זיך טײילמאָל טרעפן אז 
ער פארקויפט פלייש פון א קאלב א בכור (א גאנצן, אָן א פעלער) און ער זאָגט אז עס 
איז הירש-פלייש. ולא, און אויך ניט (מען טאָר אויך ניט קויפן ביים דאָזיקן כהן) 
ניט-אויסגעארבייטע פעל. ווייל עס קאָן זיין אז דאָס איז די פעל פון א בכור א גאנצן 
(אָן א פעלער) און מען טאָר דערפון ניט קיין הנאה האָבן אָבער אויסגעארבייטע 
פעל (לעדער) מעג מען קויפן ביי אים, ווייל אזוי פיל טירחא אריינלייגן אין דעם 
וועט ניט דער כהן, מחמת ער װעט מורא האָבן, טאָמער װעט דאָס בית דין געוואויר 
ווערן און ער װעט היזק האָבן אי די פעל אי זיין שווערע ארבייט. ר' אליעזר זאָגט, 
אז מען מעג קויפן ביי אים די פעל (אױיך די ניט אויסגעארבייטע) פון א (בהמה א) 
נקבה. ווייל א נקבה איז דאָך זיכער ניט קיין בכור, און די פעל פון א נקבה דערקענט 
מען. ואין לוקחין, און מען טאָרניט קויפן פון אים (פון דאזיקן כהן) קיין װואָל אויס- 
גערייניקטע און שמוציקע (מלובן וצואי). די װאָל ווען מען שערט זי אָפּ פון שעפּס איז זי 
שמוציק (צואי), האָט אין זיך אָפּפאל, און מען דארף זי אויסרײיניקן,. מאכן קלאָר, ווייס 
(מלובן). זאָגט די משנה אז פון אַזאָ כהן טאָר מען ניט קויפן די װאָל, ווייל מען איז 
אים חושד אז ער שערט זי אָפּ פון בהמות-בכורות. די גמרא פרעגט: מה-דאָך מען 
טאָרניט קויפן ריינע, טאָר מען דאָך שמוציקע (אין וועלכער דער כהן האָט גאָרניט 
קיין ארבייט) אודאי ניט קויפן, צויװאָסיזשע גיט צו די משנה אויך שמוציקע? און 
די גמרא זאָגט, אז מען דארף די משנה לערנען ,.מלובן מצואי", , אויסגערייניקטע 
פון שמוץ". כאָטש דאביי איז דאָ אביסל ארבייט, אָבער די ארבעט איז ניט קיין גרוי" 
סע, און דער כהן האָט ניט קיין מורא. אבל, אָבער מ'מעג קויפן ביי אים (ביים דאָזיקן. 
כהן (וואָל) געשפּינענע (טווי) און קליידער (בגדים). ווייל דערצו דארף מען שוין האָבן 
א גרויסע ארבייט. די גמרא זאָגט, אז דאָ מיינט מען ניט קליידער פון געשפּינענע װאָל 
(ווארום קוים מעג מען די געשפּינענע װאָל קויפן, מעג מען דאָך קליידער אוודאי), 
נאָר מען מיינט קליידער פון איינגעפּרעסטע װאָל, לבדים, א סאָרט פּליוש, ‏ 

יח. החשוד, אז איינער איז פארדעכטיקט (חשוד, מען האָט אױף אים א חשד) 
וועגן שמיטה (אז ער זייט זיין פעלד אים שמיטה-יאָר אָדער אז ער האנדלט מיט' 
שמיטה-פרוכטן, און דאָס טאָר מען ניט, וי מיר געבן אין דער הקדמה צו מסכתא 
שביעית), טאָר מען ניט קויפן ביי אים קיין פלאקס, און אפילו אויסגעקעמטן (פלאקס, 
סרק). מיט ,,סרק" מיינט מען פלאקס װאָס מען קעמט אויס מיט א קאם (מסרק) כדי 
צו מאכן אים ריין. דער טעם איז, ווייל דער פלאקס קאָן זיין פון שמיטהייאָר. אבל, 
אָבער מען מעג קויפן ביי אים געשפּינענעם (פלאקס) און געוועבטן (אָריג). ווייל דאָס 
איז שוין א צו"גרויסע ארבייט, און ער װעט מורא האָבן טאָמער ועט מען געװאָר 
ווערן, אזוי זוי מיר האָבן געלערנט, פריער אין משנה ז' ביים כהן. אויך ביי ,,אָריג", 
געוועבטן פלאקס, זאָגט די גמרא אז מען מיינט ניט ממש געוועבט (ווייל דאָס איז דאָך 
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אֲכֶל לוֹקְחִין. מִמָּנוּ טְווי וְאָרִיג : 
מ הַחָשׁוּד לַהְיוֹת מוֹכֵר תְּרוּמָה לְשֵם 
חֶלִין, אִין לוקחין מִמָּּי אַפִילוּ מִים 


בכורות ד 


רנט 
י הָחָשׁוּד על הַשְּׁכִיעִית אֵינוֹ חָשׁוּר 
על הַמַּעֶשְׂרוֹת.קָחָשׁוּר עַל הֲמַּעֲשְׂרוֹת 
אֵינוֹ חָשׁוּד על הַשְׁבִיעִית. הָחָשׁוּד 


עַל זֶה וְעַל זֶה חָשׁוּד עַל הַטָּהֲרוֹת. 
וֵַשׁ שָׁהוּא חָשּׁר עַל הַטָּהָרוֹת 
וְאֵינוֹ חָשׁוּד לא על זָה ולא עַל 


אודאי, מותר, מחמת איידער מען וועבט דעם פלאקס שפּינט מען דאָך אים פריער) 
נאָר ,,אַזױי װי געוועבט", דאָס זענען קייטעלעך פון פלאקס, װאָס מען האָט פריער 
נאָכניט געשפּינען. 

ט. החשוד, אז אײינער אין פארדעכטיקט (חשוד, מען האָט אֵױף אים א חשד) 
אז ער פארקויפט תרומה (װאָס נור א כהן מעג עס עסן) פאר חולין (ער זאָגט אז עס 
איז חולין, געוויינטלעכע תבואה צי פרוכטן, װאָס אויך א ישראל מעג עסן, טאָר מען 
בי אים ניט קויפן אפילו קיין וואַסער און קיין זאַלץ, אַזױ זאָגט ר' יהודה. כאָטש ווא- 
סער און זאלץ קאָנען דאָך ניט זיין קיין תרומה, באשטראָפט מען אים אַז מען זאָל 
אויך דאָס ניט קויפן ביי אים. ר' שמעון זאָגט אז מען טאָרניט קויפן ביי אים קיין זאך 
װאָס האָט א שייכות זיקה, אַ צוגעבינדענקיט, א חיוב) פון תרומה און מעשר. 
און די גמרא זאָגט אז אפילו די אינגעווייד פון פישעלעך טאָר מען ניט קויפן ביי ‏ 
אים, ווייל מען לייגט זיי איין אין איילבירטן-אייל, און פון איילבירטן-אייל דארף מען 
אָפּשײידן תרומה, 

י. החשוד, אז איינער איז אין חשד וועגן שמיטה (אז ער פארקויפט שמיטה- 
פרוכטן, און דאָס טאָר מען ניט טאָן) אין ער ניט אין חשד (מען איז אים ניט חושד) 
וועגן מעשרות. דאָס הייסט, מען מעג ביי אים קויפן אין אנדערע יאָרן (ניט אין שמיטה- 
יאָר) תבואה און פרוכטן און מען איז אים ניט חושד אז ער פארקויפט מעשר שני, 
װאָס מען דארף פירן קיין ירושלים. מחמת דער איסור פון מעשר שני איז אין טייל 
זאכן הארבער פון איסור פון שמיטה. אָבער מען דארף אפּשיידן פון די געקויפטע 
תכואה און פרוכטן אזוי װוי מען שיידט אָפּ פון דמאי (זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
דמאי). החשוד על המעשרות, ווער עס איז אין חשד וועגן מעשרות (אז ער פארקויפט 
מעשר שני, װאָס מען מעג עסן נאָר אין ירושלים, און ער זאָגט אז עס איז געוױיינט- 
לעכע תבואה צו פרוכטן) איז מען ניט חושד וועגן שמיטה-יאָר (אז ער פארקויפט אים 
שמיטה-יאָר שמיטה-תבואה צי פרוכטן). וייל אין טייל זאכן איז דער איסור פון 
שמיטה הארבער, דערמיט װאָס מען קאָן שמיטה-פרוכטן ניט אויסלייזן, ניט אויס" 
טוישן אויף געלט, אָבער מעשר שני קאָן מען אויסטוישן אויף געלט, און די פרוכטן 
מעג מען דאמאָלס עסן אומעטום, און אין טייל זאכן איז מעשר שני הארבער, מחמת 
מעשר שני מוז מען עסן נור אין ירושלים און שמיטה-פרוכטן מעג מען עסן אומע- 
טום. וועגן מעשר שני זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא מעשר שני, װועגן שמיטה 
זע אין דער הקדמה צו מסכתא שביעית. החשוד על זה ועל זה, אז איינער איז אין 
חשד (מען איז אים חושד) איף דעם (אױף שמיטה) און אױף דעם (אױף מעשר שנ') 
איז ער אין חשד אויף טהרות. אויב ער פארקויפט עסנווארג און ער זאָגט אז זיי זע" 
נען טהור (קיין טמא זאך האָט זי ניט אָנגערירט), און עס מעגן זיי עסן אויך אזעלכע 
מענטשן װאָס עסן אויך חולין (זייערע געוויינטלעכע מאכלים, ניט דוקא תרומה) נאָר 
בטהרה, גלויבט מען אים ניט, ווארום קוים איז ער עובר אויף דער עבירה פון 
שמיטה און פון מעשר װאָס איז מדאורייתא, פון דער תורה, איז ער אודאי עובר 
אויף מכשיל צו זיין צו עסן חולין בטומאה װאָס איז נור מדרבנן. ויש, און עס. איז 
פאראן איינער װאָס איז אין חשוד אויף טהרות, אָבער ער איז ניט אין חשד ניט אױף 
דעס (אױיף שמיטה) און ניט אױף דעם (אױף מעשר עני). צוליב דעמזעלביקן טעם, 
ווייל אויף א עבירה מדרבנן איז ער עובר, אָבער איף עבירות מדאורייתא איז ער 


אוֹ מָלַח. דִּבְרֵי רַבִּי יְהוּרָה.. רַבּי 
שִׁמְעוֹן אוֹמָר, כָּל שִׁיּשׁ בּוֹ זִיקַת 
תְּרוּמוֹת וּמַעֲשָׂרוֹת, אִין לֹקְחִין מִמּנו 
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זֶה. זֶה הַכֶּלֶל, כָּל הֶחָשׁוּד עַל הַדָּכָה, לא דָנוּ ולֹא מְעֵידֹ : 


פרק ה 
א ֶּ פיל הַמִּקדְשִׁין נִמְכּרִין שֶה הַנְיְהֶן לִבְּעְלִים. פְּסוּלִי הרשי 
כָּאִיטָלִיזוְנִשְׁטִיןבְּאיטְלִז וְנִשְׁקלִין | הֲניָתֶן להֲקדֵּשׁ, וְשׁוּקְלִין מָנָה כְנְגֶר 
בְּלִשרָא, חוּץ מִן הַבְּכוֹר וּמֵן הַמַּעֲשֵׂר | מָנָה בַּבְּכוֹר: = בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, 


ניט עובר. -- זה הכלל, דאָס איז א כלל, אז איינער איז אין חשד אויף א זאך (מען איז 
אים חושד, אז ער איז עובר אוף א עבירה) טאָר ער ניט פסקענען וועגן דעם (אין 
דער דאָזיקער זאך) און ער טאָרניט עדות זאָגן (וועגן דער דאָזיקער זאך). ווייל מען 
גלויבט אים ניט, פרק ה. 


א. 2?, אלע פסולע קרבנות-בהמות (וועלכע האָבן באקומען א פעלער, יא מום, 
מען לייזט זי אויס, דאָס הייסט, דאָס בית המקדש פארקויפט זיי צו מענטשן, און די 
בהמות ווערן וי געוויינטלעכע בהמות, װוי חולין), ווערן זיי פארקויפט (נאָכדעם וי 
מען האָט זיי אויסגעלייזט) אויפן פלייש-מאַרק (אטליז) און מען שעכט זיי אויפן פלייעז- 
מארק, און ווען מען פארקויפט דאָס פלייש) פארקויפט מען (עס) אױף דער ואָג 
(בליטרא). מען איז זיך נוהג מיט זיי וי מיט געוויינטלעכע בהמות. ,אטליז" זאָל 
זיין דאָס גריכישע װאָרט , קאטאָליסיס", אן אָרט וואו מען פירט צענויף בהמות, 
;ליטרא" איז א װאָג, דאָס אלט-גריכישע ,ליטרא", און דער ירושלמי מסכתא תרן" 
מות פּרק י' זאָגט, אז עס האָט געוואויגן וויפיל א ,,מנה", הונדערט דינר- חוץ, א חוץ 
א בכור (-בהמה) און מעשר בהמה. אויב זיי באקומען א פעלער און מען שעכט זי 
טאָר מען זיי ניט פארקויפן אויפן פלייש מארק און מען טאָר ניט פארקויפן זייער 
פלייש אויפן װאָג, נאָר מען פארקויפט זיי אין הויז און אויפן קוק, לויט אפּשאצונג, 
כדי צו ווייזן, אז זיי זענען נאָך אביסל הײליק. איצט זאָגט די משנה דעם טעם פאױ" 
װאָס טאָר מען עס ניט טאָן מיט בכור און מעשר בהמה, און מען מעג עס טאָן מיט 
אנדערע קרבנות. שהנייתן, ווייל זייער הנאה (דאָס װאָס מען װאָלט געקרוגן א גרע- 
סערן פריין ווען מען װאָלט פארקויפט דאָס פלייש פון בכור-בהמה און מעשר-בהמה 
אויפן פלייש-מארק און אויפן װאָג) װאָלט געהערט צו זייערע בעלי בתים. דער כהן, 
דער בכור-בעל הבית, צי דער בעל הבית פון מעשר, װאָלט געהאט מער פארדינסט 
און דאריבער קוקט מען ניט דארויף אז ער זאָל האָבן מער פארדינסט, און מען אסרט 
דאָס צוֹ טאָן. פסולי המוקדשין, (אָבער) ביי פסולע קרבנות-בהמות (ואָס דאָס בית 
המקדש פארקויפט צו א מענטש, און יענער שעכט זײ און פארקויפט דאָס פלייש) 
איז זייערע הנאה (דאָס פארדינסט װאָס מען האָט מער ווען מען פארקויפט עס אויפן 
פלייש-מארק און אויף דער װאָג) געהערט צום בית המקדש. מחמת ווען דער מענטש, 
וועלכער קויפט די בהמה ביים בית המקדש, ווייסט, אז ער װעט דאָס פלייש קאָנען 
פארקויפן אויפן מארק און אויף דער װאָג און ער װעט באקומען דערפאר מער געלט, 
צאָלט ער דעם בית המקדש מער געלט פאר דער לעבעדיקער בהמה; און דאריבער 
האָט מען מתיר געמאכט כדי דאָס בית המקדש זאָל האָבן מער געלט. ושוקלין, און 
מען מעג אפוועגן א מנה קייגן א מנה ביי װועגן דאָס פלייש פו) א בכור. מען טאָר 
ניט וועגן בכור-פלייש מיט א געוויכט. אָבער ווען איינער האָט אן אָפּגעװאױגענט 
מנה (א ,,מנה* איז אזוי פיל וויפיל א ,,ליטרא") געוויינטלעך פלייש, מעג ער ארוים- 
לייגן אויף איין װאָגשאָל די דאָזיקע מנה געוויינטלעך פלייש און אויף דער אנדערער 
װאָגישאָל בכור"פלייש און אזוי אָפּװעגן, די גמרא זאָגט אז מעשר"בהמה-פלייש 
טאָר מען בכלל ניט פארקויפן סיידן עס געהערט צו קליינע יתומים און מען האָט 
מורא אז דאָס פלייש װעט קאַליע ווערן. וועגן מעשר בהמה זע אין דער הקדמה צו' 
מסכתא בכורות און ווייטער פּרק ט' משנה א" 

ב. בית שמאי, די בית שמאי זאָגן, אז א ישׂראל טאָרניט צושטיין (לא ימנה, 
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לֹא יִמָּנָה יִשְׂרָאֵל עם הַכֹּהַן עַל | שָׁלֹא יַעֲשָׂה בוֹ מוּם, וְאִם עִשָׂה בוּ 
הַבְּכוֹר, וּבִית הַלֶל מִתִּירִין, וַאֲפִילוּ | מוּם, הֲרִי זֶה לֹא יִשָׁחֶט עָלָיו. רַבִּ 
נָכְרֵי. בְּכוֹר שֶׁאֲחְווֹ דָם, אֲפִילוּ חוּא | שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, יִקִיזו אַף עַל פִּי שָׁהוּא 
מָת, אִין מקִּיזין לו דָם, דִּבְרִי רַבִּי | עוֹשֶׂה בוֹ מוּם: { הַצוֹרֶם בָּאְן 
יְהוּדָה, וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, יִז וּבְלָכד | הַבְּכוֹר. הֲרִי זֶה לֹא יִשָׁחֵט עוֹלָמִית, 





מיטציילן זיך, צו עסן צוזאמען) מיט א כהן בכור-פלייש (פלייש פון א בכור א בעל 
מום). די בית שמאי האלטן, אז פּונקט וי דאָס פלייש פון א גאנצן בכור, אָן א פעלערי 
וועלכן מען איז מקריב נור אין ירושלים, מעגן עסן נור כהנים, אזוי מעגן עסן דאָס 
פלייש פון א בכור א בעל מום אויך נור כהנים, און ניט א ישראל. ובית הלל, און די 
בית הלל זענען מתיר, און אפילו א גוי. ניט נור א ישראל נור אויך א גוי מעג עסן 
בכורזבעל-מום-פלייש. די בית הלל לערנען עס אָפּ פון דברים י"ב ,כצבי כאיל" 
,וי א הירש און װי א הינד", װאָס אפילו א גוי מעג עס עסן און די בית שמאי 
לערנען עס אָפּ פון במדבר י"ח ,כחזה התנופה וכשוק המיךף", און פּונקט װי די 
.חזה ושוק" (זע חולין פּרק י' משנה א') פון קרבנות מעג עסן נור א כהן, אזוי איז 
אויך מיט כהן-בעל-מום-פלייש. און די בית הלל זאָגן אז דער פּסוק אין במדבר 
מיינט פלייש פון א גאנצן בכור. בכור עואזזו, אויב א בכור-בהמה (א גאנצע, אָן א 
פעלער) האָט אָנגעכאפט א בלוט-קראנקייט (אחזו דם, ער האָט געקרוגן צופיל בלוט), 
אפילו ער קאָן דערפון 9גרף און די רפואה איז איבערצוהאקן ביי אים אָן אַדער און 
ארויסלאָזן א ביסל בלוט), טאָר מען אים ניט האַקן אָדער ארױסלאָזן בלוט (להקיז 
דם), אזוי זאָגט ר' יהודה. מיר האָבן שוין געגעבן, אז אין א בכור א בהמה וועלכער איז 
גאנץ טאָר מען ניט מאכן קיין פעלער, קיין מום. זאָגט ר' יהודה, אז כאָטש מען קאָן 
איבערהאקן אן אדער אין אן אָרט וואו דאָס הייסט ניט געמאכט קיין פעלער, פוג" 
דעסטוועגן טאָר מען ניט, ווייל ער קאָן אמאָל איבערהאקן דעם אָדער אין אן אָרט 
וואו עס זאָל יאָ מאכן א פעלער, מחמת באמת ויל דאָך דער מענטש מאכן דעם 
פעלער אין בכור כדי ער זאָל אים מעגן שעכטן און עסן. וחכמים, און די חכמים 
זאָגן, אז מען מעג איבערהאקן אן אָדער, אָבער ער זאָל ניט מאכן אין אים קיין פעלער. 
ניט איינשניידן דעם שפּיץ פון אויער אָדער די ליפּן. די חכמים זענען מתיר, ווייל 
זי האָבן מורא אז אויב מען װעט אים ניט מתיר מאכן, װעט ער האקן אָדער דאָרט 
וואו עס ווערט א פעלער. ואם, און אוב ער האָט (ביים האקן אָדער) געמאכט א פע- 
לער, טאָר מען אים (דעם בכור) ניט שעכטן אױף איס (אױף דעס היתר פון דאָזיקן 
פעלער). דער דאָזיקער פעלער רעכנט זיך ניט, און עס הייסט וי עס איז קיין פעלער 
ניטאָ. ר' שמעון זאָגט, אז ער מעג האקן אָדער אפילו ווען ער מאכט (דאדורך) און 
אים א פעלער. אויב ער מוז האקן א אָדער אין אַזאַ אָרט וואו מען מאַכט דאַדורך אַ 
פעלער זאָל מען עס טאָן, און ניט לאָזן דעם בכור בהמה פּגרן, און מען מעג אים 
דערנאָך שעכטן צוליב דעם דאָזיקן פעלער. 


| 4 הצורם, אז איינער (א כהן, וועלכער האָט געקריגן א בהמה-בכור, און ער 

טאָר אים ניט שעכטן סיידן דער בכור קריגט א פעלער), האָט אליין (בכוונה) געגעבן 
א שניט אין דעם אױער פון בכור (און דאָס איז אַ פעלער) טאָר ער אים קיינמאָל 
ניט שעכטן אזױ זאָגט ר' אליעזר. אפילו ווען דער בכור קריגט פון זיך אליין אן 
אנדערן פעלער, טאָר מען אים שוין אויך ניט שעכטן, דאָס איז א שטראף פאר דעם 
כהן, אז ער זאָל אליין ניט מאַכן אין אים קיין פעלער, ווייל מען טאָר עס ניט טאָן 
דאָס לערנט מען פון (ויקרא כ"ב) ,כל מום לא יהיה בו", אז מען טאָר ניט מאכן 
א פעלער אין א קרבן בהמה (מטיל מום בקדשים). ,,צרם" (אין אראביש , צאראם". 
שניידן) מיינט ניט דוקא אָפּשנײדן אינגאנצן, נאָר אפילו מאכן א קראץ, אז אין 
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דּכְרֵי ַבִּי אֲליעָזֶר. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, | וּנָא מַעֵשֶׂה לִפְנֵי חֲכָמִים וְהַתִּירָהוּ. 
ְשִׁיְִלֵר לו מוּם אַחָר, יִשְׁחֵט עֲלָיו. | רָאֶה שֶׁהִתִירוּ, וְהלֵד וְצָיַם בְּאָזנִי 
מַעֵשָׂה בִזָכָר שָׁל רְחֲלִים זָקֵן וּשְׂעֲרוֹ | בְכוֹרוֹת אֲחָרִים, וְאֶסְרוּ. פַּעם אַחַת 
מִרְלָד,. רָאְהוּ קַסְדּוֹר אֶחָד, אָמַר, | הָיוּ תִינוֹקות מְשֵׂחֲקִין בַּשׂדֶה, וְקָשְׁרוּ 
מַה טִּיבוּ שֶׁל זֶה ? אֶמְרוּ ל, כְּכוֹר | זַנְבוֹת טְלָאִים זֶה לָזָה, וְנִפפְקָה זְנָבו 
הוּא, וְאֵינוֹ נִשְׁהֶש אֶלָא אִם כֵּן הָיָה| שָׁל אֶחֶר מֵרָם, וַהֲרִי הוּא בְּכוֹה 
בוֹ מוּם. נָטֵפ מּגִיוֹן וְצָרֵם בְּאְָנוֹ | וּבָא מַעֲשֶׂה לִפְנִי חֲכָמִים, וְהִתִּירְהוּ 





אויער ווערט א ,,פּגימה", אָדער אַ לעכל. דאָס הייסט א פעלער. די גמרא לערנט אָפּ 
פון דערמאַנטן פּסוק אין ויקרא, אז אפילו ווען אַ קרבן-בהמה האָט שוין א פעלער, 
טאָר מען אויך אין אים ניט מאַכן אן אנדערן פעלער. וחכמיס, און די חכמיס זאָג, 
אז ווען עס װועט אין אים (אין בכור) האָבן געװאָרן אן אנדערער פעלער, מעג מען 
אים שעכטן אױף אים (אויף דעס היתר פון דאָזיקן פעלער). מען טאָר נאָר ניט 
שעכטן אים אויף דעם יסוד פון פעלער װאָס דער כהן האָט געמאכט אליין; אָבער אויב 
דערנאָך האָט דער בכור געקרוגן פון זיך אליין אן אנדערן פעלער, מעג מען אים 
שעכטן, מעשה, עס איז געווען א מעשה מיט אן אלטן זכר פון שעפּטן (אן אלטער 
שעפס, א בכור, וועלכער איז געווען גאנץ, אָן א פעלער און מען האָט אים ניט 
געקאָנט שעכטן, און ער איז דאריבער געװאָרן אלט) און זיין האָר זיין ואָל) איז 
געווען צונויפגעקנוילט (מדולדל, צזאמען געוואקסן, וייל א בכור טאָר מען נישט 
אָפּשערן); האָט אים געזען א רעגירונגס-מענטש (א גױ, קסדור), (און) ער האָט 
געפרעגט, װאָס איז עפיס (טיבו, די זאך זיינע) מיט דעם דאָזיקן (שעפס)? ,קסדור" 
איז דאָס לאטיינישע װאָרט ‏ ,קװעסטאָר", װאָס איז דער טייטש א ריכטער צו בא" 
שטראָפן מענטשן, און אויך א באאמטער אונטערצווכן, אױיסצופאָרשן זאכן. דער 
קװועסטאָר האָט געװאָלט װויסן, פארװאָס דער שעפּס איז אַזױ אַלט און באוואקסן 
אָמרו לו, האָבן זיי געזאָגט צו אים, אז דאָס איז א בכור, און אז מען טאָר אים ניט 
שעכטן סיידן ער קריגט א פעלער; האָט ער (דער קװעסטאָר) גענומען א מעסער 
(פגיון) און געגעבן א שניט (דעם בכור) אין זיין אױער. און די מעשה (די שאלה) 
איז געקומען פאר די חכמים, או זי האָבן מתיר געמאכט (דעם בכור צו שועכטן 
אויפן יסוד פון דאָזיקן געמאכט פעלער). דער טעם איז, ווייל דער גוי האָט דאָך ניט 
געװאָלט אז מיט זיין איינשניידן דעם בכור'ס אויער זאָלן די יידן מעגן אים שעכטן 
ווארום זיי האָבן דאָך אים געזאָגט אז ער דארף קריגן א פעלער, און דאָס האָט גע" 
הייסן, אז דער פעלער דארף זיין פון זיך אליין, און דאריבער מעג מען (אזי 
טייטשט רשי"). , פּגיון" איז דאָס לאטיינישע ,,פאגיאָניס", א קליין שווערדל. ראה, האָט 
ער (דער קוועסטאָר) געזען אז מען האָט אים (דעם בכור) מתיר געמאכט (צו שעכטן, 
צוליב זיין איינשניידן אין אויער), איז ער געגאנגן און האָט איינגעשניטן (די אױערן) 
ביי אנדערע בכורים (דבהמות, װאָס ער האָט געזען ארומדרייען זיך ביי יידן; און זײ 
(די חכמים) האָבן געאסרט. ווייל איצט האָט דאָך דער גוי מכוון געווען צו טאָן א 
נחת רוח די יידן אז זיי זאָלן מעגן שעכטן די בכורים, דאריבער הייסט עס װי דער 
ייד װאָלט אים געהייסן עס טאָן, און דאָס טאָר מען ניט. -- פּעס אחת, אײינמאָל האָבן 
קליינע קינדער (תינוקות) זיך געשפּילט אין פעלד און זיי האָבן צוגעבינדן די וױידלן 
פון שעפּסן איינעס צום אַנדערן, און דער וויידל פון איינעם פון זי איז געװאָרן אי" 
בערגעריסן און ער (דער. שעפּס, וועמענס ויידל איז געװאָרן איבערגעריסף איז 
געווען א בכור, און די מעשה (די שאלה וועגן דעם) איז געקומען פאר די חכמים, 
און זיי האָבן מתיר געמאכט (צו שעכטן דעםס בכור). ווייל די קינדער האָבן עס גיט 
געטאָן בכוונה, הייסט עס װוי דער פעלער איז געװאָרן פון זיך אַלײן און מען מעג דעם 
בכור שעכטן. ראו, האָבן זי (די קינדער) געזען אז מען האָט אים מתיר געמאכט, 
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רָאוּ שָׁהַמִּירוּ וְהָלְכוּ וְקִשְׁרוּזנְבוֹת | עָלָיו. כָּל. הַטּוּמִין הָרְאוּיִן לָכֹא בִידִי 
בְּכוֹרוֹת אֲחֵרִים, וְאֶסְרוּ. זֶה הַכְּלֶל, | אָדָם, רועִים יִשְׂראֵל נָאָמָנִים, וְהוֹעִים 
כָּל שָׁהוּא לְדַעתּוֹ, אסוּר, וְשָׁלֹא כּהֲנִים אִינְן נָאֲמָנִים. רִבֶּן שִׁמְעֹן 
לְרַעתּוֹ, מִתֶּר : = הָיָה כְכוֹר רוֹדְפוֹ | בָּן נִמְלִיאָל אוֹמַר, נָאָמֶן חיא עַל 
וּבעֶטוֹ וָעָשֶׂה בוֹ מוּם, הֲרִי זֶה יִשָּׁחֵט שָ חֲכָרוֹ וְאֵינוּ נָאָמָן על שָׁל עִצָמו. 


זענען זיי געגאנגן און האָבן צוגעבינדן (איינעם צום אנדערן) די וויידלן פון אנדערע 
בבורים (און זיי האָבן זיך אויך איבערגעריסן; און זי (די חכמים) האָבן געאסרט. 
(צו שעכטן די דאָזיקע בכוריס). ווייל דאָס איצטיקע מאָל איז דאָך דאָס געטאָן גע- 
װאָרן בכוונה: זה הכל?, דאָס איז דער כלל, אז יעדער (פעלער) װאָס איז געמאכט לויט 
זיין וויסן (דעס וויסן פון דעס כהן וועלכער האָט דעס בכור) טאָר מען ניט (שעכטן 
דעם בכור), און (יעדער פעלער װאָס איז געמאכט געװאָרן) ניט לוט זיין וויסן, מעג 
מען (שעכטן דעס בכור). מיט ,לדעתו", לוט זיין װויסן, מיינט מען אפילו ווען דער 
כּהן האָט נור גורם געווען צום פעלער, דהיינו, ער האָט זי געפירט אויף אן אָרט. 
מיט שטעכיקע אייזנס, כדי זי זאָל זיך אליין צעשטעכן און באקומען א פעלער, און 
דאָס טאָר מען שוין אויך ניט. און , שלא לדעתו", ניט מיט זיין וויסן, מיינט אז אפילו 
ווען דער כהן האָט דערציילט, מסיח לפי תומו, אָן כוונה, צו א גו, אז דאָס איז אַ 
בכור, און אויב ער װאָלט געקרוגן פון זיך אליין א פעלער, װאָלט מען אים נעמענט. 
שעכטן, און דער גוי הערנדיק דאָס האָט געמאכט אין אים א פעלער! און אין אַזאַ פאַל 
מעג מען אים שעכטן. 

ד. היה, אוב א בכור (בהמה) האָט נאָכגעיאָגט אים (דעם כהן, און ער (דער 
כהן) האָט איס געגעבן א קאָפע מיטן פוס (בעט) און (דאדורך) האָט ער אין אים גע" 
מאכט א פּעלער, מעג מען שעכטן אויף דעם (יסוד פון דאָזיקן) פעלער. ווייל ער האָט 
דאָך ניט מכוון געווען צו מאכן אין אים א פעלער, נאָר ער האָט זיך פארטיידיקט. 
איין דעה זאָגט, אז אויב דער כהן האָט דערנאָך, ווען דער בכור האָט אויפגעהערט 
נאָכצױאָגן, א קאָפּע געגעבן און געמאכט אין אים א פעלער, טאָר מען ניט שעכטן 
אויפן יסוד פון דאָזיקן פעלער. אן אנדערע דעה זאָגט, אז אפילו דערנאָך, ווייל ער 
האָט זיך געשטילט דעם צער. -- כל המומין, אלע פעלערן וועלכע קאָנען ווערן גע- 
מאכט דורך מענטשן, זענען פאסטוכער ישראלים באגלויבט, און פּאסטוכער כהנים 
זיינען ניט באגלויבט. מען מיינט דאָ, אז א פּאסטוך א ישראל פּאַשעט די בכור 
בהמה פון א כהן און עס איז געװאָרן אין בכור אַזאַ פעלער, װאָס קאָן געמאַכט 
ווערן פון זיך אליין און ער קאָן אויך געמאַכט ווערן דורך א מענטש (װי למשל צע" 
שניטן זיך דעם אויער), גלויבט מען דעם פּאסטוך, ווען ער זאָגט, אז דער פעלער 
איז געמאכט געװאָרן פון זיך אליין. מען האָט ניט מורא, אַז באמת איז דער פעלער 
געמאַכט געװאָרן דורך א מענטש, און דער פּאסטוך זאָגט ליגן, כדי דער כהן זאָל אים 
דערנאָך מכבד זיין מיט א שטיקל פלייש פון דעם בכור בעל מום; מחמת צוליב א 
שטיקל פלייש װעט ער ניט זאָגן קיין ליגן אָבער א פּאסטוך א כהן וועלכער פּאַשעט. 
די בהמות פון א ישראל אָדער פון אַ כהן און צווישן זיי איז פאָראַן א בכור וועלכער 
האָט באַקומען אַ צעשניטענעם אויער איז ער ניט באַגלײיבט צו זאָגן אַז דער פעלער איז 
געקומען פון זיך אַלײן, מחמת מען האָט מורא, אַז ער זאָגט דאָס מיט דער האָפנונג 
| אז דער ישוראל װעט מסתמא אים (און ניט קיין אנדערן) אוועקגעבן דעם בכור בעל 
מום (װאָס מען מוז אוועקגעבן צו א כהן); און אויב דער בעל הבית איז א כהן האָפט 
ער, אז דערפאר װאָס ער זאָגט עדות שקר פאר דעם כהן, װעט דער כהן אים אָפּדינען 
און זאָגן שקר עדות ווען ער דער פּאסטוך װעט קריגן פון א ישראל א גאַנצן בכוף. 
און ער (דער פּאסטוך) וועט מאכן אין אים אַ פעלער, און דער כהן-עדות װעט עדות- 
זאָגן אז דעֶר פעלער איז געװאָרן פון זיך אַליין. רבן שמעון בן גמליאל זאָגט, אז ער 
ןא כהן) איז באגליבט אױף (א בכור) װאָס געהערט צו אַן אנדערן (כהן, אז 
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רַבִּי מָאִיר אוֹמָר, הָחָשׁוּר עַל הַדָּכֶר | בְּכוֹר שִנִּסֶמֶת עֵינוּ, שָנִקְמְעָה יָדוּ 
לֹא דָנוּ ולא מְעֵידוֹ : רן נָאֲמֶן הַכֹּמֵן שֶׁנִּשְָׁרָ רַנָל, הֵרִי זֶה יִשָׁחֶט ע 


לוֹמַר, הָרְאֵיתִי בְּכור זֶה וּבעל מוּם | פִּי שְׁלֹשָׁה בְנֵי הַכְּנָמֶת. רַבִּי יוֹסֵי 
הוא, הַכּל נָאָמָנִים על מוּמַי הַפַּעֲשֵׂר. | אוֹמַר, אֲפִילוּישׁ שָׁם עִשָׂרִים וּשְׁלֹשָׁה 





דעס פעלער האָט דער בכור באקומען פון זיך אליין), און ער איז נישט באגלױיבט 
אויף זיך אליין,. נאָר אויב דער כהן האָט געהאט א בכור א גאנצן װואָס א ישראל האָט 
אים געגעבן, און דער בכור האָט באַקומען פעלער, גלויבט מען אים ניט, אָז דער 
פעלער איז געװאָרן פון זיך אַלין, און ער מוז האָבן עדות דארויף. אָבער דער פּאט- 
טוך צי דער כהן איז יאָ באגלויבט עדות צו זאָגן אויף זיין בעל הבית'ס צי אן 
אנדערן כהנ'ס בכור. ר' מאיר זאָגט, אז ווער עס איז אין חשד אױף אַ זאַך איז ניט 
באגלויבט ארויסצוגעבן (וועגן דער זאך) א פסק-דין, און ער איז ניט באגלויבט אױיף 
איר עדות צו זאָגן. די גמרא זאָגט אזוי: דער ערשטער תנא האלט, אז ווען א כהן האָט 
אוֹ בכור וועלכער האָט געקראָגן א פעלער, איז גענוג איין עדות (א מענטש פון דער 
גאס, ניט קיין כהן) װאָס זאָל עדות זאָגן אז דער פעלער איז געקומען פון זיך אַלײן, 
ר' מאיר זאָגט, אז מען מוז האָבן צוויי עדות, און איין עדות, אפילו ניט קיין כהן 
איז ניט באגלויבט. און ר' שמעון בן גמליאל זאָגט, אז נור דער כהן אַלײן איז ניט 
באגלויבט, אָבער זיינע שטוב-מענטשן, זיין פרוי צי זיינס א זון צי א טאָכטער, זע" 
נען יאָ באגלויבט עדות צו זאָגן, | 

ה. נאמ, א כהן אז באגלובט צו זאָגןף איך האָב געויזן דעם זאָזיקן בכור 
װועלכער האָט א פעלער) צו א חכם (א מומחה, א דיין װאָס פסקנט עואלות וועגן 
פּעלערן פון אַ בכור) און ער (דער דיין האָט געזאָגט אַז ער) האָט א פעלער. אויך ווען 
דער בכור האָט שוין ריכטיקע עדות, אז דער פעלער איז געװאָרן אין בכור פוך 
זיך אַלײן, טאָר מען נאָכניט שעכטן דעם בכור, נאָר מען מוז אים צוערשט ויזן 
צו א מומחה, א חכם, א דיין, וועלכער האָט א רשות צו פּסקענען שאלות וועגן פעלערן 
ביי א בכור. דער טעם איז, ווייל א סך פעלערן ביי א בכור זענען אזעלכע קליינע 
אז מען מוז האָבן א קענער, א מומחה, װאָס זאָל וויסן די אָלע דינים, צי זיי זיינען 
יאָ פעלערן צי ניט (די משנה וייטער אין פּרק ו' רעכנט אויס די אַלע פעלערן) 
זאָגט דאָ די משנה, אז צו זאָגן אז ער האָט געוויזן דעם פעלער צו א מומחה און אז 
דער מומחה האָט געפּסקנט אז ער איז אַ פעלער, איז דער כהן יאָ באַגלױבט. דער 
טעם איז, ווייל עסן פלייש פון אַ בכור אָן אַ פעלער (איב מען האָט אים ניט 
מקריב געווען אין בית המקדש) קומט כרת (פארשניטן וערן פון הימל) און דער 
כהן װעט ניט װעלן טאָן אַזאַ האַרבע עבירה. הכל נאמנּים; אלע (אפילו דער בעל 
הבית) זענען באגלויבט אויף פעלערן פון מעששר. אויב אין דער מעשר בהמה איז געװאָרן 
אַ פעלער, קאָן דער בעל הבית עדות זאָגן, אַז דער פעלער איז געװאָרן פון זיך אַלין. 
דער טעם איז ווייל אויב דער בעל הבית װאָלט געװאָלט מאכן דעם פעלער, האָט ער 
געקאָנט מאַכן דעם פעלער (א קליינעם שניט אין אויער) אין אַלע 10 בהמות איידער 
ער האָט אָפּגעשײדט פון זיי מעשר בהמה, און די מעשר בהמה װאָלט ממילא געווען 
אַ בעל מום. וועגן מעשר בהמה זע אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות און ווייטער 
פּרק ט' משנה אי. בכור שנסמית, א בכור װאָס זיין אויג איז געװאָרן בלינד, אָדער 
זיין האנט (איינע פון די פאָדערשטע פיס) איז געװאָרן אָפּגעהאקט אָדער זיין (הין- 
טערשטע) פיס איז געװאָרן צעבראָכן, מעג מען אים שעכטן דורך (אויב עס פסקענען 
צו שעכטן אים אפילו נור) דריי שול-יידן (בני הכנסת). צו א קליינעם פעלער דארף 
מען האָבן אז נור א מומחה זאָל פּסקענען. אָבער ביי אַזאַ סימן מובהק, װאָס אַלע 
פארשטיין זיך אויף אים, איז גענוג ווען דריי געוויינטלעכע יידן פסקענען. דאָס איז 
נור ווען עס איז ניט פאַראַן קיין מומחה. ר' יוסי זאָגט, אז אַפּילו עס זענען דאָרט פְּאַר- 
ראן (א קליינער סנהדרין פון) דריי און צוואנציק (דיינים, נאָר זי זענען ניט קיין 
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לֹא יִשָׁחֶט אלא עַל פִּי מוּמְחָה } 


| הַשׁוֹחֵט אֶת הַבְּכוֹר וּמִכְרוֹ וְנוֹדע. 


| שֶׁלֹּא הָרְאָהוּ, מַה שָׁאָכְלו אָכְלוּ 
וְהוּא יַחֲזִיר לָהָם אֶת הַדָּמִים, וּמה 
שָׁלֹא אֶכְלו,הַבְּשׂר ִָכֵר, וְהוּא יֲַזִר 
לָהֶם אֶת מַּדָּמִים. וְכֵן הַשׁוֹחֵט אֶת 


בכורות ה"ו 





רסה 
הפָּרָה וּמָכָרָה וְוֹרע ‏ שׁהִיא מְרִמָּה 
מַה שָׁאָכְלוּ אָכְלי, וְיחֲזִיר לָהֶם אֶת 
הַדָּמִים, וּמַה שָׁלֹּא אֶכְלוּ, הֵן יֲִַירוּ 
לוֹ אֶת הַבָּשֶׂר, וְהוּא יַחֲזִיר לְהֶם אֶת 
הַדָּמִים. מִכְרוּהוּ לַנְכְרִים, אוֹ הִטִּילוּהוּ 
לַכּלָבִים, יְשׁלְמוּ לו רְמֵי הַטְּרפָה! 


פרק ן 
א על אַלּוּ מוּמִין שׁוֹחֲטִין אֶת 'הַבְּכוֹר, נִפְנמָה אְֶנוֹ מִן הַפָּחוּם, 


- מומחים צו פסקענען וועגן בכור-פעלערן), זאָל מען אים (דעס בכור);ניט שעכטן(אפילן 
- בי א סימן מובהק) סיידן דורך א מומחה. נאָר א מומחה, וועלכער האָט רשות צו 
פּסקענעז שאלות וועגן פעלערן פון א בכור מעג פּסקענען די הלכה איז ניט װי 
ר' יוסי, 

השוחט, אז איינער (א כהף האָט געשאָכטן א בכור מועלכער האָט א פעלער) 
און ער האָט איס זיין פלייש) פאַרקויפט (צו מענטש) און דערנאָך איז מען געװאָר 
געװאָרן, אַז ער האָט (פאַרן שעכט) ניט געויזן זיין (דעם בכור'ס) פעלעו צו אַ 
חכם (צו א מומחה), איז (דאָס פלייש) װאָס זיי (די מענטשן) האָבן אויפגעגעסן, האָבן 
- זיי אויפגעגעסן, און ער (דער כהן װאָס האָט זיי פארקויפט) דאַרף זיי צוריקגעבן 
דאָס געלט. אפילו פאר דעם אויפגעגעסענעם פלייש דארף ער זיי באצאָלן, אלס שטראָף 
ווייל ער האָט זיי געגעבן צו עסן א זאַך װאָס מען טאָרניט עסן. ומה, און דאַס פלייש 
װאָס זײי האָבן ניט אויפגעגעסן זאָל מען דאָס פלייש באגראָבן (וױיל פון בכור- 
פלייש טאָר מען ניט קיין הנאה האָבן) און ער (דער פארקויפער) זאָל זיי צוריקגעבן 
דאָס געלט. מחמת ער האָט זיי דאָך אָפּגענארט. וכן, און אזוי איז אויך (דער דין) ווען 
איינער האָט געשאָכטן א קו (א געוױינטלעכע בהמה) און ער האָט זי (איַר פלייש) 
פאַרקויפט (צו מענטש) און דערנאָך איז מען געוואָר געװואָרן אז זי איז טריפה (מען 
האָט געפונען ביי איר א פעלער װאָס מאַכט זי טריפה, וי די לונג איז דורכגעלעכערט), 
איז װאָס זיי האָבן אויפגעגעסן, האָבן זיי אויפגעגעסן, און ער דארף זיי צוריקגעבן 
דאָס געלט, און װאָס זיי האָבן ניט אויפגעגעסן זאָלן זי אים צוריקגעבן דאָס פליישש 
און ער זאָל זיי צוריקגעבן דאָס געלט. און ער קאָן דאָס פלייש פארקויפן צו א גוי. 
מכרוהו, אוב זי (די מענטשן וועלכע האָבן ביי אים געהאט געקיפט דאָס פלייען) 
האָבן עס פארקויפט צו גױים אָדער זי האָבן עס געגעבן צו עסן צו הינט, זאָלן זי 
אים באַצאָלן דאָס געלט (וויפיל מען באצאָלט פאר פלייש) פון א טריפה. ווייל טריפה" 
פלייש איז ביליקער. דער פארקויפער דארף זיי צוריקגעבן דעם אונטערשיד צווישן 
דעם פּרייז פון כשר פלייש און דעם פּרײז פון טריפה פלייש. 


פרק | 


א. על אלו, אויף די דאָזיקע פעלערן (מומין) מעג מען שעכטן א בכור. מיר האָבן 
שוין געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא און אין די פריערדיקע פּרקים, אז 
ווען א בכור א בהמה איז א גאנצער, תם, טאָר מען אים ניט שעכטן און עסן. נאָר ווען 
ער באקומט א פעלער, א מום, מעג מען אים שעכטן און עסן. די משנה וװעט דאָ 
לערנען די דינים וועגן די פארשידענע פעלערן, וועלכע פון זיי הייסן אזא פעלער 
אז מען מעג צוליב אים שעכטן דעם בכור, און וועלכע הייסן ניט קיין פעלערן און 
מען טאָרניט צוליב זיי שעכטן. דעם כלל פון די פעלערן, צוליב װועלכע מען מעג 
שעכטן דעם בכור לערנט מען אָפּ פון דברים ט"ו ,וכי יהיה בו מום פּסח או עור 
כל מום רע, און אויב עס װעט זיין אין אים א פעלער, ער הינקט אָדער איז בלינד, 
יעדער שלעכטער פעלער", אז די תורה מיינט א פעלער װאָס איז ענלעך צו ,הינקן 
אָדער בלינד זיין", דהיינו, ער זאָל זיין אפן (מום שבגלוי), ניט אין אַ באהאלטן אָרט 
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אָכֶל לא מִן הָעוֹר, נִסְדּמֵה אַף עַל | שְֶּׁהֵא נִפְרְכֶת : ב רִים שָׁל עין 
מִּ שָׁלֹא חֶסְרָה, נִמּבֶה מְלֹא כַרְשִׁינָה, | שִֶּּׁב. שָׁנְִנּם. שׁנּסדּקִי חֲרִי בְעֵינָי 
או שֶׁיבְשָׁה. אִיזוֹ הִיא יבֵשָׁה, כֶּל | דַּקי תְּכֶַּל, חִלְזן, נָחֶשׁ, וַענֶב. וְאֵיזָהוּ 
שָׁתּנֵב,וְאִינָהּ מוֹצִיאָה מִפַּת דֶּם | ְּבַלְי לָבֶ הַפּוֹסֵק בַפֵּירָא וְנכְנַם 
רַבִּי יוֹסִי בֶּן מְשָׁלם אוֹמַר, יְכֵשֶׁה | בַּשָׁחוֹר. בַּשָׁחוֹר וְנִכְנֵס בַּלֶבֶ. אִינ 


אין קערפּער, און ער זאָל ניט זיין א ,,מום עובר", א פעלער, װאָס מען קאָן אויסהיילן, 
נאָר א מום קבוע (אן אייביקער פעלער) א פעלער װאָס מען זאָל אים ניט קאָנען 
אויסהיילן (אינו חוזר). איצט הייבט אָן די משנה צו לערנען וועגן די פעלערן צוליב 
וועלכע מען מעג דעם בכור שעכטן נפגמה, אוב ביי זיין (דעם בכור'ס) איער איז 
געװאָרן (עטװואָס) אָפּגעקראצט פון די וױיכע ביינדלעך (הסחוס, די בייגזאמע, ווייכע 
ביינדלעך), אָבער ניט ווען עס איז אָפּגעקראצט) פון דער הױט (העור, פון דעם 
ווייכן פלייש). ,,נפגמה", אָפּגעקראצט, עס איז געװאָרן א ,,פּגימה", ‏ עס פעלט א 
שטיקל, דער שיער פון א פּגימה איז, אז ווען מען גייט אדורך אויף דעם דאָזיקן אָרט 
- מיטן נאָגל פארטשעפּעט זיך דער נאָגל (שתחגור הצפּורן). ,.סחוס" (לויט טייל גיר" 
סאות ,,הסחוס") מיינט די ווייכע, בייגזאמע ביינדלעך, קנאָרפּל. מיט ,עור", מיינט 
מען דאָ דאָס פלייש פון אויער. זאָגט די משנה אז נור ווען די פּגימה איז אין די 
דאָזיקע ביינדלעך איז עס א מום! אָבער אויב זי איז אין וייכן פלייש אין עס גיט 
קיין פעלער, ווייל דאָס ווייכעפלייש פון אויער קאָן זיך צוריק פארהיילן. נסדקה, אויב 
(דער סחוס, די ווייכע ביינזלעך פון אויער) איז געװאָרן צעשפאלטן, כאָטש עס פעלט 
גאָרניט. אויך דאָס הייסט א מום. נקבה, אויב אין (דעם סחוס, די ווייכע ביינדלעך פון 
אויער) איז געװאָרן א לעכעל אזוי גרױיס װי אַ קערנדל פון וויקע (כרשינה), אָדער 
עס (דאָס אויער) איז געװואָרן פארטרוקנט. אויך יעדער איינער פון די צוויי אין א 
פעלער. איזו, װאָס הייסט פארטרוקנט? אױב מען מאכט (אין דעם אױיער) א לעכל 
און עס גײט ניט ארױס קיין טראָפן בלוט; ר' יוסי בן משולס זאָגט, אז (עס דארף 
זיין אזוי) פארטרוקנט אז עס זאָל זיך ברעקלן. ווען מען רייבט עס צעברעקלט זיף 
אויף שטיקלעך, נאָר ווען עס איז אזוי פארטרוקנט הייסט עס א פעלער, און אוב 
ניט איז עס ניט קיין פעלערי | 

ב. ריס, (א פעלער הייסט איך אויב) אין רעס אויג-דעקל (ריס, דאָס שוטיקל 
הוט און פלייש, מיט וועלכן מען פארמאכט דאָס אױג) איז געװאָרן א לעכל, אָדער 
עס איז (עטװאָס) אפגעקראצט (א פגימה), אָדער עס איז צעשפאלטן יעדע פון די 
אלע זאַכן איז אַ פעלער. די משנה רעכנט איצט און ווייטער אין משנה ג' וועלכע 
- פעלערן (מומין) קאָן זיין אינװוייניק אין דעם אויג פון בכור. הרי בעינו, אױב ער 
האָט געהאט אין זיין אויג (אינװוייניק אין אױיט א פעל (דק, א הייטל, עס האָט זיך 
פארצויגן אינוױיניק אין אויג הייטל, א קאטאראקט) אָדער געמיש (תבלול, און די 
משנה וועט וייטער זאָגן װאָס הייסט א ,געמיש"), אָדער א שלאנגן-פלעק (חלזן- 
נחש, א שטיקל פלייש װאָס ציט זיך און איז באדעקט מיט פלעקן װי א שלאנג און 
פארדעקט אביסל דאָס שווארצאַפּל פון אויג), אָדער אַ וויינטרויב-קערנדל (עינב, פון 
שוורצאפל שטעקט אַרױס אַ קײלעכיק שטיקל װי אַ קערנדל פון א וױינטרויב). 
יעדע פון די זאכן הייסט א פעלער. ואיזהו, און װאָס הייסט א געמיש (תבלו?) ? דאָס 
װאָרט ,,תבלול", װאָס באצייכנט א געוויסן פעלער אין אויג, איז פאראן אין חומש 
ויקרא כ"א (.תבלול בעינוי) און עס איז פון װאָרט ‏ ,בלל" (אויסגעמישט) און די 
משנה דערקלערט זאָ װאָס מען מיינט דערמיט. לבן, אויב א ווייסער פאס (גייט ארויס 
פון ווייסל אין אויג) און האַקט איבער דאָס (בלאָע) רינגל (סירא, דאָס בלויע רינגעל 
װאָס רינגלט ארום דאָס שווארצאַפּל פון אויג) און ער (דער וױיטער פּאַס גייט אַרײן 
אין דעם שווארצאפל (בשחור). דאָס הייסט א ,תבלול" און איז א פעלער. בשחור, 
אויב (פאַרקערט, אַ שוואַרצער פאס גייט אַרױס פון) עװוארצאַפּל און (האקט אַדורך 





2607 בכורות 1 רסַז 
מוּם שָאִין מוּמִין בַּלְּכְן: { חֲוַרְוֶר | אוֹתוֹ שְׁלֹשָׁה פָעֲמִים בְּתוךּ שְׁמוֹנִים 
ְהַמַּיִם הַקְּנוּעים. אִיזְהוּ חֲוַרְור | יום. וְאֵלוּ הֵם מַיִם הַקּבוּעִים, אָכַל 
הַמְּנוַע? כָּל שָׁשָׁהֶה שְׁמוֹנִים יום. | לח וְיָבֵשׁ שָׁל גְּשָׁמִים, לח וְיָבֶשׁ 


רַבִּ חֲנִינָא בְִאַנְטִינְנוֹס אוֹמָר,בּוֹדְקִין | שָׁל שֶׁלָחִים. אָכֵל הַיָבֵשׁ וְאֲחַר כַך 





דאָס בלויע רינגעלע און) גייט אַריין אין וייס?, הייסט דאָס ניט קיין פעלער, וױיל 
עס איז ניט פאַראַן קיין פעלערן אין ווייסל. מען נעמט אָן, אז דאָס ווייסל איז ניט דאָס 
אויג, עס איז נאָר דאָס פעטס פון אויג, און דאָס װאָס דאָרט געשעט הייסט ניט קיין 
פעלערי 

ג. חורוד, (א פעלער איז אויך אוב אין אױג זענען פּאראן) שטענדיקע וייסע 
פינטעלעך (חורוד) אָדער וואסער (עס רינט אין אױג וואסער און דאָס מאכט קאליע ‏ 
דאָס זען). דאָס װאָרט ,הקבועים", ,שטענדיקע", ,װאָס װוערן ניט אויסגעהיילט", 
גייט אַרױף סיי אויף ,חורוד" (די ווייסע פּינטעלעך) און סיי אויף דעם ,מים" (דאָס 
וואסער). אין טייל משנות איז די גירסא ,חורור", מיט א ריש צום סוף. דאָס װאָרט 
איז פון אַראַמעאישן ,.חור", ווייס. איזהו, װאָס הייסט ,, שטענדיקע ווייסע פינטעלאך" 
(חורד הקבוע)? אוב עס געדויערט אכציק טעג. נאָר ווען זיי זיינען פאראן אכציק 
טעג הייסט עס א פעלער. רי חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז מען אונטערזובט אים (דעם 
בכור װאָס האָט די ווייסע פינטעלאך אין אוג) דריי מאָל אין די אכציק טעג. אין 
27סטן טאָג, און אין 53סטן טאָג, און אין 80סטן טאָג, דאָס הייסט דריי מאָל אין די 
80 טעג, איז מען בודק, באקוקט מען דאָס אויג צי די פּינטעלאך זענען פאראן. און 
אוב אינמאָל זיינען זיי ניט געווען און דערנאָך האָבן זיי זיך װוידער באוויזן, הייבט 
מען אָן צו ציילן די 80 טעג פון דעם טאָג אָן ווען זיי האָבן זיך ווידער באוויזן. ערשט 
ווען זיי זענען פאראן ביי אַלע דריי מאָל באקוקן הייסט עס א פעלער. ואלו הם, און 
װאָס הייסט ,שטענדיק וואסער" (המים הקבועים)? מיר האָבן שוין געגעבן אין עט" 
לעכע ערטער (ווי אין בבא מציעא פּרק י' משנה א') אַז גאנץ אָפט מיינט מען מיט 
;ואלו" ניט ,,און די דאָזיקע", נאָר ,, און וועלכע?" די משנה פרעגט דאָ, וי אזוי ווייסט 
מען צי דאָס װאסער װאָס רינט אין אויג איז אַ שטענדיקער פעלער, און מען קאָן 
עס ניט אויסהיילן! און די משנה זאָגט, אז מען גיט דעם בכור צו עסן א רפואה, און 
אויב ער װערט ניט דערמיט אויסגעהיילט, איז א סימן אז דער וואסער פעלער איז 
אויף שטענדיק. די רפואה איז װאָס מען גיט אים צו עסן דריי חדשים אין יאָר, דהיינו 
אנדערהאלבן חדשים אין אָנהוֹיב זומער, דעם גאנצן חודש אדר און א האלבן חודש 
/גיסן, אביסל היי װאָט וואקסט אין אָנהױיב זומער אין אדר און האלב ניסן, אויף אַ 
פעלד װאָס האָט גענוג רעגן-װאַסער און מען דארף עס ניט קינסטלעך באוואסערן 
און דערנאָך גיט מען אים צו עסן אנדערהאלבן חדשים סוף זומער, אין אלול און 
האלב תשרי, היי װאָס וואקסט אין אלול און האַלב תשרי אויך אויף אַ פעלד װאָס 
האָט גענוג רעגן-װאַסער. דאָס היי װאָס וואקסט אין אָדר און האלב ניסן הייסט ,,לח", 
פייכט, ווייל עס איז געװאַקסן פון די ווינטערדיקע רעגנס, און דאָס היי װאָס וואקסט 
אין סוף זומער אין אלול און האלב תשרי הייסט ,,יבש", טריקן, ווייל עס װאַקסט נאָך 
אַ גאַנצן זומער, ווען אין ארץיישראל גייען ניט קיין רעגנס. דאָס זאָגט די משנה: 
אכל לח ויבש, אוב ער האָט געגעסן (צוערשט) די פייכטע הי (אין אדר און האלב 
ניס) און (דערנאָך האָט ער געגעסן) די טרוקענע הי (יבש, אין אלול און האַלב 
תשרי) װאָס וואקסט אויף א רעגן-פעלד (של גשמים). און אויב ער איז ניט געהיילט 
געװאָרן דערפון איז עס א פעלער. לח ויבש של שלחים, (אויב אָבער מען האָט אים 
געגעבן צו עסן צוערשט) די פייכטע הי (אָדר און האלב ניסן) און (דערנאָך) די 
טרוקענע הײ (אלול און האלב תשרי) פון אַ פעלד װאָס מען דאַרף עס באַװאָסערן 
(שלחים, עס האָט ניט גענוג רעג-װאַסער) אָדער ער האָט געגעסן (היי פון אַ פעלד, 
װאָס האָט יאָ גענוג רעגןוואסער אָבער ער האָט עס געגעסן צוערשט) די טרוקענע 
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אָכֵל הַלַּח, אֵינוֹ מוּם, ער שֵׁיאכֵל 
הַיבֵשׁ אַחַר הַכַּח: ך חוֹטָמו שֶׁנִקּב 
שֶׁנִפְגִַם, שָׁנִּסְדֵּק. שְׂפָתוֹ שָׁנִּקּבָה, 
שָׁנְנְמָה, שָׁנסדּקָה. חִטָּיו החִיצוֹנוֹת 


בכורות 1 


רסח 
אוֹמַה. אִין בּוֹרְקִין מִן הַמַּתְאֵימוֹת 
וְלפָנִים, אַף לא אֶת הֲמַּתְאִימוֹת ; 
ה נִפְגַּם הַוֹכָן, אוֹ עֶרְיָה שֶׁל נְקֵבָה 
ִַּקְָּשִׁים, נִפְנַּם הַזְנֶב מִן הָעֵצָם, 


אֶבֶל לֹא מִן הַפָּרָק. אוֹ שְׁהָיָה ראש 


שָׁנִסֶנְמוּ או שֶנְנְמְמוּ, וְהַפְּנִימִיוֹת 
הזב מִפְּצִיל יצִם, אוֹ שַׁיּשׁ בָּשָׂ 


שֶׁנעְרוּ. רַבִּי חֲנִינָא בֶּן אְַטִיננוֹ 





(אלול און האַלב תשרי) און דערנאָך האָט ער געגעסן די פייבטע (אדר און האַלב 
ניס) הייסט עס ניט קיין פעלער. אפילו ער איז דערפון ניט אויסגעהיילט געװאָרן 
הייסט עס ניט קיין פעלער, ווייל די רפואה פון עסן היי איז נאָר גוט: עד שיאכל, ווען 
ער עסט די טרוקענע (אלול און האלב תשרי) נאָכדעם (ווי ער האָט געגעס) די פייכ" 
טע (אדר און האַלב ניסן). אַזױ טייטשט די גמרא די דאָזיקע משנה. דער ברטנורא 
גיט דאצו, אז ער דארף אין די דריי חדשים פאר יעדעס מאָל עסן (ביי זיין יעדער 
סעודה) און נאָכן טרונקן עסן היי ניט װינציקער װוי די גרויס פון א גרוגרת (א דאַרע 
פייג), און דוקא אין פעלד און ניט אין אַ שטאל, און דוקא ווען צוזאַמען מיט אנדערע 
בהמות און ניט אליין. און אויב ער איז דערפון ניט אויסגעהיילט געװאָרן איז עס 
אַ פעלער. | 

ד. חוטמו, (אַ פעלער איז) אב אין זיין נאָז איז געװאָרן א לעכל, אָדער עס 

| איז געװאָרן (אין דער נאָז עטװואָס) אָפּגעקראַצט (א פגימה) אָדער ער איז געװאָרן 
צעשפאָלטן. מען מיינט דאָ אויב דאָס איז פאָרגעקומען אין די אויסערלעכע ווענט- 
לעך פון דער נאָז, און מען זעט דעם פעלער פון דרויסן. אָבער אויב ס'איז פאָרגעקומען 
נאָר אינװייניק אין דער נאָז, הייסט עס ניט קיין פעלער, װי מיר האָבן דערקלערט 
פריער אין אָנהײב פון משנה א' אז עס דארף זיין א ,,מום בגלוי", װאָס מען זאָל 
- זען, און ניט א ,,מום בסתר", װאָס מען זעט ניט פון דרויסן. שפתו, (א פעלער איז) 
אוב אין זיין ליפ איז פאַראַן אַ לעכל, אָדער זי איז אָפּגעקראַצט אָדער צעעשפאלטן. 
מען מיינט אויך דאָ די ליפּ אין דרויסן, ניט אינװייניק. חיטיו החיצונות, אוב זיינע 
פּאָדערשטע ציין (חיטיו, די שנייד-ציין, פון ,חטט", קראצן, שניידן, װאָס זענען אין 
ימיטן מױל) זענען געװאָרן אָפּגעקראצט (אביסל אָפּגעבראָכן, א פּגימה), אָדער זי 
זענען געװואָרן אָפּגעשניטן (שנגממו, און עס זענען געבליבן די װאָרצלן), אָדער עס 
זעענן אויסגעריסן געװאָרן (מיטן װאָרצל) די אינוױיניקסטע ציין (וועלכע מען זעט 
נור ווען די בהמה עפנט אױף דאָס מױל אין גאנצן. אָבער אױב די אינװייניקסטע 
ציין זענען נאָר אָפּגעבראָכן אָדער אָפּגעשניטן ביז צום װאָרצל און דער װאָרצל איז 
פאַראַן, הייסט עס ניט קיין פעלער. ר' חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, מען איז ניט בודק 
(מען באקוקט ניט) פון די צווילינג-ציין און וייטער איוױיניק, און אױך ניט די 
צווילינג-ציין (מתאימות). מיט ,,מתאימות" (פון װאָרט ,תאומים", צווילינג) מיינט 
מען די אינוייניקסטע ציין (,שטאָק-ציין") וועלכע זען-אויס װי טאָפּלטע, וי 
צווילינג-ציין (שיר השירים ד' ,, שניך-שכולם מתאימות"). 

ה. נפגם הזובן, (א פעלער איז) אױב עס איז (ביים בכור) אָפּגעקראצט (א 
פגימה) אין דער הױט פון גיד (זוב), אָדער (ביי א קרבן בהמה, אױב עס איז אָפ" 
געקראצט, עס איז א פגימה) אין דער הױט פון דעם שאנד אָרט בי אַ נקבה. 
ביים בכור קאָן דאָס ניט זיין קיין פעלער, ווייל א בכור איז דאָך נור א זכר! דארי- 
בער גיט דאָ די משנה צו אז ביי אַ קרבן בהמה (למשל א חטאת צי שלמים) װאָס 
קאָן זיין א נקבה איז דאָס א פעלער. נפגם הזנב, (א פעלער איז) אוב עס אי אָפּגע- 
קראצט (א פגימה) אין ביין פון וויידל, אָבער ניט אין געלענק (בין הפרק, צווישן די 
ביינער פון וויידק). ווייל דאָרט היילט זיך אויס, או שהיה, אָדער עס איז אָפּגעשײלט 
(מפציל) דער עק פון וויידל (און מען זעט ארויס) דעם ביין, אָדער עס איז פאַראָן (אין 
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ֵין חוּלְיָא לְחוּלְיָא מְלֹא אֶצְבֵּץ: 


| אִין לוֹ בֵיצִים, אוֹ' אִין לו אֶלָּא 
בֵיצֶה אָחָת, רַבִּי יִשְׁמָאל אוֹמַר, 


אִם יֵשׁ לו שָׁנִי כִיסִין, יֵשׁ לו שְׁתִ 
בָיצִים, אִין לו אֶלָּא כִיס אֶחָר, אִין 
לו אֶלָא בֵיצֶָה אֶחָת. רַבִּי עַקֵיבָא 
אוֹמָר, מוֹשִׁיבוֹ על עֲכוּזוֹ וּמִמְעֲךִּ 
אִם יֵשׁ שָׁם בֵּיצָה, סוֹפַהּ לָצֵאת, 


בכורוח ו 





רסט 
מַעֲשֶׂה שָׁמַּעַךּ וְלֹא יָצָאת, שחט 
וְנִמְצֵאת דּבוּקה בַכְּסָלִים, וְהִתִּיר רַבִּ 
עֲקֵיכֶא, וְאֶסַר רַבִּ יוח בָּ נוּרי ; 
ן בַּעַל חָמֶשׁ רַנָלַיִם, או שֶׁאִין לו 
אֶלא שָׁלשׁ ְשָׁרנליו קלוטות כָּשָׁל 
חֲמוֹר, וְהַשָׁחוּל וְהַכּסוּל. אִיזְהו 
שְׁחוּל! שָׁנִּשְׁמְטָה יְרֵכוֹ. וְכָסוּל? 
שָׁאַחַת מִיִרְכּוֹתָיו גְכוֹהָח!. 


וויידל) פליישש צווישן איין ביין-רינג (חוליא, איין ביין-רינג) און דעם צוריטן ביין- 
רינג) אזוי דיק וי (דער גראָבער) פינגער. אן אנדער טייטש פון ,,מפציל", איז ,, פו" 
נאנדערגעטיילט", און מען מיינט, אז דער עק פון ויידל איז פונאנדערגעטיילט וי 
אין צוויי וויידלן, און יעדער פון זיי האָט א ביין. 

אין ל, (א פעלער איז) אױב ער האָט ניט די אייער, אָדער ער האָט נור 
איין איי. די גמרא זאָגט, אז דאָ פעלן װוערטער אין דער משנה און עס דארף זיין 
אַזױ (חסורי מחסרא והכי קתני);: ,אוב זיינע ביידע אייער זענען ניט אין צויי 
בייטלן נאָר אין איין בייטל, אָדער ער האָט צוויי בייטלן און אין זיי איז פאראן נאָר 
איין איי", ר' ישמעאל זאָגט, אז אויב ער האָט צוױיי בייטלן (איז א סימן) אז ער האָט 
צוויי אייער, און אויב ער האָט איין בייטל הייסט עס אז ער האָט איין איי. ר' ישׂמעאל 
קליגט אויטן פריערדיקן תנא און האַלט, אז צוויי בייטלן מיט איין איי הייסט ניט 
קיין פעלער, ווייל ער האָט זיכער נאָך אַן אֵיי: אָבער ער האלט מיטן ערשטן תנא, אז 
| צוויי אייער אין איין בייטל הייסט א פעלער, ווייל עס הייסט נור װוי ער װאָלט געהאַט 
| איין איי. ר' עקיבֿא זאָגט, אז (אויב ער האָט צווי" בייטלן מיט איין איי; זאָגט מען ניט, 
אַז ער האָט זיכער נאָך אַן איי, נאָר מען דארף אונטערזוכן, דהיינ), מען זעצט אים 
אוועק אויף זיין הינטן (עכוז) און מען קוועטשט (דעם הינטן און די היפטן, און 
אוב עס איז פאראן (נאָך) אַן איי, וועט עס ארויסגיין און עס ווערט ניט פארערעכנט 
-פאר קיין פעלער. ,,עכוזו", און איין גירסא (אין דער גמרא עירובין נ"ג) ,, אכוזו" זאָל 
זיין פון גריכישן װאָרט ,,קוסאַס*, דער הינטן. מעשה, עס איז געווען א מעשה (מיט 
א בכור װאָס האָט געהאט איין איי) אז מען האָט געקוועטשט או (דאָס אנדערע אי) 
איז ניט ארויס (און מען האָט דאריבער געהאלטן אז דער בכור האָט איין איי, און דאָס 
איז אַ פעלער) און מען האָט אים געשאָכטן, און (דערנאָך) האָט מען געפונען (דאָס 
אנדערע איי) צובאהאפטן (אינווייניק צו די היפטן), און ר' עקיבא האָט מכשיר געווען, 
ווייל קוים איז דאָס אנדערע איי ניט ארויסגעגאנגן דורך קוועטשן, הייסט עס א פעלער. 
ורי יוחנן, און ר' יוחנן בן נורי האָט געאסרט. וייל קוים האָט מען דאָס אנדערע איי 
געפֿינען, הייסט עס וי דער בכור האָט צוויי אייער, און עס איז ניט קיין פעלער. 


ז: בעל, (א פעלער איז) אוב ער (דער בכור) האָט פינף פיס, אָדער ער האָט 
ניט מער וי דריי פיס. דער ברטנורא גיט דאָ צו, אז מען מיינט דאָ אז עס פעלט 
-אים א פוס אָדער ער האָט מיט א פוס מער ביי די פאָדערשטע פיס; אָבער אויב בֿיי 
די אונטערשטע פיס איז די בהמה טריפה און מען טאָר זי ניט עסן. ושרגליו, און 
/א פעלער הייסט) אוב זיינע פיס זענען קיילעכיק וי ביי אַן אייזל. אפילו די פיס- 
קלאָען. זענען געשפּאלטן, אָבער אויב זיי זענען קיילעכיק, איז עס א פעלער. והשחול, 
און (א פּעלער איז) אויב ער (דער בכור) איז א ,שחול", אָדער א ,כסול". װאָס הייסט 

א ,שחול"? אויב זיין היפט איז ארויסגעצױיגן געװאָרן (פון איר אָרט); און (ואָס 
איז) ,כסול"? אויב איינע פון זיינע היפטן איז הויך (העכער פון דער אנדערער היפט), 
,שחול" איז אין אַראַמעאיש ,אַרױסגעצױגן", און דער ברטנורא ברענגט דאָ דעם 
תרגום אויף שמות ב' ,מן המים משיתהו" ,,מן מיא שחלתיה", ,איך האָב אים 


20 בכורות 1 רע 
ח נִשִׁבֵּר | | וְשָׁנִשֵׁל רוֹב הַמְרַבֵּר שָׁל לְשׁוֹנוּ 
עֵצָם יָדוּ. הֵָצֶם רֹנְלוּ, אַף על פִּי | ּבִית דין שֶׁל אַחֲרֵיהֶן אֶמְרּ. הָי 
שָׁאֵינ נכָּר. מוּמִין אֲלוּ מָנֶה אֶילְא | אַלוּ מוּמִין: פן מֵעֹשֶׂה שְׁהְַחי 
בְּיִבְנָה, וְהוֹרוּ לוֹ חֲכָמִים. וְעוֹד | הַתַּחְתֹּן עוֹדף על הֶעָלִיֹן, וְשָׁאֵל 
שְׁלֹשָׁה הוֹסִיף, אָמְרו לו, לֹא שָׁמַעֲנוּ | ַבֶּן שִׁמְעוֹן בֶּן נִמְליאָל לַחֲכָמִים 
אֶת אֵלּוּ, אֶת שָׁנַלְגֵס עִינוֹ עָנוּל | וְאֶמְרוּ לו הֲרִי זֶה מוּם. אוָן הַנּד 
כְּשָׁל אָדָם, וּפָיו דוּמָה לְשָׁל חֲזיר | שֶׁהָָתֶה כְפוּלָה. אֶמְרו חֲכָמִים. במ 


ארויסגעצויגן פון וואסער". אויך אין דער גמרא איז פאַראַן (ברכות ח') כמישחל 
ביניתא מחלבא", ,וי ארויסציען א האָר פון דעם מילך". ,כסל" הייסט די זייט פון 
דער בהמה, די פלאנק, און אויב די היפט איז הויך, איז זי איבער דער פלאנק, און. 
דאריבער הייסט אַזאַ בכור ,,כסול". | 

ח. נשבר, (א פעלער איז) אױב דער ביין פון זיין (דעם בכור'ס) האנט (פאָי 
דערשטן פוס) אָדער דער ביין פון זיין (הינטערשט) פוס איז צובראָכן כאָטש מען 
דערקענט ניט. דער טייטש איז, אַז כאָטש ווען דער בכור שטייט דערקענט מען ניט, 
אז דער ביין איז צעבראָכן, אָבער ווען ער גייט לאָמט ער, איז עס א פעלער. אָבער 
אויב אפילו ווען ער גייט לאָמט ער ניט, איז עס ניט קיין פעלער. מומין אלו, די דאָד 
זיקע פעלערן (אױב דער ביין איז צעבראָכן פון דער האנט אָדער פון פוס) האָט 
אויסגערעכנט (מנה, האָט געציילט) אילא אין יבנה. וועגן אילא אין יבנה, דעם מומחה 
אויף בכור-פעלערן האָבן מיר געהאט פריער פּרק די משנה הי. והודו, און די חכמיס 
האָבן מסכים געווען מיט אים. און האָבן אויך געפּסקנט אז דאָס זענען פעלערן. ועוד 
שלשה, און ער (אילא) האָט צוגעגעבן נאָך דרי (פעלערן; האָבן זי (די חכמים) 
געזאָגט צו אים: ,.מיר האָבן געהערט ניט מער וי די דאָזיקע". די דריי פעלערן וועל- 
כע אילא האָט נאָך צוגעגעבן זענען: את שגלגל, דער (בכור) װאָס זיין אױיג"ראָד (דאָס 
אויג) איז קיילעכיק וי ביי א מענטש ווייל געוויינטלעך זעט ניט אס דאָס אויג פון 
א בהמה װי א מענטש'ס אױג), און אוב זיין מױל איז גלייך צו (דעם מױ?) פון א 
חזיר (די אויבערשטע ליפ איז לענגער פון דער אונטערשטער ליפ) און אױב עס 
פעלט דער גרעסטער טייל פון דעם באוועגלעכן טייל (המדבר) פון זיין צונג, 
אַ טייל פון דער צונג איז צו באהאפטן אין מויל אינװייניק און א טייל פון צונג 
איז פריי, און מענטשן באוועגן אים ווען זי רעדןז דאריבער הייסט דער דאָזיקער בא" 
וועגלעכער טייל פון דער צונג .מדבר", דער רעדער, מיט וועלכן מען רעדט. עס קאָן 
זיין, אז דאָס איז אויך דער טייטש אין שיר השירים ד', ג/ ,.ומדברך נאוה", אז די צונג 
איז שיין, און עס גייט נאָך .שפתותיך". ובית דין, און זאָס בית דין 
(די חכמים) װאָס זענען געווען נאָך זי האָבן געזאָגט, אז די דאָזיקע (דריי זאכן) זע" 
נען פעלערן. און די מפרשים געבן צו אַז אזוי איז די הלכה, | 

ט. מעשה, עס איז געוען א מעשה (מיט א בכור) װאָס (דער ביין פון) זיין 
אונטערשטן קין-באק איז געווען אריבער (האָט ארויסגעשטעקט איבער) דעם אױ" 
בערשטן (קין-באק), אוֹן רבן שמעון בן גמליאל האָט געפרעגט (די שאלה) ביי די חכמים, 
און זי האָבן געזאָגט, אז דאָס איז א פעלער. אפילו די חכמים װאָס זענען פריער 
מחולק מיט אילא און זאָגן אז אויב דאָס מויל איז ענלעך צו א חזיר'ס מויל (אז די 
אויבערשטע ליפּ איז לענגער) איז ניט קיין פעלער, זענען דאָ מודה, אַז עס איז א 
פעלער. אחן הגדי, אויב (א בכור) א ציגעלע האָט געהאַט א טאָפּלט אוער (אין איין 
אוער איז פאראן אינװייניק נאָך אן אויער), האָבן די חכמים געזאָגט, אז אוב עס איז 
פּאַראַן נור איין ביין (דער אויסערלעכער טייל פון דרויסנדיקן אוער איז אריינגע- 
בויגן אינװוייניק אריין און צובהאָפּטן אונטן צום אינויניקסטן אױער) איז עס א 
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שָׁהִיא עֵצָם אֶחָד, מוּם, וְאִם אֵינָהּ 


עֵצם אֶחָד, אִינָהּ מוּם. רַבִּי חֲנניֵא 
בּן נַּמְליאָל אוֹמַר, זְנֵב הַגָרִי, שָׁהִיא 
דוֹמָה לָשָל חֲזִיה, וְשָׁאֵין בְּהּ שֶׁלשׁ 
חוּלְיוֹת, הֲרִי זֶה מוּם! י רַבִּי חֲנִינָא 
בֵּן אַנְטִינְנוֹם אוֹמֵר, אֶת שִׁיִבֶּלֶת 
ְּעֵינוּ, וְשָׁנִּגּם עְצָם יָדוֹ וַעֵצָם רַנְלו 
וְשָׁנִּפְסֵק עִצְמוֹ שָׁבְָּי עֵינוֹ אַחַת 


פעלער, און אױב עס איז ניט אין ביין 


בכורות { 
גְדוֹלָה וְאַחַת קְנָּה אְֶנו אַחַת גְרוֹלָה 


רעא 


ְאַחַת קְטִנֶּה, בַּפַּרְאָה אֶכֶל לֹא 
בַמִּדֶּה. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, אַחַת 
מִִיצָיו גְרוֹלָה כִּשְׁתַיִם בַּחֲכָרְתָּהּ 
וְלֹא הוֹדוּ לוֹ חֲכָמִים!ּ יא זְנב הָעגֶל 
שָׁאִינָהּ מִגַעת לֶערְקוֹב. אֶמְוּ 
חֲכָמִים. כּל מִרְבִּית הָעַנָלִים כּן. בל 





ומן שָׁהֵן מִנְדִּילִין הֵם נִמְתָּחוֹת. 


(ער איז ניט צובאַהאַפטן אונטן) איזן עס 


ניט קיין פעלער. אַזױ איז דער טייטש פון רמבם און פון ברטנורא, און דער ברטנו" 
רא זאָגט אז עס איז ניט דערקלערט געװאָרן דער טעם פארװאָס ס'איז גיט קיין פעלער, 
ר חנינא בן גמליאל זאָגט, אז אויב דער וויידל פון א ציגנלע (אַ בכור) איז עגלעך 
צו דעס (וויידל) פון א חזיך (ער איז אַזױ קיילעכיק וי אַ חזיר'ס וויידל, כאָטש ער איז 
ניט אַזױ דין, אָדער אױב אין אים (דעם ויידל) זענען ניט פּאַראַן דריי רינגעלעך 
(חוליות, אָפּגעטײלט דריי טיילן) איז עס א פעלער. די מפרשים זאָגן אז דער טעלער 
פון וויידל וועלכער האָט ניט אַלע דריי טיילן איז נור ביים וויידל פון א שעפּס, אָבער 
ביים וויידל פון אַ ציגעלע איז נור אויב ער האָט ניט מער װי איין רינגעלע (דער 
גאנצער וויידל איז גור איין רינגעלע) איז עס אַ פעלער, אָבער אויב ער האָט צוויי איז 
עס גיט קיין פעלער. | | | | | י' 

י ר' חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז (א פעלער איז) דער (בכור) װאָס האָט א 
ואָרצל, (יבלת, מיט אַ האָר אין װאָרצל) אין אויג (אפילו אין ווייסל פון אויג), אָדער 
דער װאָס אין אָפּגעקראצט (עס איז פאַראַן א פגימה) (דער ביין פון זיין האנט (פּאָ- 
דערשטן פוס) אָדער דער ביין פון זיין (הינטערשט) פוס און מען דערקענט דעם 
פעלער), אָדער אױב עס איז איבערגעהאַקט דער ביין אין זיין מױל (עצמו שבפי, 
די גאָמס, די דזשאנסלע, איבער די פּאָדערשטע ציין, אָדער אױב איין אױג איז 
גרוס (װוי בי א קאלב) און דאָס אַנדערע אויג איז קליין (ווי ביי א גאנדז), אָדער איין 
אוער איז גרויס און דאָס אַנדערע (אויער) איז קליין; (און דאָס איז נאָר) אין אויס- 
זען װוען מען דערקענט אויפן קוק אז איינס איז גרויס און איינס איז קליין) און ניט 
לוט דער (בלויזער) מאָס. אויב מען דערקענט ניט, נאָר ווען מען מעסט געפינט מען, 
אַז ס'איז גרעסער פון אַנדערן, הייסט עס ניט קיין פעלער. ר' יהודה זאָגט, אז (אַ 
פּעלער איח) אויב איינע פון זיינע (דעם בכור'ס) איער איז צוױי מאָל אַזױ גרוים װי 
דאָס אַנדערע (אי); און די חכמים האָבן ניט מסכים געווען מיט איס. זיי האלטן אַז 
דאָס איז גיט קיין פעלער, / | | | 

יא. זנב העגל, (א פעלער איז) אויב דער ויידל פון (א בכור) א קאָלב (איז אַזױ 
קורץ אז ער) דערגרייכט ניט צום פוס-געלענק (ערקוב). ‏ צום אָרט וואו די היפט 
שליסט זיך מיט דעם פוס. טייל מיינען אז ,ערקוב" איז דאָסזעלביקע װאָס .ארכובה", 
,געלענק" (זע חולין פּרק ד' משנה ו'). טייל מיינען אז עס איז װי דאָס אַראַביש ‏ 
װאָרט אערקוב", געלענק, אָמרו חכמים, האָבן די חכמים געזאָגט, אז אַזױ זענען אַלע 
וואקסונגן פון קעלבער (מרבית עגלים, אַלע קעלבער וואקסן אַזױ), ווען זיי ווערן 
אויפגעוואַקסן ווערן זי (זייערע וויידלן) אויסגעצויגן (גרעסער). דער רמבם טייטשט, 
אז די חכמים האלטן, אַז עס איז גיט קיין פעלער, ווייל דער וויידל װוערט שפעטער 
גרעסער, אָבער רשי און דער ברטנורא טייטשן, אז די חכמים טייטשן נוֹר אויס דעם 
דין פארװאָס עס איז אַ פעלער, און זי זאָגן, אַז דער שטייגער פון קעלבער איז צו 
האָבן א וויידל װאָס דערגרייכט ביז צום געלענק, און דערנאָך ווען זי וואקסן אויף 


42( בכורות 1 רעב 
לְאִזָה עֹרְקוֹב אֶמְרּ ! רַבִּיחֲנִינָא | עֲלֵיהָן לֹא כַמִּקְדֶּשׁ וְלֹא בַמְּרינָה 
בֵּן אַנְטִינְנוֹם אוֹמַר, לֶערְקוֹ | מורור וְהַמִַּם שָׁאֵינָן קביעין, וְחִִּי 
שׁבּאָמְצַע הֵיָרך. עַל אֵלוּ מוּמִין |הַפְנִימְיוֹ שָׁנִנמייאֲכֶל לא שׁגעְקֵרי 
שׁוֹחֲשִיְאֶת הַבְּכוֹרּפְסוּלֵי הַמֶּקְְִּׁין | ּבעַל נרֶב, וּבַעַל יִכָּלָת.וּכַעַל חֲִיתי 
נִדין עלֵיהָן: יב אֵלּוּ שָאִין שׁוֹחֲטִין |ווקן. וְחוֹלָהי וּמזֹהֶם וְשַׁנּעֲבָדֶה בו 


ווערן די וויידלן גרעסער. לאיזה ערכוב, צו וועלכן געלענק האָט מען געזאָגט (אַז אויב 
דער וויידל דערגרייכט ניט איז עס א פעלער)? ר' חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז צום 
געלענק װאָס איז אין מיטן דער היפט (ירך). פון ,,תפארת ישראל איז צו זען, אז ער 
טייטשט, אז מען מיינט דאָ דעם מיטלסטן פוס-געלענק, וואו עס פאראייניקט זיך דער 
העכסטער טייל פון פוס די ,,קולית" מיטן מיטעלן טייל (מיט דעם שוק" זע 
מסכתא חולין פּרק ד' משנה וי -- על אלו, אױף די דאָזיקע פעלערן (אױב א בכור 
האָט איינעם פון די פעלערן װאָס די משנה האָט אױסגערעכנט פריער א דאָזיקן 
פרק) מעג מען שעכטן דעם בכור. כאָטש די משנה האָט דאָך שוין געגעבן אין אָנהײב 
פּרק ,.על אלו מומין שוחטין את הבכור", גיט זי עס דאָ נאָכאמאָל, כדי אריינצונעמען 
אויך די דריי מומין, װאָס אילא פון יבנה האָט צוגעגעבן פריער אין משנה ח" 
ופטולי המוקדשין; און פסולע קרבנות-בהמות (אויב א בהמה א קרבן האָט באקומען 
איינעם פון די דאָזיקע פעלערן און זי איז פסול געװאָרן צו זיין א קרבן לייזט מען 
אויס צוליב זי (צוליב די דאָזיקע פעלערן). א גאנצע קרבן בהמה, אָן א פעלער, קאָן 
מען ניט אויסלייזן, פארקויפן פאר געלט, אז די בהמה זאָל ווערן אויס הייליק. אָבער 
אויב זי האָט באקומען א פעלער לייזט מען זי אויס, מען פארקויפט זי פאר געלט 
/(זע פריער פּרק ה' משנה א'). - 

יב. אלה די דאָזיקע זענען (פעלערן) װאָס מען שעכט ניט צוליב זי ניט אין 
בית המקדש און ניט אין אנדערע ערטער (במדינה, אױסער דעם בית המקדען). 
די משנה װעט דאָ אויסרעכנען פעלערן, וועלכע זענען ניט קיין פעסטע פעלערן. און 
דאַריבער אויב א בכור האָט אזא פעלער הייסט ער ניט קיין ,גאנצער" (תם) און 
מען טאָר אים ניט שעכטן און מקריב זיין אין בית המקדש, אָבער ער הייסט אויך 
ניט קיין ,פעסטער פעלער", און דאריבער טאָר מען אים ניט שעכטן אין אַנדערע 
| ערטער, אויסער דעם בית המקדש, װי מען שעכט א בכור א בעל מום. די פעלערן 
זענען : חורור, ווייסע פּינטעלעך (אין אױג) אָדער וואסער אין אױג, וועלכע זענען 
ניט שטענדיקע (ווארום אױב זיי זענען שטענדיקע הייסן זיי גוטע פעלערן וי מיר 
האָבן געלערנט פריער אין משנה ג'), אָדער אוב די אינערלעכע ציין זענען געװאָרן 
אָפּגעקראצט (שנפגמו) און זײ זענען נישט געװאָרן אױסגעריסן (מיטן װאָרצ?. 
ווארום אויב זיי װאָלטן אויסגעריסן געװאָרן מיטן װאָרצל הייסן זיי א גוטער פע- 
לער, וי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה די. ובעל גרב, און אוב ער (דער 
בכור) האָט א פארך (גרב, א פארך װאָס איז פייכט פון אינוױיניק און פון דרויסן), 
אָדער אויב ער האָט א װאָרצל (יבלת, אין ווייס? פון אויג און אין װאָרצל איז ניט 
פּאראן קיין האָר), אָדער ער האָט א פּארך װאָס מען קאָן אים אויטהילן (חחזית). 
דאָס זענען אלץ פעלערן /װאָס שעכטן צוליב זיי דעם בכור אלס בעל מום קאָן מען 
ניט! אָבער מען טאָר אים אויך ניט מקריב זיין אין בית המקדש װי מען איז מקריב 
א בכור וועלכער איז גאנץ, איצט גיט די משנה צו נאָך עטלעכע זאכן, װאָס מאכן ניט 
דעם בכור פאר א בעל מום, אָבער מען טאָר אים ניט מקריב זיין אין בית המקדש. 
יחקן, און אוב ער (דער בכור) איז אַלט (אניב ער ציטערט פון אלטקייט), אָדער ער 
איז קראנק (אויב ער ציטערט פון קראנקייט, כאָטש ער איז ניט מסוכן, אָדער עס 
גייט פון אים א שלעכטער גערוך (מזוהם), אָדער מען האָט געטאָן מיט אים א עבירה 
(א פרױ האָט געלעבט מיט אים) אַדער ער האָט געהרגעט א מענטש; און עס איז 





273 בכורות ויז רעג 
עֲבָרָה, וְשָׁקְמִית אֶת הָאָדָם עַל פִי וְלֹא בַמְּדִינָה, רַבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמָר, 
ער אֶחֶד אוֹ עַל פִּי הַבְּעֲלִים, אִין מוּם גְדוֹל מִזָה. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, 
וְטוּמְטוֹם, וְאַנְדְרוֹגֵינוֹם. לא בַמַּקדֶּשׁ| אֵינוֹ בָכוֹר, אֶלָּא נִָ וְנָעֲכֶד; 
| | פרק ז | - 
א מוּמִין אֵלּוּ בֵּין קְנוּעִין בִּין | בּאָדָם. הַכִּילֹן, וְהַלְִּתֶן, הַכַּעִֹכֶף 
עוברִין, פוֹסְלי ָאדֶם. יוֹחַר עֲליהן|ְשָרֹאשׁו שָקיע, וּשׂקִיסֶם. וּבֶעלי 


פאראן נור איין עדות װאָס האָט דאָס געזע, אָדער דער בעל הבית פון בכור אליין 
| האָט עס געזען (ווארום אויב עס זענען פאַראַן צוויי עדות דארף מען דעס בכור טויטן 
דורך פארשטיינערן); אָדער ער (דער בכור) אין א טומטום (ער האָט ניט די סימנים 
פון א זכר און ניט די סימנים פון א נעבה), אָדער ער אין אַן אנדרוגינוס (ער האָט 
די סימנים פון ביידע, אי פון א זכר, אי פון א נקבה). וועגן די אַלע זאַכן, אויב א 
בכור האָט איינעם פון זיי זאָגט איצט נאָכאמאָל די משנח לא במקדש, (מען שעכט 
איס) ניט אין בית המקדש און ניט אין אַנדערע ערטער (אױסער דעם בית 
המקדש). נאָר מען מוז ווארטן ביז ער װעט באקומען א פעסטן פעלער, און מען װעט 
אים קאָנען שעכטן אלס א בעל מום, ר' ישמעאל זאָגט (וועגן אן אנדרוגינוס), אַז עס 
איז ניטאָ קיין גרעסער פעלער וי דאָס. ווייל ער האָט דאָך אויך די סימנים פון א 
נקבה, און א בכור מוז דאָך זיין א זכר, דאריבער הייסט דאָס א בכור א בעל מום און 
מען מעג אים שעכטן אויסער דעם בית המקדש און עסְן. אָבער מען טאָר ניט אים 
אָפּשערן און ניט ארבייטן מיט אִים, וייל מען טאָר דאָך ניט אָפּשערן און ארבייטן 
מיט א בכור א בעל מוֹם. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז ער (דער אנדרוגינוס) איז 
ניט קיין בכור, און מען מעג אים אפּשערן און ארבייטן מיט אים. ווייל די חכמים 
האלטן, אז דער אנדרוגינוס איז ניט קיין זכר און ניט קיין נקבה נאָר א ,,בריה בִפנַי 
עצמה", א באשעפעניש פאר זיך, און אזוי װי ער איז ניט קיין זכר איז ער בכלל קיין 
בּכור ניט, | 





פרק ז 


א. מומין אלו, די דאָזיקע פעלערן (וועלכע די משנה האָט געלערנט אין פרי- 
ערדיקן פרק | אז זיי מאכן א בכור בהמה פאר א בעל מום), סיי זי זענען פעסטע 
(קבועין) סיי זי זענען פאריבערגייענדיקע (עוברין, נאָר אויף א ציט, און דערנאָך 
ווערן זי אויסגעהיילט) פּסלענען זי ביי א מענטש (ביי א כהן). דער דין איז זע פרי- 
ער אין מסכתא זבחים פּרק ייב משנה א) אז א כהן וועלכער האָט א פעלער טאָר 
גיט טאָן די עבודה אין בית המקדש, ער איז פּסול, דאָס איז פאראן אין ויקרא כ"א. 
זאָגט די משנה אז אויב א כהן האָט איינעם פון די דאָזיקע פעלערן װאָס די משנה 
האָט אויסגערעכנט אין פריערדיקן פּרק, אפילו זיי זענען נור צייטווייליקע, טאָר ער 
שוין ניט טאָן די עבודה. יותר, ביי א מענטש קומען צו צו זי נאָך פעלערן (וועלכע 
פסלענען דעס כהן צו טאָן די עבודה): דער (כהן) וועלכער האָט א קאָפּ װאָס איז 
אונטן ברייט און אױבן שפּיציק (,כילון"), אָדער א קאָפּ װאָס איז ענלעך צו אַ 
ריב (,, לפתן"*, פון , לפת", א ריב, אין דער הויך ברייט און אונטן שפיציק), אָדער 
א האַמער-קאָפּ (,,מקבן", פון ,מקב", האַמער, דער קאָפּ שטעקט אים אַרױס שטארק 
סיי פון פאָרנט און סיי פון הינטן, און ער זעט אױס וי א האמער), און דֶער װאָם 
זיין קאָפּ איז (פון פראָנט) אַריינגעזינקן (שקוע", פּלאַטשיק), און דער וואָס זיין 
קאָפּ איז הינטן פלאטשיק (עקיפס). די גמרא אין בכורות מ"ג טייטשט די אלע ווער- 
טער. ,,כילון" איז פון װאָרט ,,אכלה", װאָס איז װי א צודעק צו א פאס (אכלה 
לדנא" אין סנהדרין כ"ח). דער ערוך איז גורס ,בילון" און ,אבלה", מיט א יב" 
אין ביידע ווערטער. ר' בנימין מוספיא ווייזט אָן אין ,,מוסף הערוך" אז אויך אין 
לאַטײניש איז ,קילא" א שפּיציקער קאָפּ ,,לפתן", א ריב, און .מקבן" פון , מקבץ, 
אַ האַמער. אנשטאט .שקוע" האָט די גמרא ,,שקוט", און אין אַראַביש איז ,,.שאקוט", 
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הַחֲטוּשָרֶת, רַבִּי יְהוּדָה מִכָשִׁיי, 
ַחֲכָמִים פּוֹסְלִין ‏ ב הַקֵּרֵחַ פָּסוּל. 
אִיזָהוּ קֵרֵחַ? כָּל שָׁאֵין לו שִׁטָּה 
שֶל שער מִקֶּפֶת מָאזְן לָאזְן, וְאִם 
יֵּשׁ לו, הֵרִי זֶה כָּשֵׁר. אִין לו גְבִינִים, 
אין לו אֶלֶּא נְבִין אֶחֶד. חוּא גִבֵּן 
הָאָמוּר בַּתּוֹרָה. רַבִּי דוֹסָא אוֹמַר, 
כָּל שָׁגִּינָיו שׁוֹכְבִין. רבִּי חֲגִינָא בֶּן 


בכורות ז 





רעד 
אַנְטִינְנוֹם אוֹמֵה, כָּל שָיֵשׁ לו שְׁנֵי 
נַבִּים וּשְׁתֵּי שִׁדְרָאוֹת: { הֶחָרֶם 
פֶּסוּל, אִיזָהוּ חָרֶם ? הַכּוֹחֵל שְׁתִּ 
עֵינָיו כְּאֶחֶת. שְׁתִי עֵינִיר לְמַעֲלָה 


ּשְׁתִּי ‏ עֵינָיו לְמֵטֶּה, וְעֵינוֹ אַחַת 


לְמַעֲלָה וְעֵינוֹ אַחַת לְמַטֶּה. רוֹאָה 
אֶת הַחָדֶר וְאֶת הָעַליָּה כְּאָחָר. סָכֵ 
שָׁמֶשׁ,. זֹנְדּויס, וְהַצִירְן. וְשַׁנָשְיו 


אריינגעפאלן. .שקיפס" זאָגט די גמרא איז פון .שקול פיסא", נעם א שטיקל, 
עס פעלט א שטיקל, ובעלי החטוטרת, און די (כהנים) וועלכע האָבן א הויקער (חטוט- 
רת) איז ר' יהודה מכשיר זאָגט אז דאָס איז ניט קיין פעלער), און די חכמים פסלע- 
נען מאָגן אז עס איז א פעלער). די גמרא זאָגט, אזּ דאָס איז נור ווען דער הויקער איז 
א בלויז שטיק פלייש; אָבער אויב עס איז דאָ אין הויקער א ביין האלט אויך ר' 
יהודה אז עס איז אַ פעלער און דער כהן איז פּסול. ,/חטוטרת" (אין טייל גירסאות 
.חטורת"), א ,,הויקער", איז פאַראַן אויך אין מסכתא חולין פּרק ט' משנה בי 


ב. הקרח, א (כהן מיט א) גאלן קאָפּ (קרח) איז פסול. װאָס הייסט א גאלער קאָפּ 
(קרח)? דער װאָס האָט ניט (מינדסטנס) איין שורה (שיטה, רייע) האָר (הינטן) װאָס 
גײט פון איין אױער צום אנדערן אױער; און אױב ער האָט (אַזאַ שורה האָר), איז 
ער כשר. אָבער אויב ער האָט ארום און ארום דעם גאנצן קאָפּ האָר און אין מיטן 
איז גאל אָדער ער האָט פון פאָרנט האָר אָבער אין מיטן קאָפּ און הינטן איז גאל, איז 
ער פּסול, אין לו גבינים, אױב ער (דער כהן) האָט ניט די ברעמען (גבינים) אָדער 
זיינע צוויי ברעמען זענען צוזאמענגעוואקסן אין דער הויך איבער דער נאָז, אַזױי אז 
דאָס איז) ניט מער וי איין (לאנגער ברעס), דאָס איז דער ,גבן", װאָס ווערט געזאָגט אין 
דער תורה. ,,גבן"י ווערט אין ויקרא כ"א פארעכנט צווישן די פעלערן, צוליב וועלכע 
א כהן ווערט פּסול. ר' דוסא זאָגט (אז מיט ,גב" פון דער תורה מיינט מע) דעם 
(כהן) װאָס זיינע ברעמען ליגן. די ברעמען זיינען לאנגע און ליגן אראָפּ איבער די 
אויגן, ר' חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, (אז מיט ,גב" אין דער תורה מיינט מע) דעם 
(כהן) וועלכער האָט צוויי רוקנס און צוויי רוקן-ביינער (שדרות). מען מיינט, אז דער 
רוקן איז אַזױ קרום, אז עס זעט אויס װי ער האָט צוויי רוקן-ביינער. -- יעדער פון 
די תנאים האלט אויך, אַז די פעלערן װאָס די אַנדערע צוויי תנאים רעכנען אויס, 
פּסלענען דעם כהן. זיי זענען נור מחולק אין טייטש פון װאָרט ,גבן"י 

ג החרום, דער (כהן) מיט א פלאטשיקער נאָז, איז פ9סול; װאָס הייסט איינער 
מיט א פלאַטשיקער נאָז (החרום)? (אױב די נאָז איז אזוי אריינגעפלאטשט, אז) ער 
קאָן פארבן זיינע ביידע אויגן מיט איינמאָל. מחמת די נאָז צװישן זי שטעקט ניט 
אַרױס, און ער קאָן דאריבער מיט דעם פארב אריבערגיין מיט איינמאָל איבער ביידע 
אויגן, שתי עיניו, (אױב דעם כהנ'ס) צוויי אויגן זעגען העכער (העכער פון דעם אָרט 
צווישן דער נאָז, װאָס זיי דארפן זיין); אָדער די צוויי אױגן זענען נידריקער (נידרי" 
קער; אָדער (ביידע אויגן זענען אויף זייער ריכטיקן אָרט, נאָר ער איז שיקלדיק, 
דהיינ) ער זעט דעם חדר (די אונטערשטע שטוב) און דאָס בױידעס-שטיבל (עליה) 
צװאַמען (איין אויג קוקט ארויף און דאָס צווייטע אויג קוקט אראָפ); אָדער ער האָט 
פיינט די זון (סכי שמש, ער קאָן ניט קוקן מיט די אױגן אױף אן אָרט וואו עס איז 
דאָ די זון און ער מח די אױגן פארמאכן; אָדער באזונדערע אױגן (זוגדוס, למשל 
איין אויג איז שווארץ און דאָס אנדערע אױג איז וױיס, אָדער איין ברעס איז דיק 
און זי צווייטע ברעם איז דין, אָדער עס טריפט אים פון די אױגן (הצירן פון ציר, 
זאפט, עס רינט פון די אויגן וי זאפט). די אַלע זאַכן זענען פעלערן ביים כהן און ער 


25 בכורות ז רעה 
ריסִי עֵינָיופָּסוּל מִפְּנִי מראית הָעִין: | הן שְׂסְחוֹ הָעֲלִיעָה עוֹדְמֶת על 
ד עֵינָיו גְדוֹלוֹת כְּשָׁל עֶגֶל או קְטנוֹת | הַתַּחְתּנָה, וְהַתַּהְתּוֹנָה עוֹרְהֶח על 
כּשָׁל אמ גוּפוֹ גְדוֹל מֵאֲבְרָיו או | הָעֲלִינָה,. הֵרִי זֶה מוּם, וְשְׁנטלו 
קטֶן מַאֲכָרָיוו חוֹטָמוֹ נָדוֹל מְאַבְרָיו | שִׁנָיו, פְּסול מִמְּנִי מַרְאִית הָעִין, 
או קטֶן מֵאֲכְרָיו. הַצָּמַּם. וְהַצְטָּעִי | דּדָּיו שׁוֹכְבִים כְּשָׁל אִשָּׁה, כְּרֵסוּ 
אִיזָה הוא צִמַּע? שָׁאָָיו קְשַנוֹת. | צָבֶה, טִבּוּרוֹ יוֹצֵא, נָכְפָּח אֲפִילו 
וְהַצִמַּם ?. שַׁאְָנָיו דּוֹמוֹת לִסְפוֹג :1 אַחַת לְיָמִים, רוּחַ קְצָרִית בָּאָה עָלִיה 


איז פּסול צו טאָן די עבודה. ,,סכי" איז דער טייטש ,,קוקז", און ,,סכי שמש" איז 
וי ,,סגי נהור", ,,אַ סך ליכט" װאָס איז דער נאָמען פאָר אַ בלינדן: דער , זון"קוקער", 
דאָס הייסט, ער קאָן ניט קוקן. ,זוגדוס" איז פון ,זוג" .א, פּאָר" און ,,דיס" (אין גרי- 
כיש) ,א פּאָר". דאָס הייסט צוויי בּאַזונדערע אויגן, ושנשרו, און (דער כהן) װאָס די 
האָך פן זינע אױג-דעקלעך (די אונטערשטע ברעמען) זיינען אױסגעריסן, איז 
פסול צוליב דעם בליק פון מענטשן (מפּני מראית העין). דאָס איז ניט קיין פעלער, 
אָבער ווייל פאר מענטשן איז עס ניט שיין. טאָר ער ניט טאָן די עבודה אין בית 
המקדש. מען מיינט דאָ אַז אין די דעקלעך איז געבליבן א צייכן פון ברעמען: אָבער 
אויב עס איז אינגאנצן ניטאָ קיין צייכן פון ברעמען, איז עס א פעלער און דער 
כהן איז פּסול ווייל ער איז א בעל מום, | 
| ד. עיני, (א פעלער בי א כהן איז) אױב זיינע אױגן זענען גריסע װי (די 
אויגן) פון א קאלב, אָדער זי זיינען קליינע װי (די אױגן) פון א גאנדה אָדער זיין 
קערפער איז גרעסער פון זיינע גלידער (די גלידער, די הענט, די פיס, זיינען אזוי 
קליין, אז דער איבריקער טײי? פון קערפער איז צו גרױם אין פארגלייך מיט זיי), 
אָדער (יין קערפער) איז קלענער פון זיינע גלידער (די גלידער זיינען אזוי גרױים, 
אַז דער איבריקער טייל קערפער איז צו קליין אין פארגלייך מיט זיי; אָדער זיין 
נאָז איז גרעסער פון זיינע גלידער (די נאָז איז צרגרויס איז פאַרגלייך מיט זיי, 
אָדער זי (די נאָז) איז קלענער פון זיינע גלידער (זי איז צו-קליין אין פארגלייך מיט 
זיי). דאָס זיינען אלץ פעלערן פאר דעם כהן הצמם, (אַ פעלער איז אוב דער כהן איז 
א ;צמם" אָדער א ,צמע". װאָס הייסט ,צמס"? דער (כהן) װאָס זיינע אױערן זיינען 
צרקליין. און װואָס הייסט) ,צמע"? װאָס זיינע אױערן זענען ענלעך צו אַ שוואס 
(ספוג). רשי טייטשט ,,ענלעך צו א שוואם" אז מען מיינט אַז די אויערן זענען אייג- 
געשרימפּן און פארמאַכט, אַזױ װי די שוואם ווען זי װוערט טרוקן שרימפט זיך איין 
און די לעכערלעך ווערן װי פארמאכט. דער רמבם טייטשט, אז די אויערן זענען 
גרויס, אָנגעבלאָזן גראָב וי אַ שוואם ווען זי איז אָנגעבלאָזן מיט װאַסער. פון װאַנען 
די ווערטער ,,צמם" און ,צמע" זענען, ווייסט מען ניט. אין אַראַביש הייסט ,,צמוז" 
אַ פעלער אין אויער. | 
ה. שפתה (אויב בי אַ כהן איז) די אונטערשטע ליפ לענגער (שטעקט אַרױם 
מער) פון דער אויבערשטער ליפ, אָדער די אױיבערשטע ליפ איז לענגער (שטעקט 
אַרױס מער) פון דער אונטערשטער ליפ, איז עס א פעלער. און דער כהן איז פּסול צו 
טאָן די עבודה. ושניטלו, און (א כהן) ביי וועמען עס פעלן די ציין, איז ער פסול צו" 
ליב דעם בליק פון מענטשן (מפני מראות העין). ווייל עס איז ניט שיין פאר מענטשן. 
דדיו, אויב זיינע (דעם כהך"ם) ברוסטן ליגן זענען אזוי גרוים אז זי הענגן אראָפ) 
װי (די ברוסטן) בי א פרוי; אָדער זיין בויך איז געשוואָלן (צבה, ער האָט א צו-גראָבן 
בוין); אָדער זיין נאָפּל (אַנשטאַט ער זאָל זיין אריינגעפלאטשט אינװוייניק) שטעקט 
ער ארוים; אָדער א חול" נופל (נכפה, א קראנקער אויף די פאַלִיקע קראנקייט, עפּילעפ- 
סיע) אפיל (ער פאלט אוועק) נור איינמאָל אין (א סך) טעג מעלטן; אָדער א דער- 
דריקענדיקע שטימונג פאלט אױף אים אָן (רוח קצרית, ער פאלט טײלמאָל אַרײן 
אין מרה שחורה, און ער ווייסט ניט װאָס עס טוט זיך מיט אים); אָזֹער װאָס זיין בייטל 





26 בכורות ז רעו 
הַמְאֶשְָׁן, וּבִעל גָכָר. אִין לו בִיצִים | שַָּׁרְאָיו חֲשׁוּכִים : { רַמַּקִּיש 
א אִין לו אֶלֶּא בִיצֶה אַחַת זָהוּ | ְּקַרְְלּי וְּאַרְּוּכוֹתָי וּבַעל פִיקָה 
מְרוֹחַ אֶשֶׁד הָאָמוּר בַּתֹּרָה. רבִּי | וְהֶעמָל. אַיזָהוּ עִקָלי כֶּל שְׁמַקִיף 
ישְׁמַעֵאל אוּמֵר כֶּל שָׁנּמְרְחוּ אֲשָׁכָיו. |פַּרְסוֹתָיו וְאִין אַרְכּוּכוֹתָיו נוֹשְׁקוֹת 
רַבִּי עְקִיבָא אוֹמָר כָּל שָׁוּחַבַּאֲשָׁכָיו. | ז לָזוֹ. פִּיקָה יוֹצְאֶה מִגוּרְלוֹ., עקבו 
רַבּיחֲנִינָא בָּן אְַטִינום אוֹמֵר, כֶּל | וֹצֵא לאֲחוָֹיו,מּרסָתוֹ רָָכָה כְּשׁ 





מיט די אייער דערגייט ביז זיינע קניע (מאושכן, פון ,אשך", די אייער, ער האָט א 
צודלאנגן אייער-בייטל); אָדער װאָס זיין גיד איז צודלאנג (בעל גבר, דער גיד דערגייט 
ביז צו דער קני). דאָס זענען פעלערן, און דער כהן װאָס האָט איינעם פון זי איז 
פסול צו טאָן די עבודה. אין ל, (א כהן) װאָס האָט ניט די איער אָדער ער האָט ניט 
מער װי איין איי, דאָס איז דער ;מרוח אשך* (דער מאן מיט צעקוועטשטע אײער) 
װואָס ווערט געזאָגט אין דער תורה (ויקרא כ"א) אַז אַ מרוח-אשך הייסט בײ אַ כהן 
א פעלער): אויך דאָ ווערט געטייטשט װוי פריער אין פּרק ו' משנה ו' ביי א בהמהו. 
אז מען מיינט, אָדער ער האָט די צוויי אייער ניט אין צוויי בייטלן נור אין איין בייטל, 
אָדער ער האָט איין איי אין צוויי בייטלן ר' ישמעאל זאָגט אז (דעך ,מרוה אשך" 
ואָס ווערט געזאָגט אין דער תורה מיינט) דער װאָס זיינע איער זענען צעקוועטשט. 
ער טייטשט ,,מרוח", פון ,,מרח", צוגליעטן, צעקוועטשן. ר' עקיבא זאָגט, אז (מיט. 
,מרוח אשך" אין דער תורה מיינט מען) װאָס זיינע איער זענען אָנגעפילט אָנגע- 
בלאָזן) מיט ווינט. ער טייטשט ,,מרוח" פון ,,רוח", װינט; די אייער זיינען אָנגעבלאָזן. 
רי חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז (מיט ,,מרוח אשך אין דער תורה מיינט מען) װאָס 
זיין נדעס כהנ'ס) קאָליר איז טונקל (חשוכין, פינסטער). דער כהן האָט א שווארצע 
הויט, כאָטש ער זעט ניט אויס װי א געגער. ר' חנינא זאָגט אז ,מרוח אשך" מיינט 
ניט וועגן אייער נאָר עס איז וי ,,מראו חושך", זיין, דעם כהנ'ס, קאָליר איז פינס- 
טער, טונקל, שווארץ. יעדער פון די תנאים דאָ האלט אויך אז די פעלערן װאָס די 
אַנדערע תנאים זאָגן, זענען פעלערן; די מחלוקה צװישן זיי איז נור וועגן דעם טייטע 
פון ,;מרוח אשך"י, יב | יי 

|. המקיש, (אַ פּעלער איז) דער (כהן) װאָס קלאפּט אָן זיינע קנעכלן (קרסולית 
אָדער זיינע קניען איינער אין דעם אַנדערן. דאָס הייסט, אָדער די קניע פון די פיס 
זענען אזוי קרום אויסגעבויגן אַרױס און די קנעכלן אויסגעבויגן אַרײן, אז די קנעכלן 
קלאפּן אָן איינער אין אנדערן; אָדער פארקערט, די פיס ביי די קנעכלן זעגען ארויס- 
געבויגן ארויס און ביי די קני זענען זיי אריינגעבויגן, אז די קניע קלאפּן אָן איינער 
אין אנדערן. ובעל פיקה, און (א פעלער איז אוב דער כהן איז) איינער װאָס האָט א 
,פיקה" אָדער א ,עיקל". די משנה דערקלערט באלד װאָס מ'מיינט דערמיט. איזהו עיקל, 
װאָס מיינט א ,עיקל"? דער װאָס (זיינע קני זענען אזוי ארויסגעקרימט אז ווען ער 
זיצט און ער) דערנענטערט זייַנע פיס-טריט (פרסותין, די גאָר אונטערשטע טײלן 
פון פיס) איינעס צוס אנדערן, קישן ניט די קני איינע די אנדערע. מיט ,קישן גיט* 
מיינט מען, אז זיי קאָגען זיך ניט אָנרירן, פיקה, און (וואָס מיינט מען מיט איינעם װאָס 
האָט א) ,פיקה"? אוב עס שטעקט ביי אים אַרױס א שטיק (פלייש) פון זיין גראָבן 
פינגער (פון דער האנט אָדער פּון פוס). .עקל" איז דער טייטש ,,קרום" (חבקוק א' 
.משפּט מעוקל", א קרומער משפּט). ,,פיקה" הייסט א קנויל, און דאָס װאָרט איז פאָ- 
ואן עטלעכע מאָל אין דער משנה (חולין צום סוף פּרק י' ,פיקה של גרגרת"). עקבו, 
א פעלער איז אויב) זיין (דעס כהןס פוס-טריט שטעקט ארוים פון הינטן א העלפט 
פון אונטערשטן פוס-פלאך שטעקט ארויס פון פאָרענט, און אַ העלפט פון אונטן, אזוי 
אז דער פוס שטייט אין דערמיט. פרסתו, (א פעלער איז ווען זיין פוס-טריט (פרסתת 
איז ברייט וי בי א גאנדז. דער חילוק צװישן ,עקב" און ,פּרסה? איז װאָס מיט 
,פרטה" מיינט מען דעם פאָדערשטן טייל פון פוס-פלאך, פון פוס-טריט, און מִיט 


277 בכורות }ז. רעז 
אֲוו אֶצְבְּעוֹתָיו מְִכָּנוֹת ז עַל זוֹ | חַשׁוֹלֵט בִּשְׁתֵּי יָדָיו, רַבִּי פּוֹסט, 
אוֹ קלוּטוֹת, ער הַפָּרָקי כָּשֵׁר, לְמַטֶּה | וַחֲכָמִיס מִכְשִׁירי. הַכּוּשֵׁי וְהַגּיחוֹה 
מן הִפָּרֶק וַחֲתָכָהּי כְּשֵׁר. הָיָתָה בו | וְהַלַכְהְ. וְהַקֵּּחֵ. וְרננֶם. וְהַחֲרֵש; 
וֹתֶרֶת וְהַתָכָהּי אִם יֵשׁ בָּהּ עֵצֶם, | וְהַשׁוֹטָה. וְהַשְּׁכוֹר, וּבַעֵלִי נְנְעִים 
פְּסוּל, וְאִם לְאו, כָּשׁר. וָתֵר בּיָדֵיי | טְהוֹרין, פְּסּלין בָאָדֶם, וּכְשָׁרִין 
ּכְרְנְלָיו שֵׁשׁ וָשֵׂשׁ, עָשְִׂים וְאַרבַּע | בַּבְּחְמָה. רַבִּי שִׁמְעֹ .בֶּן גַמְלִיאָל 


ַכִּייְוּדָה מַכְשִׁירנְחֲכָמִים פּוְֹלִין. | אוֹמֶר, שׁוֹטָה בַּבְּהָמָה אִינָה מ} 





;עקב" מיינט מען דעם הינטערשטן טייל פון פוס-טריט. אצבעותיו, אוב זיינע (דעם 
כהן'ס) פינגער (פון דער האנט אָדער פון פוס) ליגן (מורכבות, זענען ארויפעגלייגט) 
איינער אױיף דעם אנדערן, אָדער זײי (די פינגער) זענען צוגעקלעבט איינער צום ‏ 
אנדערן) ביז דעם געלענק (עד הפרק, ביז דעס מיטלסטן געלענק פון פינגער, אַבער 
ווייטער זענען זיי אָפּגעטײלט איינער פון אנדערן) איז ער (דער כהן) כשׂר. דאָס הייסט 
ניט קיין פעלער. למטה, (אויב די פינגער זענען געווען צוגעקלעבט) נידריקער װױי- 
טער) פון (מיטלסטן) געלענק (צום נאָגל צ) און ער האָט זיי איבערגעשניטן (אָפּגע- 
טיילט איינעם פון אנדערן) איז ער (דער כהן) כשר. עס איז ניט מער קיין פעלער, 
ווייל ער האָט זיי פונאנדערגעטיילט. היתה, אוב ער (דער כהן) האָט געהאט אן איב. 
ריגן (פינגער, א זעקסטן פינגער) און ער האָט איס אָפּגעשניטן, איז אױב עס איז 
(געווען) אין אים (אין דעס זעקסטן פינגער) א ביין, איז ער פסול. ווייל עס פעלט דאָך 
אים דער אבר, דער גליד, דער דאָזיקער פינגער וועלכן ער האָט אָפּגעשניטן, און אויב 
ער האָט אים ניט אָפּגעשניטן איז ער פּסול ווייל ער האָט אן איבריקן פינגער. 
ואם לאו, און אוב ניט (עס איז אין איבריקן פינגער ניט געווען קיין ביין, נאָר סתם / 
פלייש, און ער האָט אים אָפּגעשניטן) איז ער כשר. ווייל א שטיקל פלייש אָן א ביין 
הייסט ניט קיין אבר, יתר, אוב ער האָט מער (פינגער) אין זיינע הענט און אין זיינע 
פיס, צוזעקס אין יעדער האנט און אין יעדן פוס) צוזאמען פיר און צוואָנציק פינגער 
(אין ביידע הענט און ביידע פים) איז ר' יהודה מכשיר. ער האלט, אז ווייל אין ביידע 
הענט און ביידע פיס זיינען דאָ דיזעלביקע צאָל פינגער, הייסט עס ניט קיין פעלער אוֹן 
דער כהן איז כשר. וחכמים, און די חכמים פסלענען. זי זאָגן, אז ווייל עס איז דאָך פאר- 
ראן מער איין פינגער איז עס א פעלער. און אודאי הייסט עס א פעלער אויב אין איין 
האנט איז פאַראַן 5 פינגער און אין דער אַנדערער 6 פינגער. השולט, דער (כהן) וועלכער 
הערשט מיט ביידע הענט (ער קאָן ארבייטן מיט דער לינקער האנט אזוי וי מיט דער 
רעכטער האנט), רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר פון דער משנה) פ9סלט. רבי האלט, 
אז עס איז א. פעלער, ווייל עס הייסט, אז די רעכטע האנט איז שוואכער, און דערפון 
איז די לינקע האנט שטארקער. וחכמים, און די חכמים זיינען מכשיר. ווייל זיי זאָגן, 
אַז די רעכטע האנט איז געזונט וי געוויינטלעך, און נאָר די לינקע האנט איז שטארקער 
וי זי איז געוויינטלעך, הכושי, (אויב דער כהן איז שווארץ וי א נעגער), אָדער ער איז 
רוט וי פורפור (גיחור), אָדער ער איז זייער וייס (לבקן), אָדער ער איז צו הויך און 
דין (קפח), אָדער ער איז גאָר קורץ (ננט, קארליק), אָדער ער איז טויב, אָדער משוגע, 
אָדער ער איז שכור, אָדער ער האָט ריינע פלעקן (און ווערט ניט טמא פון וי) -- דאָס 
איז פסול ביי א מענטש. א כהן װאָס איז איינער פון די זאכן טאָרניט טאָן די עבודה. 
וכשרין, און זי זענען כשר ביי א בהמה. אויב א בהמה א בכור אָדער א קרבן"בהמה 
האָט איינעם פון די דאָזיקע פעלערן איז זי כשר. --- ,.גיחור* האָט אויך אין פּערסיש 
(גוהאר) דעם טייטש ,,רויט". ,,לבקן* איז דאָס גריכישע װאָרט , לעיקאַן", זייער ווייס, 
,קפח", און דער ערוך" איז גורס ,,כפח? איז אין אראביש דער טייטש א רויער, צו" 
הויכער מענטש. ,ננס" איז דאָס גריכישע װאָרט ,,נאַנאָס", א קארליק. רבן שמעון בן 
גמליאל זאָגט, אז א משׂוגענע בי א בהמה (אױב א בהמה וייזט ארויס סימנים פּון 
משוגעת) איז זי ניט פון דעס בעסטן (אינה מן המובחר). און עס איז גלייכער אז מען 


278 
הַמִּכְחָר. רַבִּי אֲלִיעָזֶר אוֹמַר. אַף 
בַּעֵלֵי דלְדּוּלִין פְּסוּלִין בְּאָדֶם, 
וּכְשָׁרין בַּבְּהָמָה: ז אֵלּוּ כְשׁרִין 


בכורות ז 


רעח 
כָהָן נעֹבֵרָה, וְשֶׁהֵמִית אֶת הָאָדָםי 
הַנוּשָׂא נָשִׁים בַּעֲבָרָה. פָּסוּל. ער 
שִׁידִּיר הֲנָיָה. הַמְּטַמֵּא לִמָּתִים, פְּסיּל, 


בָּאָרֶם וּפְסוּלִין בַּבְּהָמָה. אוֹתוֹ וְאֶת 


ער שִׁיקַבֵּל עֲלָיי שֶׁלֹא יְהָא מַטַּמָּא 
בָּנו, וּטְרִפָּה, וְיוֹצֵא דוֹפ, וְשֶׁנָעָברֶה | 


לַמָּתִים ; 
| פרק ח | 
א יֵשׁ בְּכוֹר לַנַּחֲלָה וְאֵינ בָּכוֹר לַכֹּהֵ, בְּכוֹר לכּהַןְאֵינוּ בּכוֹר לַנַחֲלָה, 


זאָל זי ניט ברענגן פאר א קרבן. ר' אליעזר זאָגט, אז אויך די ביי וועלכע עס וואקסן 
אַרױס שטיקער פלייש (בעלי דלדולין) זענען פּסול ביי א מענטש (א כהן װאָס האָט זי 
איז פסול), און זענען כשר ביי א בהמה. אויב א בהמה האָט, זי איז זי כשר. אין טייל 
גירסאות איז פאראן ר' אליעזר בן יעקב אנשטאט סתם ר' אליעזר. אויך איז פאַראַן 
תלתלין אָנשטאָט דלדולין | | 
ז: אלו כשרין די דאָזיקע זענען כשר ביי א מענטש (ביי א כהן צו טאָן די עבודה, 
אוב ער איז איינער פון זיי), און זענען פסול ביי א בהמה. אויב א בהמה איז איינע פון 
זיי איז זי פּסול, אותו ואת בנו, ער און זיין זון. ביי כהנים מעגן א פאָטער און א זון טאן 
אין זעלביקן טאָג די עבודה אין בית המקדש, אָבער א בהמה און איר קאלב טאָר מען 
ניט שעכטן אין זעלביקן טאָג (זע פריער אין חולין פּרק ה' משנה א'). וטרפה, און א 
טריפה. אויב א כהן האָט איינעם פון די זאכן װאָס מאַכן א בהמה טריפה און וועלכע 
די משנה גיט אָן אין חולין פּרק ג' (למשל די לונג איז דורכגעלעכערט) מעג ער טאָן 
די עבודה. אָבער א בהמה א טריפה טאָר מען ניט מקריב זיין פאר א קרבן. ויוצא דופן, 
און געבוירן געוואָרן דורך אן אויפגעשניטענער זייט. אויב אַ כהן איז געבוירן געװאָרן 
ניט וי געוויינטלעך נאָר מען האָט זיין מוטער געמאַכט א שניט אין בויך און אים 
דאָרט אַרום ארויסגענומען, איז ער כשר צו טאָן די עבודה אין בית המקדש, אָבער 
אַ בהמה װאָס איז געבוירן געװאָרן אַזױ אַרום איז פסול פאַר א קרבן. ושנעבדה, און 
וואָס איז געטאָן געװאָרן מיט זיי א עבירה, אָדער ער האָט געהרגעט א מענטש. אויב א 
פרוי האָט געלעבט געשלעכטלעך מיט א בהמה, אָדער די בהמה האָט געהרגעט א מענטש 
(און עס איז געווען נור איין עדות, זע פריער פּרק ו' משנה י"ב) טאָר מען זי ניט 
מקריב זיין פאר א קרבן, אָבער א כהן, אויב ער האָט געטאָן א עבירה (און תשובה 
געטאָן) אָדער עֶר האָט געהרגעט א מענטש בשוגג און ער האָט געטאָן די עבודה איז 
די עבודה כשר. הנושא, אז איינער (א כהן, האָט חתונה געהאט מיט פרויען װאָס זיינען 
פאר אים פארבאָטן (א עבירה, למשל ער האָט חתונה געהאט מיט א גרושה, און א כהן 
טאָר נים נעמען א גרושה), איז ער פסול צו טאָן די עבודה, ביז ער װעט טאָן א נדר 
(ניט הנאה צו האָבן פון איר און זי פון אים ביז ער װעט זיך מיט איר גטן. אָבער 
אויב ער האָט געטאָן דעם נדר מעג ער שוין טאָן די עבודה כאָטש ער האָט זיך נאָכ" 
ניט גע'גט מיט איר. המטמא, אז איינער (א כהן) איז זיך מטמא צו מתים (א כהן טאָר 
ניט זיך צורירן אָדער טראָגן אָדער זיין אונטער איין דאך מיט א טױטן מענטש, און 
דער דאָזיקער כהן איז עובר דארויף און ער איז זיך יאָ מטמא צו מתים), איז ער 
פסול (צו טאָן די עבודה, אין בית המקדש אויך דאמאָלס ווען ער איז טהור, ער האָט 
זיך ניט מטמא געווען), ביז ער װועט נעמען אױף זיך אז ער זאָל מער ניט מטמא זיין 
זיך צו מתים. דאָ איז גענוג אז ער נעמט אויף זיך, ער זאָגט צו, און ער דארף ניט 
טאָן קיין נדר; אָבער ביי פארבאָטענע פרויען איז דער יצר הרע צו זײ 
שטארק ביי אים, דאריבער העלפט ניט דאָס בלויזע נעמען אויף זיך נאָר ער מוז 
טאָן א נדר. | | 





פרק ח. 
א. יש בכור, עס איז פאראן איינער וועלכער איז א בכור צו ירושה, אָבער ער 
איז ניט א בכור צום כהן. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא, אז אויב 


9 - | בכורות ח רעט 
בְּכוֹר לַנַּחֲלָה וְלכֹּהן, יֵשׁ שָׁאינו בְּכוֹר | לנַחֲלָה וְאִינוֹ בְּכוֹר לַכֹּהֵן ? הַבָּא 


ריט פא 


לא לַגַחֲלָה וְלֹא לִכֹּהֵן. אִיזָהוּ בְּכוֹר | אַחַר הַנְּפָלִים שִׁיצָא ראשו חַי, וּבן 


ביי איינעם ווערט געבוירן א זון א בכור, דארף ער נאָכן 20טן טאָג אויסלייזן דעם 
זון, מאכן א פּדיון הבן; דאָס אויסלייזן באשטייט אין דעם, װאָס דער פאָטער גיט צו 
א כהן 5 סלעים-מטבעות אָנשטאַט זיין זון. דאָס הייסט אז דער זון איז ,א בכור 
לכהן", ,א בכור פאר דעם כהנ'ס וועגן", מען דארף פאר אים געבן דעם כהן די 
5 סלעים. אָבער דער זון דער בכור האָט נאָך א זאַך, דהיינו, ווען דער פאָטער 
שטארבט און לאָזט איבער פארמעגנס ירושה, און לאָזט איבער א חוץ דעם בכור 
נאָך אַנדערע זין, קומט דעם בכור פון דער ירושה טאָפּלט (פי שנים) װי עס נעמט 
אַן אנדערער זון, למשל אויב דער פאָטער האָט איבערגעלאָזט 4 זין (צוזאמען מיטן 
בכור) און טויזנט גילדן, קריגט דער בכור 400 גילדן, און די אנדערע 3 זין קריגט 
יעדער פון זיי צו 200 גילדן דאָס הייסט, אז דער זון איז ,,בכור לנחלה" צו דער 
ירושה, צו נעמען א טאָפּלטן חלק אין דער ירושה. זאָגט דאָ די משנה, אז עס איז 
פאַראַן איינער וועלכער איז א בכור צו דער ירושה (ער נעמט א טאָפּלטן חלק אין 
דער ירושה) אָבער עד איז ניט אַ בכור פארן כהן", ווען ער איז געבוירן געװאָרן 
האָט מען ניט געדארפן געבן דעם כהן די 5 סלעים. בכור לכהן, (עס איז פאראן ווידער 
איינער, וועלכער איז) א בכור פארן כהן, אָבער ניט א בכור צו דער ירושה; (און עס 
איז פאראן איינער, װאָס איז) א בכור צו דער ירושה און (איך א בכור) פארן כהן 
(או) עס אין פאַראַן איינער װאָס (כאָטש ער איז דער עלטסטער זו) איז ער ניט 
קיין בכור ניט צו דער ירושה און ניט פארן כהן די משנה ועט איצט געבן די ביי" 
שפֿילן פאר יעדן איינעם פון זיי. איזהו בכור לנחלה, וועלכער איז דאָס א בכור צו 
דער ירושה און ניט א בכור פארן כהן? דער װאָס װוערט געבױירן נאָך א נפל, װאָס. 
ער (דער נפל) איז אַרױס מיט זיין קאָפּ לעבעדיק, אָדער נאָך א קינד װאָס איז אויס- 
געטראָגן געװאָרן נֵיין חדשים און ער איןז אַרױסגעגאַנגן מיט זיין קעפיל (פון דער 
מוטער-לייב) טויטערהייט. די מפרשים דערקלערן די דאָזיקע משנה אויפן יסוד פון 
דער גמרא אז מען מיינט דאָ ווען אַ פרוי איז געווען מעוברת מיט אַ צווילינג. און 
אין אכטן חודש האָט זיך געעפנט איר מוטער-לייב און איין קינד פון צווילינג איז 
ארויס מיטן קעפּיל לעבעדיק און האָט צוריק אריינגעצויגן דאָס קעפּיל. אַזא קינד 
הייסט א נפל, ווייל די גמרא זאָגט אז א קינד װאָס איז געטראָגן געװאָרן 8 חדשים 
קען ניט לעבן. דערנאָך ווען עס זענען שׂוין געווען 9 חדשים, איז געבוירן געװאָרן 
צוערשט דאָס אַנדערע קינד, און נאָך אים איז אַרויסגעקומען דאָס ערשטע נפל" 
קינד. זאָגט די משנה אַז דאָס אַנדערע קינד װאָס איז איצט געבוירן געװאָרן צו" 
ערשט איז א בכור צו נעמען טאָפּלט ירושה, אָבער ער איז ניט קיין בכור פארן 
כהן. דער טעם איז, ווייל ביים בכור צו נעמען טאָפּלט ירושה זאָגט דער פּסוק אין 
דברים כ"אַ ,, ראשית אונו" (דער ערשטער פון זיין כח) און מען טייטשט אויך דאָס 
װאָרט ,.אונו" פון װיי-טאָן, דאָס הייסט, אז אויף דעם עלטסטן זון טוט דעם פאָטערס 
הארץ מער וויי וי אויף די אַנדערע קינדער. אָבער אַזױ װוי אויף דעם נפל-קינד טוט 
דעם פאָטערס הארץ ניט ויי (,;אין לבו דוה עליו"), דאריבער איז דאָס אנדערע 
קינד דעם בכור צו ירושה. דאקייגן ביים צאָלן פארן בכור צום כהן זאָגט דער פּסוק 
אין שמות י"ג ,,פּטר רחם", דער ערשטער װאָס עפנט דער מוטערס לייב, און ווייל 
פאַר דעם דאָזיקן קינד איז דאָך געהאַט אַרױס פון מוטערס ליב דאָס נפל מיטן 
קעפּיל, הייסט עס ניט אז דאָס דאָזיקע אַנדערע קינד האָט איצט געעפנט דער מו" 
טערס לייב. די משנה גיט נאָך א ביישפּיל, דהיינו: אויב מיט דער פרוי איזן פריער 
גאָרניט געשען און זי האָט אױיסגעטראָגן 9 חדשים די ביידע קינדער און איצט האָט 
צוערשט אַרױסגעצויגן איין קינד זיין קעפּיל טויטערהייט, און עס האָט עס צוריק- 
אַרײנגעצױגן, און דערנאָך איז געבוירן געװאָרן דאָס אנדערע קינד לעבעדיק, און 
דערנאָך איז ארויס דאָס ערשטע קינד טויט, אויך דאָ איז דאָס אַנדערע קינד א בכור 
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תִּשְעָה שיִצָא ראש מַת, וְהַמַפָלת | כָנִים. וְנָשָׂא אִשֶׁה שָׁכְכֶר יְָרָי 
ְמִין בְּהֵמָה חִיָה וְעוֹף, דִּבְרִ וַבִּי | עוֹדָהּ שִׁפְחָה וְִשְׁתַחְרְרָה, עוֹרָּ 
מֵאִיר. וַחֲכָמִים אּמָרִים, עַד שִׁיהֵא | נָכְרִיתונִניָה. מִשָׁכֶּאת לְיִשְׂראֵ 
בו מִצוּרַת הָאָרֶם. הִמִּפֶּלֶת פִנְדֶּל | יָלָרֶה. בְּכוֹר לִנַחֲלָה וְאִינוֹ בְּכור 
או שְׁלְיָא אוֹ שְׁפִיר מִרְקֵּםי ְהיֹצֵא | לכֹּהֵן. רַבִּי וֹסִ הַגְלִילי אוֹמָר. בְּכוֹר 
מְחֶמֶך, הַכָּא אַחֲרֵיהָן, גכ לַנחֲלָה | לנּחֲלָה וְלכֹהֵן. שִנאֲמִי פֶּטֶר כָּ 
וְאֵינוֹ בְּכוֹר לכּהן. מִי שָׁלֹא הָיוּ לוֹ | רָחָם בְִּנִיִשְׂרָאֵל. עד שֶׁיִפְטְרו רָחָם 


צו ירושה אָבער ניט קיין בכור פארן כהן, אויך דאָ איז דער טעם ווייל דעם פאָטערס 
האַרץ טוט ניט וויי אויף דעם טויטן קינד; אָבער געעפנט די מוטערס"לייב האָט ניט 
דאָס אַנדערע קינד. והמפלת, און (עס איז אױיך א בכור צו ירושה און ניט קיץן בכור 
פארן כהן) אוב די פרוי האָט מפיל געווען צוערשט אַ קינד װאָס האָט די צורה פון 
אַ בהמה אָדער א חיה אָדער א עוף (און דערנאָך האָט זי געבױרן דאָס לעבעדיקע 
קינד), אַזױ זאָגט רי מאיר. מחמת דאָס לעבעדיקע קינד האָט דאָך ניט געעפנט דער 
מוטערס לייב; עס איז ניט קיין פּטר רחם. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז (דאָס אנ- 
דערע קינד איז אין אַזאַ פּאַל אויך א בכור פארן כהן) סיידן דאָס (נפל) האָט געהאַט 
די צורה פון אַ מענטשש. די חכמים האלטן, אז אויב די מוטער-לייב איז געװאָרן גע" 
עפנט ניט דורך דער צורה פון אַ מענטש, הייסט עס נאָכניט געעפנט, און דאָס קינד 
װאָס ווערט דערנאָך געבוירן הייסט א פּטר רחם און א בכור אויך פארן כהן. המפלת, 
אז א פרי איז מפיל א סנדל (א שטיק פלייש) אָדער דעס קינד-בייטל (שליא, דעס 
בייטל אין דער מוטערס בױיך, אין וועלכן דאָס קינד ליגט), אָדער א שטיק פלייע, 
װאָס האָט די צורה פון א קינד (שפיר מרוקם) אָדער מען האָט דאָס ערשטע קינד 
אַרױסגענומען (פון דער מוטערס לייב) שטיקערוױיז (מען האָט אָפּגעשניטן עס 
גלידערווייז און אזוי אַרום עס ארויסגענומע) -- איז דאָס קינד װאָס איז געבױט 
געװאָרן דערנאָך (נאָך איינעס פון די דאָזיקע פאל) א בכור צו ירושה, אָבער ניט 
קיין בכור פארן כהן. דער ,.תפארת ישראל" פרעגט, סטייטש די חכמים זאָגן דאָך 
פריער אז אויב דאָס נפלע האָט ניט געהאַט די צורה פון אַ מענטש, איז דאָס אַנדערע 
קינד א בכור אויך פארן כהן, טאָ וי אַזױ זשע זאָגט דאָ די משנה אז ווען די מוטער 
איז מפּיל א ,,סנדל", אַ שטיק פלייש, איז דאָס אַנדערע קינד ניט אַ בכור פארן כהן? 
און ער ענטפערט, אַז מען מיינט אז דאָס שטיק פלייש האָט יאָ געהאט די צורה פון 
א קינד נאָר עס איז צעקוועטשט געװאָרן. .סנדל" איז דאָס גריכישע ,,סאנדאלאַן"י 
אַ שוך, א סאנדאל, און דאָס שטיק פלייש זעט אויס װוי אַ שוך. מי שלא, אוב איינער 
האָט ניט געהאט קיין קינדער און ער האָט חתונה געהאַט מיט אַ פרוי וועלכע האָט 
שוין געהאַט קינדער, (און אַפּילו זי האָט געהאַט קינדער) ווען זי איז געווען א שקלא- 
פין און דערנאָך אין זי באפרייט געװאָרן, (אָדער זי האָט געהאט קינדער) װען זי 
איז געווען א גויה און דערנאָך האָט זי זיך מגייר געווען, און דערנאָך האָט זי חתונה 
געהאַט מיט א ישראל און זי האָט געבוירן, איז (דאָס קינד) אַ בכור צו ירושה אָבער 
גיט א בכור פארן כהן. וי מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא מוז 
מען מאַכן א פּדיון הבן נאָר ביי אַ ;בכור לאמו", א זון װאָס איז אַ בכור, דאָס ערשטע 
געבוירע קינד פון דער מוטער (פּטר רחם, װאָס עפנט די מוטער-לייב), און דאָ האָט 
דאָך די מוטער שוין געהאט א קינד, אָבער צו נעמען טאָפּלט ירושה דארף מען 
זיין אַ .בכור לאביו", דאָס ערשטע קינד ביים פאָטער, און דאָ האָט דאָך דער פאָטער 
נאָכניט געהאט קיין קינדער. ר' יוסי הגלילי זאָגט אז (ביי דער שקלאפין און גויה איז 
דער זון װאָס זיי האָבן געהאט נאָכן באפרייט ווערן און מגייר זיין) א בכור סיי צו דער 
ירושה און סיי פארן כהן, ווארום עס ווערט געזאָגט (שמות י"ג) .פטר כל רחם בבני 
ישראל, די עפנונג פון יעדער מוטער-לייב ביי יידן", אז די מוטער-לייב דארף ווערן 
געעפנט ווען זי (די פרוי) איז א יידישע. און די קינדער װאָס זי האָט געהאַט וען זי 
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מִיִשְרָאֵל. מִי שֶׁהָיוּ לו בָנים, וְנשָׂא 
אֵשֶׁה שָׁלֹּא יָלָרָה, נִחְנַיָרָה מְעְבָּרֶת 
ִשְַּׁחרְרָה מְעְבָּרֶת ! יָלָרֶה הִיא 
ְכֹהָגֶת, הִיא וּלְוְיָה, הִיא וְאִשֶׁה שֶׁכְּבֶר 
יָלָדָה. וְכֵן מִי שָׁלֹא שֶׁהָתָה אַחַר 
לה שְׁלשָׁה חָדֶשִׁיסוְנִִׂאתויֶלְדָה 
וְאִין ידוַע אִם בֶּן תִּשְׁעָה לָרִֹאשׁוּן 


בכורות ח 





רפא 
אוֹ בָּן שִׁכְעָה לָאַחֲרוֹן, בְּכוֹר לכה 
וְאֵינוֹ בְּכוֹר לַנחֲלָה.. אִיזָהוּ בְּכוֹר 
לנּחֲלָה זְלֵַֹּן? הַמּפַּת שְׁסִיר מָלֵא 
דָי מָלֹא מַיִם, מָלֵא נְנוּנִים, הַמַּפּלֶת 
ְִּין ִּיםוחַנָבִים. שְׁקְצִי וּרְמָשִׂים 
המַּפָּלֶת יֹם אַרְבָעִים. הַבָּא אַחֲרֵהְן 
בְּכוֹר לַנַּחֲלָה וְלכֹּהֵן: 


איז געווען אַ שקלאפין צי א גויה הייסן ניט וי זיי האָבן געעפנט די מוטער-לייב, 
און ממילא איז דאָס קינד װאָס זי האָט דערנאָך געבוירן ווען זי איז שוין געווען א 
יידישע אויך א בכור פארן כהן. -- איצט גיט די משנה ביישפּילן פון א בכור פארן 
כהן און ניט קיין בכור צו ירושה. מי שהיו, אויב איינער האָט געהאַט קינדער, און ער 
האָט חתונה געהאַט מיט א פרױ וועלכע האָס נאָכניט געהאַט קיין קינדער; אָדער א 
גויה איז געווען מעוברת און זי האָט זיך מגייר געווען (און איר מאן האָט זיך מגייר 
געווען מיט איר, און דערנאָך איז דאָס קינד געבוירן געװאָרן) אָדער זי איז געווען א 
- שקלאפין װען זי איז געווען מעוברת און זי איז געװאָרן באפרייט (און איר מאן איז 
באפרייט געװאָרן צוזאמען מיט איר, און דערנאָך האָט זי געבוירן דאָס קינד. -- 
אין די אלע פאַלן אֹיז דאָס קינד א בכור פאַרן כהן, ווייל עס איז דאָך דאָס ערשטע 
קינד פון דער מוטער, אָבער ניט א בכור צו ירושה. מחמת אין ערשטן פאל האָט 
דער פאָטער שוין געהאט קינדער (און א בכור צו ירושה מוז זיין א .בכור לאביו", 
דאָס ערשטע קינד ביים פאָטער); און ביי דער גויה און שקלאפין איז עס ווייל זי איז 
געװאָרן מעוברת ווען זי איז נאָכניט געווען קיין יידישע, הייסט דאָס קינד בנוגץ 
ירושה נעמען ניט קיין קינד צו ירושה. -- די משנה גיט איצט נאָך א ביישפּיל. 
ילדה, (אויב צוױי פרויען פון צוױי מענער האָבן געבוירן צזאמען ערשטלינג זין 
און איינע פון זי איז) א כהנ'ס א פרוי אָדער א לוי'ס א פרוי (און די קינדער האָבן 
זיך אויסגעמישט). אין אַזאַ פאל דארף דער פאָטער דער ישראל געבן צום כהן די 5 
סלעים פאר זיין זון, וועלכער איז א בכור, כאָטש ער ווייסט ניט וועלכער עס איז דער 
זון. אָבער קיינער פון די אויסגעמישטע זין קאָן ניט נעמען קיין ירושה וייל ער 
ווייסט דאָך ניט וועמענס זון ער איז. ער איז דאריבער א בכור פארן כהן און ניט 
קיין בכור צו ירושה. וכן, און אַזױ איז אויך, אױב א פרוי (ואָס האָט ניט געהאָט 
קיין קינדער און איר מאן איז געשטאָרבן אָדער ער האָט זי געגט און זי) האָט ניט 
געווארט דערנאָך קיין דריי חדשים און האָט חתונה געהאט און געבוירן זיבן חדשים 
נאָך דער חתונה א זון) און מען ויסט ניט צי דאָס איז א ניין חדשים-קינד פון 
ערשטן מאן צי א זיבן-חדשים-קינד פון צווייטן מאן. אויך דער איז א בכור נאָר פארן 
כהן, אפילו ניט דער ערשטער מאן און ניט דער צווייטער מאן האָבן ניט געהאט פריער 
קיין קינדער. מחמת ממה נפשך איז דאָס קינד א בכור, און ווען ער װוערט אויפגע- 
וואקסן דארף ער זיך אויסלייזן (געבן דעם כהן די 5 סלעים). אָבער ירושה קאָן ער 
ניט נעמען, מחמת מען ווייסט דאָך ניט וועמענס זון ער איז. בכור לכהן, (אין די אלע 
פאלן) איז (דאָס קינד) א בכור פארן כהן, אָבער ניט קיין בכור צו ירועוה. אזוי װוי מיר 
האָבן כסדר דערקלערט. איזהו, וועלכער איז א בכור סיי צו ירושה און סיי פאר דעם 
כהן? אויב איינע (א פרוי) האָט מפיל געווען א בלאָז (שפיר) פול מיט בלוט, (אָדער) 
פול מיט וואסער, (אָדער) פול מיט קאָלירן (גנינים, קאָלירן פון בלוט און פון פלייע)), 
אָדער איינע האָט מפיל געווען (א נפל װאָס זעט אױס) װי פיש צי היישעריקן צי 
ווערם צי קריכנדיקע ווערם, אָדער איינע האָט מפּיל געווען (א נפ) בין דעם פיר- 
ציקסטן טאָג (פון זינט זי איז מעוברת געװאָר) -- (אין יעדן פון די דאָזיקע פאלן) 
איז דאָס (קינד) װאָס איז געבוירן געװאָרן (פון דער פרוי) דערנאך איז א בכוךר מי 
צו ירושה און סיי פארן כהן. דאָס פריערדיקע מפּיל זיין פון װאַסער צי קאָלירן, צי 
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ב יֹצֵא דֹפָן| אִשְׁתּוילְדֶה שְׁנִיזכָרִים, נוֹתֵן חָמֵשׁ 
ְהַבֶּא אַחֲרָיו, שְׁנֵיהֶם אִינָן גכוה, | סְלָעִים לכֹּהַן. מת אֶחֶר מֵהֶן גְּתֹך 
לא לַנַחֲלָה וְלֹא לַכֹּהֵן. ַבִּי שִׁמָעוֹן | שְׁלשִׁים יוֹם, הָאָב פָּטוּר. מֶת הָאָב, 
אוּמָר, הָרִאשׁוֹן לִנַּחֲלָה, וְהַשְׁנִי | ְהְִּנִים קִיָמִים, רַבִּי מאִיר אומרי 
לְחָמָשׁ סְלְעִים; מִי שָׁלֹּא בִכְּרֶה | אִם נָתְנו עֵר שְׁלֹא חָלְקוּ נתְנוּ. וְאִם 


וי פיש, היישעריקן, ווערם (װאָס אין חומש בראשית אי אין סיפּור וועגן באַשאַפן די 
וועלט ווערט ביי די דאָזיקע באשעפענישן ניט געזאָגט דאָס װאָרט ,,יצִירה", באשאפן, 
װוי עס ווערט געזאָגט ביים מענטש, אזן ביי בהמות, חיות און עופות), אָדער דאָס מפּיל 
זיין ביז) פירציקסטן טאָג (און ביז דאמאָלס איז עס סתם װאַסער, ווארום ערשט אין 
0טן טאָג ווערט דעם קינד'ס צורה פארענדיקט), -- דאָס אלץ װערט ניט פאף" 
רעכנט. און דאריבער איז דאָס יינגל װאָס ווערט דערנאָך געבוירן א בכור סיי צום 
נעמען טאָפּלט ירושה און סיי פאר דעם כהן - 

ב. יוצא דופן אױב בי דער פרױי װאָס איז געוען מעוברת מיט 
א צווילינג האָט מען דאָס ערששטע קינד) ארויסגענומען דורך אויפשנייזן איר בויך 
(יוצא דופן, דאָס קינד איז ארויס ניט דורך דעם מוטער-לייב נאָר דורך דער אוואנט", 
דופן, דורך דעם אויפגעשניטעענס בויך), און דאָס אנדערע קינד נאָך אים (האָט מען 
אַרױסגענומען דורך דעם מוטער-לייב, וי געוויינטלעך), זענען ביידע ניט קיין בכור, 
ניט צו ירושה און ניט פאר דעם כהן דער ערשטער איז ניט קיין בכור צו ירושה 
ווייל אין דברים כ"א איז פאַראַן .וילדו לו, און זיי װעלן געבוירן צו אים", און דאָס 
װאָס גייט ארויס יוצא דופן הייסט ניט ,.לידה", געבוירן. דער צווייטער איז ניט קיין 
בכור צו ירושה, ווייל ער איז ניט ,,ראשית אונו", דער ערשטער פון פאָטערס קראפט. 
אויך איז דער ערשטער ניט קיין בכור פאר דעם כהן, ווייל ער איז ניט קיין ,,פּטר 
רחם" (ער האָט דאָך ניט געעפנט די מוטער-לייב); און דער צווייטער איז ניט קיין 
בכור לכהן, ווייל פאר אים איז דאָך סוף-כל-סוף געבוירן געװאָרן א קינד און ער 
איז ניט קיין בכור לולדות, דער בכור פון קינדער. ר' שמעון זאָגט, אז דער ערשטער 
דער יוצא דופן) איז וא בכור) צו ירושה, און דער צוייטער איז א בכור צו (צאָלן) 
די פינף סלעים (דעם כהן). ר' שמעון האלט, אז ,וילדו" מיינט אפּילו ווען דאָס קינד 
גייט ארויס דורך דעם אויפגעשניטענעם בויך; און אז פאר דעם כהן איז גענוג ווען 
דאָס קינד איז א / בכור לרחם", דער ערשטער צוֹ עפנען די מוטער-לייב, כאָטש 
ער איז ניט קיין בכורך לולדות, דער ערשטער פון די קינדער. | 

ג. מי אוב ביי איינעם האָט זיין פרוי נאָכניט געהאַט קיין קינד, און זי האָט 
געבוירן (א צווילינג) צוויי יינגלעך (און זי האָבן זיך אויסגעמישט, און מען וייסט 
ניט וועלכער אין פריער געבױרן געװאָרן) דארף ער געבן פינף סלעים דעם כהן 
ווייל איינער פון זיי איז דאָך זיכער א בכור. מת, אויב איינער פון זי איז געשטאָרבן 
אין די דרייסיק טעג (און אױב א קינד שטאַרבט פאר דרייסיק טעג הײסט עס א 
נפל, און מען דארף פאר דעם ניט צאָלן דעם כהן די פינף סלעים), איז דער פאָטער 
פּטור. ער דארף גאָרניט געבן דעם כהן, ווייל ער קאָן טענהן אז עס קאָן זיין אז דער 
בכור איז געשטאָרבן, און ווייל עס איז אַ ספק, איז ,,המוציא מחבירו עליו הראיה", 
און דער כהן וועלכער וויל נעמען געלט דארף ברענגן דעם באווייז, אז דער לעבע- 
דיקער איו דער בכור. אויך דאָס יינגל, ווען עס ווערט אויפגעוואקסן (און דער דין 
איז, אז אויב דער פאָטער האָט ניט אויסגעלייזט זיין זון א בכור דארף דער זון, ווען 
ער וואקסט אויף זיך אליין אויסלייזן, געבן דעם כהן די 5 סלעים) איז אין דאָזיקן 
פאַל אויך פּטור, צוליב דערזעלביקער טענה, אז עס קאָן זיין אז ער איז ניט דער בכור. 
מת האב, אויב דער פאָטער איז געשטאָרבן (נאָך די דרייסיק טעג, איידער ער האָט 
זיי אויסגעלייזט), און די יינגלעך לעבן, זאָגט ר' מאיר, אַז אוב זי האָבן געגעבן (די 
פינף סלעים צום כהן פון דעם ירושה-פארמעגנס) איידער זיי האָבן זיך צעטיילט (מיט 
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לָאו,. פְּטוּרִין. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָה 
תיבו נְָסִים. זְֶר ונְקָכָה אִיןכָּא 
לַכּהְן כְּלוּם; 
ף שְׁתִּי נָשִׁים שָׁלֹּא 
גְִרוּ יָלְדוּ שְׁני זְכָרִים. נוֹתֵן עֲשָׂ 
סְלָעִים לכֹּהַן. מַת אֶחָד מֵהֶן בְּתוֹך 





בכורות ח 


רפג 
שְׁלֹשִׁים יוֹם. אִם לָכֹהֵן אֶחֶד נָתן 
יַחֲזִיי לוֹ חָמֵשׁ סְלָעים. אִם לִשְׁנִ 
כֹתֲנִים נָתֵ, אִינוֹ יָכוֹל לְהוֹצִיא מִיָרֶם, 
ָגֶר תָקְכָה אוֹ שְׁנֵי זכָרִים וּנָקֵבָה, 
נֹתֵן חָמֶשׁ סְלְעִים לַכֹּהֵ. שֶׁתִּ נְקֵבוֹת 
וָפֶר או שְׁנֵי זְכָרִים וּשְׁתִּי נְקֹבוֹת 


דעם פאָטערס ירושה) האָבן זײ געגעבן (איז פארפאלן און די פינף סלעים זיינען 
דעם כהנ'ס), און אױב ניט (נאָר זי האָבן זיך צוערשט צעטײלט מיט דעם ירועזה- 
פארמעגן) זענען זי פּטור. קיין איינער פון זיי דארף גיט געבן דעם כהן די 5 סלעים, 
ר' מאיר האלט, אז ווען ברידער צעטיילן זיך מיט דעם ירושה-פארמעגן פון זייער 
פאָטער, הייסט עס װי זיי האָבן געקויפט יעדער איינער זיין חלק ביים ברודער, זיי 
זיינען לקוחות, קויפער. מחמת מען זאָגט גיט ,ברירה", אז נאָכן צעטיילן זיך איז 
קלאָר געװאָרן פון פריער אז דער חלק װאָס יעדער זון האָט באקומען איז זיין חלק 
ירושה. און ווייל די 5 סלעים װאָס איז געקומען דעם כהן פון פאָטער הייסט א ,,מלוה 
על פּה", א חוב ניט אויף א וועקסל (אויף א שטר) נאָר אָן א וועקסל, און דער דין 
איז, אז אַזאַ חוב קאָן מען ניט אָפּנעמען פון פארקויפטע פארמעגנס. דאריבער קאַן 
דער כהן ניט מאָנען די 5 סלעים פון דער צעטיילטער ירושה. ר' יהודה זאָגט, אז די 
ירושה-פארמעגנס זענען מחויב געװאָרן, ר' יהודה האלט, אז ברידער װאָס צעטיילן 
זיך מיט ירושה, איז יעדער חלק גיט אַזױ וי דער יורש האָט אים געקויפט פון די 
אַנדערע ברידער נאָר טאַקע א ירושה, זיין חלק ירושה, ווייל מען זאָגט יאָ , ברירה" 
(אז נאָכן צעטיילן איז געװאָרן קלאָר אַז שוין פון פריער איז דאָס געווען זיין חלק 
ירושה), און דער כחן קאָן אָפּנעמען זיין ,,מלוה על פֹּה", די 5 סלעים פון יורשים, 
זכר ונקבה, אב די פרוי האָט געבוירן א צווילינג) א יינגל און א מיידל (און מען 
װייסט ניט וועלכעס פון זי אין פריער געבוירן געװאָרן), קומט דעם כהן גאָרניט. 
ווייל אויך דאָ איז דאָך א ספק, און עס קאָן זיין אז דאָס מיידל איז געבוירן געװאָרן 
פריער און דאָס יינגל איז ניט קיין בכור, 

ד. שתי נשים, אוב צויי פרויען (פון איין מאן) וועלכע האָבן נאָכניט געהאַט 
קיין קינדער האָבן געבוירן צוױי יינגלעך זארף ער (דער פאָטער) געבן צען סלעים 
צום כהן. מחמת יעדעס יינגל איז דאָך א בכור ביי זיין מוטער (א בכור לאמו). מת, 
אויב איינער פון זיי איז געשטאָרבן אין די דרייסיק טעג (און דער פאָטער האָט שסוין 
געהאט געגעבן דעם כהן צען סלעיס פאר ביידע יינגלעך), איז אוב ער האָט געגעבן 
(די צען סלעים) צו איין כהן, דארף ער (דער כהן) אים צוריקגעבן פינף סלעים. 
מחמת אז דאָס קינד איז געשטאָרבן אין די דרייסיק טעג, הייסט עס אז עס איז גע" 
ווען א נפל, און מען האָט דערפאָר ניט געדארפן געבן די 5 סלעים, און דער כהן דארף 
זיי צוריקגעבן. אס לשני, אויב ער האָט געגעבן צו צוױיי כהנים (פינף סלעים צו אין 
כהן און פינף סלעים צוס צוױיטן כהן, און ער האָט ניט געזאָגט יעדן כהן פאר 
וועלכןײנגל ער גיט אים די פינף סלעים), קאָן דער פאָטער ניט צוריקנעמען פון זי 
(די פינף סלעים אױב איין יינגל איז געשטאָרבן אין די דרייסיק טעג). וייל יעדער 
כהן קאָן זאָגן צו אים, אז ער האָט די 5 סלעים פאר דעם יינגל װאָס לעבט. זכר, ונקבה, 
(אויב די צוויי פרויען האָבן געבוירן) א יינגל און א מיידל אָדער צוױי יינגלעך און 
איין מיידל (און זי האָבן זיך אויסגעמישט) דארף ער (דער פאָטער) געבן פינף סלעים ‏ 
דעם כהן, ווייל איין יינגל איז דאָך זיכער א בכור. אָבער דאָס אנדערע יינגל קאָן דאָך 
זיין, אז די מוטער האָט פריער געבוירן דאָס מיידל, און ער איז ניט קיין בָּכוֹר, דא- 
ריבער באצאָלט ניט פאר אים דער פאָטער די 5 סלעים (ווי מיר האָבן פריער גע- 
לערנט אז אין פאל פון א ספק דאַרף מען גיט צאָל). שׂתִי נקבות, (אויב די צוױי 
פרויען האָבן געבויר) צוױי מיידלעך און איין יינגל, אָדער צוױי יינגלעך און צווי 
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אִין כָּאן לִכֹּהֵן כְּלוּם. אַחַת בִּכּרָה 
ְאַחַת שָׁלֹא בִכְרָה ְיָלְרוּ שָׁנְֵָרִים 
נוּחְן חָמֵשׁ סְלְעִים לִכֹּהֵן. מַת אֶחָד 
מֵהָן בְּתוֹך שְׁלֹשִׁים יוֹם, הָאָב פְּטוּר. 
מֶת הָאָב, וְהַבּנים הִיָמִין. רַבִּי מָאִיר 
אוֹמָר, אִם נָתְנוּ ער שָׁלֹּא חָלְקוּ 
נָתנוּ. וְאִס לֵאו, פְּטוּרִין. רַבִּי יְהוּדָה 


בכורות ח 


רפד 
אִין כָּאן לכֹּהַן כְּלוּם: ה שְתִ 
נָשִׁים שָׁל שְׁנֵי אֲָשִׁים שָׁלֹא בִכְּר 
יְָדוּ שְׁנִי זְכָרִים, זֶה נוֹתֵן חָמֵשׁ 
סְלָעִים לכּהֵ. וזה נוהֵן חָמֵשׁ סְלְעִים 
לכֹּהֵן. מַת אֶחֶד מֵהָן כְּתֹך שְׁלֹשִׁים 
יום, אִם לְכהן אֶחֶד נָתְנוּ יַחֲזִיר לָהָ 


.יט 


חָמֵשׁ מָלָעִים אִם לִשְׁנֵי כֹהֲנִים נָתְנוּ 





אוֹמָר, נִתְחַיְבוּ נְכָסִים. זְכָר וּנְקָבָה, אִינָן יְכוֹלִין לְהוֹצִיא מִיָרֶם. זָפֶר 
מיידלעך און זיי האָבן זיך אויסגעמישט), קריגט דאָ דער כהן גאָרניט. ווייל עס קאָן 
דאָך זיין אז יעדע פון די פרויען האָט צוערשט געבוירן א מיידל, און ממילא זענען 
דאָך די יינגלעך ניט קיין בכורים. אחת בכרה, אוב אייגע (פון די פרויעף האָט שוין 
פריער געהאט א קינד און די אַנדערע (פרוי) האָט נאָכניט געהאט קיין קינד, און זי 
האָבן געבוירן צוי יינגלעך, דארף (דער פאָטער) געבן פינף סלעים דעם כהן 
ווייל די פרוי װאָס האָט נאָכניט געהאַט קיין קינד האָט דאָך געבוירן א יינגל און ער 
איז דאָך א בכור. מת אחד, אויב איינער פון זיי (פון די יינגלעך) איז געשטאָרבן אין 
די דרייסיק טעג (און מען וייסט ניט וועלכעס יינגל) איז דער פּאָטער פּטו. 
ער דארף גאָרניט געבן דעם כהן ווייל עס קאָן דאָך זיין אז עס איז געשטאָרבן דאָס 
יינגל װאָס איז דער בכור, מת האב, אויב דער פאָטער איז געשטאָרבן (נאָך די דרייסיט 
טעג זינט די יינגלעך זענען געבוירן געװאָרן) און די יינגלעך לעבן זאָגט ר' מאיר, 
אז אוב זיי האָבן געגעבן (דעס כהן די פינף סלעים פון די איבערגעבליבענע ירושה- 
פארמעגנס) איידער זיי האָבן זיך צעטיילט (מיט די ירושה-פארמעגנס) האָבן זי גע" 
געבן (איז פארפאַלף, און אױב ניט (נאָר זי האָבן זיך פריער צעטילט מיט די 
ירוששה-פארמעגנס) זענען זיי פטור (צו געבן דעם כהן די פינף סלעים); ר' יהודה 
זאָגט, אַז די (ירושה) פארמעגנס זענען מחויב. דאָס איז דיזעלביקע מחלוקה װאָס 
פריער אין משנה ג' און דאָרט האָבן מיר דערקלערט די טעמים פֿון ר' מאיר און ר' 
יהודה. זכר ונקבה, (אויב די צוויי פרויען האָבן געבוירן) א יינגל און א מיידל (איינע 
א יינגל און די אנדערע מיידל נאָר מען וייסט ניט וועלכע האָט געבוירן דאָס יינגל 
און וועלכע דאָס מיידל) קריגט דאָ דער כהן גאָרניט. זוייל עס קאָן דאָך זיין אז די פרוי 
וועלכע האָט נאָכניט געהאט קיין קינד האָט געבוירן דאָס מיידל, און די פרוי וועלכע 
האָט שוין געהאַט געבוירן אַ קינד, האָט איצט געבוירן דאָס יינגל, און ממילא איז 
דאָס יינגל ניט קיין בכור. יי | | | יי 
| ה שתי נשים, אב צויי פרױיען פון צוױי מענער װאָס זי (די פרויען האָבן 
נאָכניט געהאט קיין קינד, האָבן געבוירן צויי יינגלעך (און זײ האָבן זיך אױיסגע. 
מישט), דארף דער (פאָטער) געבן פינף סלעים דעם כהן און דער (אַנדערער פאָי 
טער) דארף געבן פינף סלעים דעם כהן. ווייל יעדער פון זיי האָט דאָך געבוירן א 
יינגל א בכור. מת אחד, אוב איינער פון זי (פון די יינגלעך) איז געשטאָרבן אין די 
דרייסיק טעג, איז אב זײ (די עלטערן) האָבן שױן געהאט געגעבן (די פינפער 
סלעיס) צו איין כהן, זאָל ער (דער כהן) זיי צוריקגעבן פינף סלעים. און ווייל מען 
ווייסט ניט וועמענס קינד איז געשטאָרבן (ווארים נור אים געהערן די 5 סלעים), 
זאָלן די צוויי פאָטערס זיך צעטיילן מיטן געלט. אס לשני כהנים, אויב זיי האָבן געהאַט 
געגעבן (די פינפער סלעים) צו צוויי כהנים, קאָנען זי (די פאָטערס) ניט צוריקנעמען 
פון זי (די פינף סלעים). ווייל יעדער כהן קאָן זאָגן, אז ער האָט באקומען די 5 סלעים 
פאר דעם יינגל װאָס לעבט. זכר ונקבה, (אויב די צויי פרויען פון די צוי מענער 
האָבן געבוירן) א יינגל און א מיידל (און מען ווייסט ניט.וועלכע האָט געבוירן דאָס 
יינגל און וועלכע דאָס מיידל) זענען די פאָטערס פטור (צו געבן דעם כהן). זוייל יע" 
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וּנְִכָה. הָאָכוֹת פְּטוּרי, וְֵַּן חי 


לִמְדּוֹת אֶת עֲצְמוֹ. שְׁתִּי נִקֹבוֹת וְזָכֶר. 


או שְׁנִ ְכָרִים וּשְׁתִּ נְקָבוֹת, אִין כָּאן 
לַכּהַן כָּלים: | אַחַת בִּכְּרָה וְאַחַת 
שָׁלֹּא בִכּרָה שָׁל שָׁנִי אֲנְשִׁים וְיָלְרו 
שָׁנִי זְכָרִים, זֶה שָׁלֹּא בִכְּרָה אֶשְׁתּ, 
וֹתֵן חָמֵשׁ סְלָעִים לכה זָכֶר וּנָקבְהי 
אֵין כָּאן לַֹּהן כָּלֹם. מַת רִבֶּן בְּתוֹך 


בכורות ח 





רפה 
יֲַזִיר. לְאַחַר שְׁלֹשִׁים יוֹם, אַף עַל 
פִּי שָׁלֹּא נָתֵן, יִתֵּן. מַת בְּיוֹם שֶׁלשִים, 
כָּיוֹם שֶׁלְמָנָיו, רַבִּי עֲקֵיֶא אוֹמָר, 
אִם נָתַן לֹא יִטּוֹל, וְאִם לא נָתַן, לֹא 
יִתֵּן. מַת הָאָב בּתוֹךּ שְׁלֹשִׁים יום, 
בְּחְִקַת לא נִסְדֶּה, עַר שִׁיבִיא רְאְיָה 
שָׁנִפרֶּה. ל אַחַר שְׁלשִים יוֹם, בְּחִזְקַת 
שָׁנִדָּה. עד שׁיֹאמְרוּ לו שָלֹא נִסְָּה, 


הוּא לִפָּרוֹת וּבְנו לִמָרוֹת,. הוּא קוֹדָם 


שְׁלֹשִׁים יוֹם, אַף עַל פִי שֶׁנָּתֵן לכּהן 


דער פון זיי קאָן זאָגן. אז דאָס יינגל (װאָס איז דאָך זיכער א בכור) איז ניט זיין 
זון. והבן, און דער זון (דאָס יינגל ווען עס ווערט אויפגעוואקסן) איז מחויב זיך אליין 
אויסצולייזן (צו געבן דעס כהן פינף סלעים). ווייל ער איז דאָך זיכער א בכור. שתי 
נקבות, אויב די צורי פרויען האָבן געבוירן 2 מיידלעך און א יינגל, אָדער 2 יינגלעך 
און צוויי מיידלעך, קומט דאָ דעם כהן גאָרניט. ווייל עס קאָן דאָך זיין אז יעדעס יינגל 
איז געבוירן געװאָרן נאָך א מיידל און קיינער פון די יינגלעך איז ניט קיין בכור, 
אחת בכרה, אױב צוױי פרױען, װואָס) איינע האָט שױן געהאט א קינד 
און איינע האָט נאָכניט געהאט א קינד (און זיי זענען פרויען) פון צוויי מענער, האָבן 
(איצט) געבוירן צוױי יינגלעך (און די יינגלעך האָבן זיך אויסגעמישט)), זאָל דער 
װאָס זיין פרוי האָט נאָכניט געהאַט קיין קינד געבן פינף סלעים צום כהן וייל ער 
האָט דאָך א זון א בכור. זכר ונקבה, (אויב די דאָזיקע צוױי פרויען האָבן געבוירן) א 
יינגל און א מיידל, קומט דאָ דעם כהן גאָרניט. ווייל עס קאָן דאָך זיין אז די פרוי װאָס 
האָט שוין געהאט א קינד, האָט איצט געבוירן דאָס יינגל און ממילא איז דאָ קיין 
בכור ניט פאראן. -- מת הבן, אויב (ביי איינעם איז געבוירן געװאָרן א זון א בכור 
און) דער זון איז געשטאָרבן אין די דרייסיק טעג (פון זיין געבוירן ווערן), איז אפילו 
ער (דער פאָטער) האָט שוין געהאט געגעבן (די פינף סלעים) צום כהן זאָל ער (דער 
כהן) אים צוריקגעבן די פינף סלעים. וי מיר האָבן שוין געזאָגט פריער, אויב דאָס 
קינד איז געשטאָרבן פאר די דרייסיק טעג הייסט עס װי א נפל, און דער פאָטער 
איז פּטור געווען צו געבן די 5 סלעים. לאחר שלשים, (אויב דער זון איז געשטאָרבן) 
נאָך די דרייסיק טעג, כאָטש ער (דער פאָטער) האָט נאָכניט געהאט געגעבן (דעם 
כהן די פינף סלעים) דארף ער (אים) געבן. ווייל ער איז שוין מחויב געװאָרן צו געבן, 
מת ביום, אויב ער (דער זו) איז געשטאָרבן אין דעם דרייסיקסטן טאָג, איז עס וי 
(ער װאָלט געשטאָרבן) מיט א טאָג פריער; ר' עקיבא זאָגט, אז (אױב דער זון איז 
געשטאָרבן אין דעס דרייסיקסטן טאָג) אין אוב ער (דער פאָטער) האָט שױן געגעבן 
(דעם כהן די פינף סלעים), זאָל ער ניט צוריקנעמען, און אױב ער האָט נאָכניט גע- 
געבן, דארף ער ניט געבן. ר' עקיבא האלט, אז דער דרייסיקסטער טאָג איז א ספק, 
צי ער איז װוי פריער צי וי שפּעטער, און דאריבער איז װער עס האָט דאָס געלט 
געהערט עס צוֹ אים. מת האב, אויב דער פאָטער (פון א זון א בכור) איז געשטאָרבן 
אין די דרייסיק טעג זינט דער זון איז געבוירן געװאָרן) נעמט מען אָן (בחזקה) אז 
ער האָט אים ניט אויסגעלייזט, סיידן עס אין פאראן א באוױיז אז ער האָט אים אוים- 
געלייזט. וייל עס איז ניט דער שטיגער, אז א פאָטער זאָל אױיסלייזן דעם זן 
יפאר די דרייסיק טעג). לאחר שלשים, (אױיב דער פאָטער איז געשטאָרבן) נאָך די 
דרייסיק טעג, נעמט מען אַן אז ער האָט אים שוין אויסגעלייזט, סיידן מען האָט (אים 
געזאָגט, אָדער מען האָט) געבראכט א באוױיז אז ער האָט אים ניט אויסגעלייזט. 
מיט ,,מען האָט אים געזאָגט", מיינט מען אז דער פאָטער האָט איבערגעלאָזט אין א 
צוואה, אז ער האָט אים ניט אויסגעלייזט. -- הוא לפדות, ‏ אױב ער (דער פאָטער) 
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אֶת בְּנֹ. ַבִּייְהוּרָה אוֹמֵר,בְּנוֹקוֹרְמו, | שֵׁם רֶע, כָּלֶם בְּשָׁקֵל הַקֹּרֶשׁ בְּמָנָה 
שׁמִצְוְתוֹ על אָכִיו וּמִצְות בְּנּעָלָיו: | צורי. וְכְלֶ די בְּכָסֶף וּבשֶָׁה כָסֶף 
ן חָמֵשׁ פְלָעִים שָׁל בֵּן, בְּמָנָה צורי. | חיץ מן הִשְׁמָלִים! רן אִין פּודין לֹא 
שֶׁלשִׁים שָׁל עֵבֶר, וַחֲמִשִׁים שָׁל | בַעֲבָדִים, וְלֹא כִשְׁטָרוֹת, ולא 
אוֹגֵס וְשָׁל מְפַתָּה, וּמֵאָה שֶׁל מוֹצִיא | בְמַרְקְעוֹת, וְלֹא בְהַקְדָּשׁוֹת. כָּתֵם 


דארף זיך אליין אויסלייזן (אויך דער פאָטער איז א בכח און זיין פאָטער, דער זיידע, 
האָט אים ניט אױיסגעלייזט קליינערהייט) און ער דארף זיין א זון (א בכור) אויט- 
לייזן (און ער האָט ניט מער וי פינף סלעים) איז ער פריער פאר זיין זון. און ער זאָל 
זיך אויסלייזן ר' יהודה זאָגט, אז זיין זון איז פריער, ווייל די מצוה זיך אויסצולייזן 
ליגט אויף זיין פאָטער, און די מצוה אויסצולייגן זיין זון ליגט אױף אים. די גמרא 
זאָגט, אז אויב עס איז מער ניטאָ װי 5 סלעים, האלט אויך ר' יהודה, אז ער דארף 
זיך אויסלייזן, די מחלוקה איז נור אויב ער האָט געהאט פארקויפט א פעלד פאר 
5 סלעים און ביי זיך האָט ער 5 סלעים און דאביי האלט ר' יהודה אז מיט זיינע 5 סלע" 
עים זאָל ער אויסלייזן דעם זון און פאר זיך אליין זאָל דער כהן קומען און אָפּנעמען פון 
דעם קויפער דאָס פעלד, ווייל דעם כהן איז דאָך שוין פון לאנג געקומען ביי אים דער 
חוב פון 5 סלעים לויט דעם דין פון דער תורה, און א חוב פון דער תורה הייסט 
וי א וועקסל-חוב (מלוה הכתובה בתורה ככתובה בשטר דמיא) וועלכן מען קאָן אִפַּ" 
נעמען פון א פארקויפט פעלד (נכסים משועבדים). אָבער די חכמים האלטן אז א חוב 
פון דער תורה הייסט ניט װי א וועקסל-חוב און מען קאָן עס ניט אָפּנעמען פון א 
פארקויפט פעלד, און אַזױ וי ער האָט ניט מער וי זיינע אייגענע 5 סלעים, זאָל ער 
זיך פריער אויסלייזן, 

ז. חמש, די פינף סלעים פון א זון װואָס מען דארף געבן אויסצולייזן א זון א 
בכור), איז אין דער געלט וואָג (מנה) פון דער (שטאָט) צור (צוריש געלד). עס זענען 
אַמאָל געווען געלטער פון פארשידענע שטעט; יעדע גרעסערע שטאָט האָט געהאַט + 
איר געלט. די שטאָט צור (צו צפון פון ארץ-ישראל) האָט געהאַט איר געלט, און דער 
סלע פון צור איז ווערט געווען 8 מאָל אזוי פיל װוי די אַנדערע סלעים (סלע מדינה), 
זאָגט די משנה, אז די 5 סלעים פון פּדיון הבן זענען די צור-סלעים. דער רמבם האָט 
אויסגערעכנט אז די 5 סלעים זענען וויפיל 1920 גערשטן-קערנדלעך זילבער. דער 
ווילנער גאון האלט, אז דאָס איז װי 5 זילבערנע רייכסטאלער. שלשים, די דרייסיק 
(סלעים װאָס מען דארף צאָלן אויב איינעמ'ס אן אָקס האָט דערהרגעט אן אנדערנס) 
אַ שקלאף, און די פופציק (סלעים, װאָס מען דארף באַצאָלן אוב מען האָט) מאנס גע- 
ווען אָדער איבערגערעט (א יינג מיידל), און די הונדערט (סלעים, װאָס מען דארף 
צאָלן אוב א מאן) לאָזט אַרױס אַ שלעכטן קלאנג (מוציא שם רע, אויף זי" פרוי אז 
זי האָט געלעבט מיט אן אנדערן), -- די אַלע (סלעים) זענען לוט דעם הייליקן שק? 
(בשקל הקודש) אין געלט פון צור. די אלע זאַכן זאָגט די תורה אז מען דארף צאָלן 
(אין דער תורה וערט דער ,,סלע" אָנגערופן ,,שקל") און דאריבער דארף מען עס 
צאָלן מיט דעם סלע פון צור, מיט דעם גרויסן סלע. -- וכולם, און אַלע װאָס ווערן 
אויסגעלייזט (אַלע זאכן װאָס מען לייזט איס מיט געלט, וי א זון א בכור, אָדער 
װען מען איז מקדיש א זאך צום בית המקדש, לייזט מען אס מיט געלט) קאָן מען 
אויסלייזן סיי מיט געלט און סיי מיט זאכן ואָס זענען ווערט געלט (בשוה כסף), א 
חוץ די שקלים. מיט ,.שקלים" מיינט מען דעם ,,מחצית השקל", דעם האלבן סלע, װאָס 
יעדער ייד האָט געדארפן געבן אַלע יאָר צום בית המקדש (זע אין דער הקדמה צו 
מסכתא שקלים), און דאָס האָט מען געמוזט געבן נור געלט, און ניט זאכן װאָס 
זענען ווערט געלט. 

ח. אין מען קאָן ניט אויסלייזן (א זון א בכור) ניט מיט קיין שקלאפן און ניט 
מיט קיין וועקסל און ניט מיט קיין פעלדער. מען קאָן ניט געבן דעם כהן פאר די 5 
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לִכֹּהֵן שׁהוּא חַיָב לו חָמֵשׁ סְלְעִים. | תִפְדָּה : מן הַבְּכוֹר נוּטֵל מִּי שָׁנַיִם 
יב לק לו וּכְנוֹ אֵינוֹ מָּדוּי לְמִיכך ְּנִכְסֵי הָאָב, וְאֵינוֹ נוּטֶל פִּי שְנַיִם 
אט רצֶה הַכֹּהֵן לִֵן לוֹ מִתּנָה, רַשַּׁאי. | כְנִכָסִי הָאֵם, וְאֵינוֹ נוּטֶל פִּי שָנַיִם 
הַמַּפְרִישׁ מִרְיוֹן בְנוֹ. וְאָכֵד חַיָב | בִּשְׁנַחי וְלֹא בְרָאוּי כְנִמְּוֶק וְלֹא 
כְאֲחֲרְותוּ, שְׁנָאֲמַר יִהְיָה לֶך וּפָדֹה | הָאֲשָׁה בִּכְתֶבָּתָהּ, וְלֹא הַכָּנֹת 


סלעים א שקלאף צי א וועקסל װאָס מען האָט אויף אן אנדערן אויף 5 סלעים און 
ער דער כהן זאָל אָפּנעמען דעם חוב, און גיט קיין שטיקל פעלד. ולא בהקדשות. און 
אױך ניט הקדשזאכן. אוב איינער ויל אויסליזן א זאַך װאָס געהערט צום בית" 
המקדש, קאָן ער עס ניט אויסלייזן מיט א שקלאף צי מיט א וועקסל צי מיט א שטיקל 
פצלד. כתב, אוב אײַנער (ואָס האָט א זון א בכור און דארף געבן דעם כהן פינף 
סלעים) האָט געשריבן (און געגעבן דעם געשריבן קוויטל) דעם כהן אז ער איז אים 
שולדיק פינף סלעים, דארף ער אים געבן (די פינף סלעים) אָבער זיין זון איז ניט 
אויסגעלייזט (דערמיט). ווייל לוט דעם דין פון דער תורה איז דער זון אויסגעלייזט 
דורך אזא געשריבן קוויטל, דאריבער איז דער פאָטער מחויב צו געבן דעם כהן די 5 
סלעים; אָבער די רבנן האָבן מתקן געווען אז דער זון איז דערמיט ניט אויסגעלייזט 
כדי מען זאָל ניט זאָגן, אז מען מעג אויסלייזן מיט וועקסלן װאָס מען האָט אויף אן 
אנדערן. לפיכך, דאריבער, אוב דער כהן װי? אים (צוריקגעבן די פינף סלעים) א 
מתנה, מעג ער. ער מעג אים אויך צוריקגעבן דאָס קוויטל,. המפריש, אז איינער האָט 
האָט אָפּגעשיידט (אוועקגעלייגט) דעם פדיון (די אויסלייזונג, די פינף סלעים) פאר ‏ 
זיין זון (דעם בכור) און זיי זענען געװואָרן פארלוירן, איז ער פאראנטװואָרםליך דער- 
פאר (ער מוז געבן דעס כהן אנדערע פינף סלעים), ווארום עס ווערט געזאָגט (במדבר 
י"ח) ,יהיה לך ופדה תפדה, עס וועט זיין צו דיר (צום כהן) און דו וועסט אים אױס- 
לייזן". דאָס ווערט געטייטשט, אז דער בכור ווערט אויסגעלייזט נור דאמאָלס ווען דער 
כהן קריגט די 5 סלעיט, 

'ט. הבכור, א בכור נעמט טאָפּלט (פי שנים) אין די פארמעגנס פון פאָטען. 
ווען א פאָטער שטארבט און לאָזט איבער עטלעכע זין און פארמעגנס באקומט דער 
זון דער בכור טאָפּלט וויפיל עס נעמט יעדער אנדערע זון. למשל, אויב דאָס ירושה 
פארמעגן באַטרעפט 1000 גילדן און עס זענען פאַראַן 4 זין, באקומט דער בכור 400 
גילדן, און די אנדערע 3 זין צוֹ 200 גילדן יעדער, ואינו, און ער נעמט ניט טאָפּלפ 

אין די (ירושה-) פארמעגנס פון דער מוטער. דאָס װוערט געלערנט פון דברים כ"א 
;כי הוא ראשית אונו לו משפּט הבכורה", אז דאָס איז נור פון זיין4 דעם פאָטערס 
ירושה, און ניט פון דער מוטערס ירושה. ואינו נוט? בשבח, און ער נעמט ניט (א 
טאָפּלטן חלק) אין דער פארבעסערונג. אויב דער פאָטער האָט איבערגעלאָזט ירושה- 
פארמעגנס, און איידער מען האָט זיך צעטיילט איז דאָס פארמעגן געװאָרן פארבע- 
סערט, למשל, אויף ביימער זענען געװואַקסן קליינע וויינטרויבן און זיי זענען געװאָרן - 
גרויסע, קומט דעם בכור פון דער פארבעסערונג ניט קיין טאָפּלטן חלק. ולא בראוי 
כבמוחזק, און ער קריגט ניט (דעם טאָפּלטן חלק) אין (פארמעגנס) װאָס דארף קומען 
(בראוי, װאָס קומט אפצונעמען, וי ער קריגט אין דעם װאָס אין שױן דאָ (במוחזק, 
װאָס מען האלט שוין). למשל, אויב נאָכן פאָטער'ס טויט איז דעם פאָטער אָנגעקומען 
א ירושה פארמעגנס פון זיין פאָטער, נעמט ניט דער בכור פון דער דאָזיקער ירושה 
קיין טאָפּלטן חלק. ולא האשה, און א פרוי קאָן ניט אָפּנעמען איר כתובה. (ניט פון דער 
פארבעסערונג פון דעם ירושה-פארמעגן נאָך איר פארשטאָרבענעם מאן און ניט ‏ 
פון א ירושה, װאָס איז דעם מאן צוגעפאלן נאָך זיין טויט); און אויך ניט די טעכטער 
זייער שפּייז (זייער אויסהאלטונג). דער דין איז, אז ווען איינער שטארבט און לאָזט 
יאיבער זין און טעכטער, געהערט דאָס ירושה-פֿארמעגן נור צו די זין, און די טעכטער 
קריגן ניט קיין ירושה, אָבער די יינגע טעכטער ווערן אויסגעהאלטן פֿון דעם ירושה- 
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נוּשְלִי בַּשָׂבַח. וְלֹא בְרְאוּיכַּמּחזֶק ! 
י אֵלּוּ שָׁאִינֶן חווְרִין בַּיוֹכֵל, הַבְּכוֹרָה, 
וְרַיוֹרֵשׁ אֶת אִשְׁתּוֹ, וְהִמְיַבֵּם אֶת 


בכורות ח 
ִמוֹוחֵיהָן, וְלֹא הַיָכֶם. וְכֶלֶן אֵין 


רפח 
מֵאִיר. נַחֲכָמִים אוֹמְרִים, מַתֶּנָה 
כּמכָר. רַכִּי אָליעזֶר אוֹמַר, כֶּלֶן 
חוֹזרִין בַּיֹכֵל. רבִּי יוֹחֶנָ בָּן בְרוָקֹא 
אוֹמַר, הַיוֹרֵשׁ אֶת אִשְׁתֹּ, יַחֲזִיר לִבְנֵי 





אֲשֶׁת אָחִיּו. וְהַמַּתָּנָה. דִּבְרִי רַבִּי | מִשְׁפָּחָה, וִינַכָּה לָהֶם מֶן הַדָּמִים ; 


1* "ײ + 

פארמעגן ביז זיי האָבן חתונה. דאָס הייסט ,,מזונות הבנות". זאָגט די משנה אז פון 
דער פארבעסערונג און פון דער נייער צוגעפאלענער ירושה קאָנען די טעכטער ניט 
מאָנען זייער אויסהאלטונג. ולא היבס, און אויך ניט דער ברודער װאָס איז מייבם 
(האָט חתונה מיט דער אלמנה פון זיין ברודער וועלכער אין געשטאָרבן אָן קינדער), 
אזא יבם קריגט אין דער ירושה פון פאָטער (אויב דער פאָטער איז געשטאָרבן פארן 
ברודער און מען האָט די ירושה נאָכניט צעטיילט) ניט נור זיין חלק, נאָר אויך דעם 
חלק פון זיין פארשטאָרבענעם ברודער. אָבער ער קריגט ניט די פארבעסערונג און 
אויך ניט אויב דעם פארשטאָרבענעם ברודער איז צוגעפאלן א ירושה נאָך זיין טויט, 
און איצט גיט די משנה נאָכאמאָל דעם כלל דערפון : וכולם, און זיי אלע (וועלכע די 
משנה האָט פריער אויסגערעכנט) נעמען ניט אין דער פארבעסערונג, און אויך ניט 
אין דעס װאָס דארף קומען (בראוי) אזוי וי יי נעמען) אין דעם װאָס איז שוין 
פאראן במוחזק). די גמרא זאָגט, אז די משנה ברענגט עס נאָכאמאָל כדי צו לערנען 
אַז זיי נעמען ניט אין אַלע סאָרטן פארבעסערונגען און אין אַלע סאָרטן ירושות וועל- 
כע פאלן צו שפּעטער, אפילו װעלכּע זענען געווען זיכער זייערע. 


יי אלה די דאָזיקע געבן ניט צוריק (די פעלדער) אין יובל-יאָר. די תורה זאָגט 
(ויקרא כ"ח) אז ווען איינער פארקויפט זיין פעלד, װאָס ער האָט באקומען בירושה, 
קאָן עס דער קויפער האלטן נור ביזן יובל-יאָר (דעם 50טן יאָר), און ווען עס קומט 
דאָס יובל-יאָר גייט צוריק דאָס פעלד צו איר פריערדיקן בעל הבית אָדער צו זיינע 
יורשים. זאָגט די משנה אז די דאָזיקע, וועלכע די משנה װעט באלד אויסרעכנען 
געבן ניט צוריק אין יובל-יאָר די פעלדער װאָס זיי האָבן באקומען. הבכורה, די בכורה 
(ואָס באקומען א טאָפּלטן חלק אין א ירושה). ווען א בכור באקומט א חוץ זיין פּשוטן 
חלק אין א פעלד-ירושה צוגלייך מיט זיינע ברידער אויך נאָך א חלק אלס בכור, 
גייט עס ניט צוריק אים יובל יאָר צו אלע ברידער. מען לערנט עס אָפּ פון דברים 
כ"ג ,,פי שנים", ,, צוויי מאָל אַזױ פיל", אַז דער טאָפּלט-חלק איז פּונקט אזוי ירושה 
זוי דאָס פּשוטע חלק, און א ירושה-פעלד גייט ניט צוריק אין יובל. והיורש, און איי- 
נער (א מא) וועלכער ירשענט זיין ווייב. ווייל די משנה האלט, אז ער ירשענט זי 
לויטן דין פון דער תורה (במדבר כ"ז וירש את אשתו"), און א ירושה גייט ניט צו" 
ריק אין יובל, והמייבם, און ווער עס איז מייבם (האָט חתונה) מיט דער פרוי (אלמנה) 
פון זיין ברודער (וועלכער איז געשטאָרבן אָן קינדער). װי מיר האָבן געלערנט אין דער 
פריערדיקער משנה ט' נעמט דער יבם אויך זיין פארשטאָרבענעם ברודער'ס חלק 
ירושה, און עס גייט ניט צוריק אין יובל. והמתנה, און (אויך ווען איינער קריגט פון 
אן אנדערן א פעלד אלס) א מתנה (גייט עס ניט צוריק אין יובל), אזוי זאָגט ר' 
מאיר; און די חכמים זאָגן אז א מתנה איז אַזױ וי אַ פארקויף (כמכר). און דאָס מתנה" 
פעלד גייט יאָ צוריק אין יובל. ר' אליעזר זאָגט, אז די אַלע (װוואָס די משנה האָט פרי" 
יער אויסגערעכנט (דער בכור, דער מאן װאָס ירשנט דאָס ווייב, און דער יבם, און דער 
מתנה-נעמער), געבן צוריק אין יובל. ר' אליעזר האלט, אז דער בכור און יבם נעמען 
ניט קיין ירושה נאָר א מתנה, און א מתנה גייט צוריק אין יובל, און אַ מאַן ירשענט 
ניט זיין ווייב לויט דעם דין פון דער תורה נאָר מדרבנן און דאריבער איז עס 
אויך א מתנה. און עס גייט צוריק אין ינבל. ר' יוחנן בן ברוקא זאָגט, אז איינער 
ירשנט זיין וייב, זאָל ער צוריקגעבן צו איר משפחה, און זאָל זיי אראָפּרעכנען 
פון געלט. די גמרא טייטשט, אז ר' יוחנן בן ברוקא לערנט דעם דין, אז אויב א מאן האָט 
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א מַעֶשֵׂר בְּהָמָה נוֹהָג בָּאָרֶץ | מזָה על זָה, בִּכְּנָשִׂים וּבָעֵזִים, 
ּבְחוּצָה לָאָרֶץ בִּסְנֵי הַכַּיִת וְשֶׁלֹּא | וּמִתָעַשְׂרִין מִזֶּה עַל זָה, בִּחֶדֶשׁ וּבֵַשֶׁן 
ִּפְִיַבַּתיבַּהְִיואֶכְללאבמקִָשִׁם, | ְאֵינָ מִתְעשְִׂים מוָה על זה. שֶהָיָ 
ונוֵֹג בָר וּכאן, ואינן מִחְַשְׂרים | ִדִּין. מָה אִם הָחֶרֶשׁ וְהִּשׁף שׁאינ 


באקומען פון ווייב אין ירושה א פאמיליע"בית-:הקברות, און ער האָט דאָרט קובר 
געווען זיין פרוי, זאָל ער צוריקגעבן דעם בית:הקברות איר פאמיליע, ווייל עס אי 
א פּגם משפּחה, א פלעק פאר דער משפּחה אז זיי זאָלן ליגן אויף א פרעמדנס בית- 
הקברות. דער מאָן קאָן ביי זיי נעמען דערפאר געלט, וויפיל דאָס בית הקברות איז 
ווערט, אָבער ער זאָל זיי אראָפּרעכנען דאָס געלט וויפיל עס איז װערט דער קבר 
פון זיין ווייב, ווייל לויט דער התחייבות פון דער כתובה דארף א מאן טראָגן די הו" 
צאות פון קובר זיין דאָס ווייבי. 





פרק ט. | 

א. מעשר בהמה, (די מצוה אפצושיידן מעשר פון בהמות) איז נוהג (דארף מען 
מקיים זיין) סיי אין ארץ ישראל און סיי אין חוץ לארץ, סיי ווען דאָס בית המקדש 
שטייט און סיי ווען דאָס בית המקדש איז ניטאָ, ביי (בהמות) חולין (געוויינטלעכע 
בהמות) אָבער ניט ביי הייליקע (במוקדשין, ביי קרבנות בהמות, וי שלמים, קדשים 
קלים, װאָס געהערן צוס בעל הבית, און פונדעסטוועגן דארף מען פון זי ניט אָפּ- 
שיידן מעשר בהמה). מִיר האָבן אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות געגעבן װאָס 
הייסט מעשר בהמחה, די מצוה פון מַעֲשֶׁר בהמה איז פאראן אין חומש ויקרא כ", 
פּסוקים ל"ב און ל"ג. אויב ביי איינעם זענען געבוירן געװאָרן 10 בהמות אָדער מער, 
דארף ער זיי אריינפירן אין א שטאל און דערנאָך זיי ארויספירן איינציקווייז, און די 
צענטע בהמה װאָס גייט ארויס איז הײיליק, מעשר בהמה. די בהמה דארף מען אוועק- 
פירן אין בית המקדש, דאָרט זי שעכטן, שפּריצן דאָס בלוט אויפן מזבח און מקריב 
זיין די פעט-טיילן אויפן מזבח, און דאָס פלייט מעג עסן יעדער (אויך א ישראל אויב 
ער איז נור טחור, ריין) אין ירושלים. אויב די מעשר בהמה האָט א פעלער, א מום, 
מעג מען זי שעכטן אומעטום און עסן אומעטום. זאָגט די משנה, אז די מצוה אָפּצן" 
שיידן מעשר בהמה איז נוהג אין אלע צייטן. שפּעטער האָבן די חכמים מתקן געווען 
אז היינטיקע צייט, ווען עס איז ניטאָ דער בית המקדש, זאָל מען ניט אפּשײדן קיין 
מעשר בהמה, ווייל מען קאָן דאָך זי ניט מקריב זיין ווען זי איז גאנץ, און זי קאָן 
האָבן קינדער, און די קינדער ווייטער קינדער, און עס קאָן קומען צו טאָן עבירות, 
וי ארבייטן מיט זײי, און דאָס טאָר מען ניט, ונוהג, און זי איז נוהג (מען דארף אָפּ- 
שיידן מעשר בהמה) פון רינדער (קעלבער) און קליין פי (ש6ע9ּסן און ציגן), און מען 
קאָן ניט מעעור-זיין איינע אויף די אנדערע. מען קאָן ניט מעשר זיין א קאלב אויף 
שעפּטן און ציגן (נעמען א קאלב און זאָגן אז דאָס איז דער מעשר אוֹיף 9 שעפּסן צי 
ציגן), אָדער מעשר זיין א שעפּס צי א ציג אויף קעלבער. בכבשי'ם, (די מעשר בהמה 
שיידט מען אָפ) פון שעפסן און ציגן און מען קאָן מעשר זיין איינע אױף די אנדערע. 
מען קאָן מעשר זיין א שעפּס אויף ציגן, אָדער א ציג אויף שעפּסן. בחדש, (מען דארף 
מעשר זיין) פון נייע (בהמות, וועלכע זענען געבוירן געװאָרן דאָס איצטיקע יאָר), און 
פון אלטע (פון בהמות וועלכע זענען געבוירן געװואָרן אין די פריערדיקע יאָרן, אויב 
מען האָט פון זיי נאָכניט אָפּגעשײדט קיין מעשר בהמה). װי די משנה ועט זאָגן וויי" 
טער צום סוף משנה ה' ווערט דאָס יאָר בנוגע מעשר בהמה גערעכנט פון ראש חודש 
אלול אָן. די בהמות װאָס זענען געבוירן היי-יאָר פון ראש חודש אלול ביז צום קומעג- 
דיקן ראש חודש אלול, הייסן נייע (חדש); און די בהמות וועלכע זענען געבוירן גע- 
װואָרן פאר ראש חודש אלול הייסן אלטע (ישן). ואינן, און מען קאָן זי ניט מעשר 
זיין איינע אויף די אנדערע. ניט פון די נייע אויף די אלטע און ניט פון די אלטצ. 
אויף די נייע. שהיה בדין, ווארום מען װאָלט דאָך געקאָנט אפּלערנען (אז מען זאָל ניט 
טאָרן מעשר זיין פון ציגן אויף שעפסן און פון שעפּסן אויף ציגן), ווייל מה-דאָך די 
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ִּלְאַיִם זָה כְזָה, אִין מִחְעַשְׂרין מזָּה ‏ 
עַס זָה, הַכְּבָשִׂים וְהָעֵזִים, שָׁהֶם 


בְּלְאַיִם זֶה בְזָה, אֵינוֹ רִין שִׁלֹּא 
יִתְעִשְׂרוּ מִזֶּה על זֶה ' תַּלְמוּד לוֹמַר 
וצאן, . מִשְׁמַע כָּל צאן אֶחֶד! 
ב מַעֲשַׂר בְהמָה מִצְּטָרַה כִּמְלוֹא 


בכורות ט 





רצ 
וְגֶל בְּהֵמָה רוֹעָה. וְכִמֶּה הִיא רָנָל 
בְּהָמָה ווֹעָה! שִׁשָּׁה עָשָׂר מִיל. ‏ 
הָיָה בֵּין אֲֵלּוּ לְאֲלּוּ שְׁלֹשִׁים וּשְׁנַיִם 
מִיל, אֵינְ מִצְטֶדְפִין. הָיָה לו בָאָמְצֶע 
מֵכִיא וּמְעֲשְׂרְן בְּאָמְצֶע. רַבִּי מֵאִיר 
אוּמָר, הירֶרן מִפְּסִיק לְמַעֲשַׂר בְּהַמָּה: 


נייע און די אלטע וועלכע זיינען דאָך ניט קיין כלאים איינע מיט די אַנדערע (נ"יע 
שעפסן זיינען ניט קיין כלאים מיט אלטע שעפסן און נייע ציגן זיינען ניט כלאים 
מיט אַלטע ציגן, מען מעג זיי צוזאמענפּאָרן און טאָן אן ארבייט), פונדעסטוועגן טאָר 
מען זיי ניט מעשר זיין איינע אויף די אנדערע, מכל שכן שעפּסן און ציגן וועלכע זע" 
נען כלאים איינע מיט די אנדערע (מען טאָר ניט צוזאמענפּאָרן א ציג מיט א שעפם, 
ווייל דאָס זענען צוויי באזונדערע מינים, כלאים), דארף דאָך אודאי זיין דער דין. 
אַז מען זאָל ניט טאָרן מעשר זיין איינע אוף די אנדערע : ! טאָ פארװאָסזשע זאָגט 
די משנה פריער אז מען מעג יאָ מעשר זיין פון שעפּסן אויף ציגן און פון ציגן אויף 
שעפּסן 1 תלמוד לומר, דאריבער לערנט (דער פסוק) צװאָגן (ויקרא כ"ז) ,וצאן", 
,און קליין-פי", װאָס באטייט אז אלע (מינים פו) קליין-פי זענען (צו מעשר) איינס. 
מיט ,,צאן* מיינט מען /,קליין-פי", סיי שעפּסן און סיי ציגן, 

-ב. מעשר בהמה; (די בהמות) רעכנען זיך צוזאמען (ביז צען, כדי מען זאָל פון 
זי דארפן נעמען) מעשר בהמה, אזוי וייט װי עס דערוייטערט זיך מיט אירע פיס 
א בהמה װאָס פאשעט זיך. די משנה ענטפערט דאָ אויף דער שאלה: וי איז אז א בעל 
הבית האָט אין איין דאָרף 5 בהמות, און אין אן אנדערן ווייט דאָרף 5 בהמות, צי / 
זענען זיך די דאָזיקע בהמות מצרף, ווערן צוזאמענגערעכנט און זיי ווערן 10 בהמות, 
און מען דארף אפּשידן פון זיי מעשר? און די משנה זאָגט, זיי רעכנען זיך צוזאמען 
נור אויב צװישן די צוויי דערפער איז ווייט ניט מער װוי א בהמה, ווען זי פּאַשעט 
זיך אין פעלד, איז דער שטייגער אז זי זאָל אהין אוועקגיין. וכמה, און וויפיל הייסט 
(די דאָזיקע ווייטקייט) ביז וואנען עס גייט אועק די בהמה וועלכע פאשעט זיך 1. 
זעכצן מיל א מיל איז די אלט-רוימישע מאָס ,,מילאריום", 2000 איילן. און 16 מיל 
זענען 22 טויזנט איילן. זאָגט די משנה אז אויב פון איין סטאדע מיט 5 בהמות ביז צו 
דער אנדערער סטאדע מיט 5 בהמות איז ניט ווייטער פון 16 מיל, װערן זי גע- 
רעכנט צוזאמען, און דער בעל הבית ברענגט די אַלע 10 בהמות אין איין שטאל אין 
מעשרט זיי. אָבער אויב עס איז צווישן זיי ווייטער פון 16 מיל, דארף ער זיי ניט צו" 
נויפנעמען, און ער איז פּטור פון מעשרן זיי. מחמת אין קיין איינער פון די סטאדעס 
! זענען דאָך ניטאָ קיין 10 בהמות. די ווייטקייט פון 16 מיל איז זוייל ביז דאָרט איז 
,שלטא עינו דרועה", דאָס אויג פון פּאסטוך דערגרייכט ביז אהין, און ער קאָן אויף 
די בהמות אכטונג געבן ביז אהין, און ממילא הייסט עס וי איין סטאדע בהמות. 
היה, אויב עס איז געווע צווישן זי צויי און דרייסיק מיל רעכנען זיי זיך ניט צוזא- 
מען; אוב ער (דער בעל הבית) האָט געהאט אין דערמיט (פונקט אין דערמיט פון די 
די צוויי און דרייסיק מיל, בהמות, וועלכע זענען אָפּגערוקט פון דער איינער סטאדע 
זעכצן מיל און פון דער אנדערער סטאדע זעכצן מיל), ברענגט ער זי (אלע) און ער 
| איז זיי מעשר אין דערמיט. למשל ער האָט געהאט אין איין דאָרף 9 בהמות, און אין 
אן אנדער דאָרף 9 בהמות, און צװישן די ביידע דערפער איז 32 מיל, אָבער פּונקט 
אין מיטן וועג, אָפּגערוקט צו 16 מיל פון ביידע סטאדעס, האָט ער געהאט שטין 
איין בהמה, זענען זיך שוין אלע מצרף און ער נעמט צונויף די 19 בהמות כדי 
אפּצושיידן פון זיי מעשר (אזוי טייטשט די גמרא די משנה). ר' מאיר זאָגט, אז דער 
| (טייך) ירדן איז מפסיק (האקט איבער) צו מעשר בהמה. אוב א בעל הבית האָט גע" 
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הִלָּקיח אוֹ שֶׁנְתּן לו מִתּנָה, פָּשוּר | וּפְטוִּין מִמַּעֲשַׂר בְּהָמָה: - הַכֹּל 
ממַּעֲשֵׂר בְּהֵמָּה. הָאַחִים הַשְׁתפִין | נִכְנם לױיר לְהַתְעֲשֶׂר. חוץ מן 
שְַׁיִָין בַּמּלְבּן. פְּטוּרִין ממַּעֲשַׂר | הַכְּלָאִיִם , וְהְַּרֵמָה, וָוֹצָא דוֹפֶן 
ְּחֵמָּה. וְשׁחיִין בְּמַעֲשֵׂר בְּהֵמָה. | וּמְחסַּר זְָן, וְיָתוֹם. אִיזָהוּ יְתוֹם? 
פְטוּרִין מן הַמּלְֹן. הנ מִתְּפִיסֶת | כּל שׁמַּתה אִמּוֹ או שָׁנִּשְׁחָטָה. רַבִ 
ַבַּיִת. חיבִין, אס לאו, פְּטוּרין. חלְקוּ | יְהושֶׁעַ אוֹמָר, אֲפִילוּ נִשְׁחַטָה אִמּו 
וְָזְרוּ וְנשׁמְִּּפּ חַיְבִין בַּחֲלכון | וְחַשּׁלֵח ַיָם, אִין זֶה יָתוֹם: 


האט פינף בהמות און איין זייט פון ירדן, און פינף בהמות אין דער אַנדערער זייט 
פון ירדן, כאָטש דער ירדן איז שמאָל (האלט אין דער ברייט ניט מער װי א 50 איילן) 
פונדעסטוועגן זענען זיך די ביידע סטאדעס בחמות ניט מצרף, און עֶר איז פּטור פון 
געבן מעשר בהמה, | 

הלקוח, א געקויפטע (בהמה) אָדער די בהמה) װאָס איינער קריגט א מתנה, 
איז פטור פון מעשר בהמה. א ייד איז מחויב אָפּצושײידן מעשר בהמה נאָר פון אזעל- 
כע בהמות וועלכע זענען ביי אים געבוירן געװאָרן. דער רמבם פסקנט, אז אויב מען 
קויפט יינגע בהמות וועלכע זענען נאָכניט 7 טעג אלט, איז מען מחויב אָפּצושיידן 
פון זיי מעשר בהמה. האחים הששותפין, די ברידער שותפים (וועלכע האָבן געירשענט 
פארמעגן פן זיער פּאָטער) אוב זיי זענען מחויב צו געבן דעם קלבון (ווען זיי צאָלן 
צום בית המקדש זייערע שקלים, דאָס הייסט זיי האָבן זיך שוין צעטײילט מיט דער 
ירושה), זענען זיי פּטור פון (אָפּשײדן) מעשר בהמה, און אוב זי זענען מחויב אָפַּ- 
צושיידן מעשר בהמה זי האָבן נאָכניט צעטילט זיך מיט דער ירושה), זענען זײ 
פּטור פון (געבן) דעס קלבון. דעם פּירוש צו דער משנה און װאָס איז קלבון געבן מיר 
אין מסכתא שקלים פּרק א' משנה זי. קנו, אויב זיי, די ברידער האָבן קונה-געווען (זיי 
האָבן געקראָגן די בהמות) צוזאמען מיט דעם הויז-פארנעם (מיט דער ירושה) זענען 
זי מחויב אָפּצושיידן מעשר בהמה. אזוי ווערט געטייטשט דאָס װאָרט ,,קנו", ניט , זי 
האָבן געקויפט", נאָר ,;זיי האָבן קונה געווען", ,,געקרוגן אלס ירושה", און ,,תפיסת- 
הבית", ,הויז-פארנעם", מיינט די ירושה. ואס לאו, און אויב ניט, זענען זי פּטור (פון 
מעשר בהמה). און די משנה דערקלערט איצט װאָס מען מיינט מיט , און אויב ניט", 
דהיינו: חלקו, אוב זי (די ברידער) האָבן זיך שוין צעטיילט (מיט דער ירושה) און 
דערנאָך זענען זײ צוריק געװאָרן שותפים מיט דעם געירשענטן פארמעגן זיינען זי 
מחויב צו געבן דעם קלבון און זענען פטור פון מעשר בהמה. ווייל זיי הייסן וי שות- 
פים, וועלכע זענען פּטור פון מעשר בהמה. --- די גאנצע משנה װעט דער לערנער 
פארשטיין דורך אונזער פּירוש אין מסכתא שקלים פּרֹק א' משנה ז'. 

;ד. הכ?, אלע (בהמות) גייען אריין אין דער שטאל צום מעשרן, א חוץ פון כלאים 
(א בהמה װאָס איז געבוירן געװאָרן פון צונויפפּאָרן צוויי מינים, למש? פון א ציג א 
מוטער און א שעפס א פאָטער), און פון אַ טריפה (א בהמה וועלכע אין טריפה, למעל 
א פוס איז ביי איר אָפּגעשניטן און זי איז טריפה) און א יוצא דופן (א בהמה װאָס 
איז געבוירן געװאָרן דאדורך, װאָס מען האָט אויפגעשניטן דער מוטערס בוך און 
מען האָט דאָרט ארום זי ארויסגענומען, און פאר די אכט טעג (מחוסר זמן, עס פעלט 
די צייט, די בהמה איז נאָכניט אַלט אכט טעג), און א יתום. די אלע דאָזיקע בהמות 
קאָן מען ניט ארייננעמען אין שטאל אריין אַריינצורעכנען זיי צווישן די 10 בהמות, 
פון וועלכע מען שיידט-אָפּ מעשר, איזהו יתום? ואָס הייסט א יתום? יעדע (יינגע בהמה) 
װאָס איר מוטער איז געפגרט אָדער געשאָכטן געװאָרן ר' יהושע זאָגט, אז אפילו 
די מוטער איז געשאָכטן געװאָרן און איר פעל (השלח) אין נאָך פאַראַן, הייסט (די 
יינגע בהמה) ניט קיין יתום. דעם טעם פארװאָס א יתום דארף ניט װערן געמעשרט 
לערנט מען אָפּ פון פּסוק ויקרא כ"ב ,תחת אמו," אונטער זיין מוטער. האלט {' 
יהושע, אז טייל מאָל דעקט מען צו די יינגע בהמה מיט דער פעל פון זיין מוטער 
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ה שֶׁלשׁ 

נָרְנוֹת לְמַעֲשַׂר בְּהָמָה. בַּפרוֹס הַפָּסַח, 
ִּפְרוֹט הָעֲעָרֶת. כִּמְרוֹם הֶחֶג. דִּכְרֵי 
רַבִּ עַקיבָא. בָּןעזֵאי אוֹמֵר,בְּעֲשְִׂים 
וְִשְׁעָה בַּאֲדֶר ְּאֶחֶ בְּסִיובְֲּשְׂרִים 
וְתִשְׁעָה בְּאֶב. רַבִּי אֲליעֶזֶר וְרַבִּ 
שִׁמְעוֹן אוֹמְרִי, בְאֶחֶד בְּניסן בְּאֶחָד 
בְּסִין. בְּעֶשׂרים וְתִשְׁעָה בָּאָלוּל, 


גי 


וְלָמָה אֶמְרוּ בּעשְׂרִם ְתִשׁעָה בּאָלוּ 


בכורות ט 





: רצב 
וְלֹא אֶמְרוּ בְּאֶחֶד בְּתַשְִׁי ‏ מְִּנֵי 


שְׁהוּא יום טוב, וְאִי אֶפְשֶׁר לְעֲשִׂי 
בְּיוֹם טוב, לְפִיכְדְּהִקְדּימוּהוּ בְּעֶשְׂרִים 
וְתִשְׁעָה בָּאָלוּל, רַבִּי מָאִיר אוֹמָר, 


נְּאָחֶר בָּאָליל ראש הַשָּׁנֶה לְמַעֲשַׂר 
בְהמָה. בָּן עֵַאי אוֹמָה, הָאָלוּליִין 
מִחְַשְׂרין בִפְנֵי עִצְמֶן : | כֶּל 
הַנֹּלָדִים מֵאָחֶר בְּתִשְרֵי עַר עֶשְׂרים 
ְִשׁעָה בָּאָליל, הֲרִי אַלּ מִצְטְֶפִין. 


כדי זי זאָל זיך דערווארמען און עס איז פאר איר װי זי װאָלט געווען אונטער איר 
מוטער, און זי הייסט דאריבער ניט קיין יתום. ,, שליח", שלחא אין אַראַמעאיש, 
הייסט א פעל; דאָס איז פון װאָרט , שלח" איז אַראַמעאיש, אראָפּציען, די פעל װאָס 
מען ציט אַראָפּ פון דער בהמה, | 

ה שלש גרנות, דרי צייטן (אין יאָר) זענען פאראן ווען מען דארף אפעייזן 
מעשר בהמה. מען מעג אָפּשײדן אויך פריער פאר די דאָזיקע צייטן; אָבער (װי מיר 
לערנען ווייטער אין משנה ו') אויב מען האָט געהאלטן די בהמות נאָך די דריי צייטן 
טאָר מען זיי ניט פארקויפן און ניט שעכטן נאָר מען מוז זיי פריער מעשרן. דאָס 
װאָרט גורן" איז דער טייטש א ,,שייער", וואו מען זאמלט די אָפּנעשניטענע תבואה, 
און איז אויך דער טייטש די צייט ווען מען שניידט און מען זאמלט די תבואה, און 
דאָ ווערט עס באנוצט אלס , צייט" פאר צוזאמעננעמען די בהמות און מעשרן זי 
די דאָזיקע דריי צייטן זענען. בפרוס, פופצן טעג (פרוס) פאר פסח, פופצן טעג פאר 
שבועות, און פופצן טעג פאר סוכות, אזוי זאָגט ר' עקיבא. בן עזאי זאָגט, דעם נײַן 
און צוואנציקסטן טאָג אין אָדר, דעס ערשטן טאָג אין סיון, און דעם ניין און צוואנ- 
ציקסטן טאָג אין אב; ר' אליעזר און ר' שמעון זאָג, אז דעם ערשטן טאָג אין ניסף 
דעם ערשטן טאָג אין סיון, דעם ניין און צוואנציקסטן טאָג אין אלול; און פּאַרװאָס 
האָט מען געזאָגט דעם ,ניין און צוואנציקסטן טאָג אין אלול", און ניט ;דעס ערשטן 
טאָג אין תשרי" ווייל ער (דער ערשטער טאָג אין תשרי) איז יום טוב (ראש השנה) 
און מען קאָן ניט מעשרן אים יום טוב, (און) דאַריבער האָט מען אים צוריקגערוקט 
צום ניין און צוואנציקסטן טאָג אין אלול. די דאָזיקע משנה האָבן מיר אין מסכתא 
שקלים פּרק ג' משנה א' און דאָרט געבן מיר דעם פּירוש דערצו. ר' מאיר זאָגט, אז 
דער ערשטער טאָג אין אלול איז ראש השנה (דער אָנהײב פון נייעם יאָר) צו מעשר 
בהמה. װוי מיר האָבן שוין פריער אין משנה א' דערקלערט טאָר מען ניט מעשרן פון 
בהמות װאָס זענען געבוירן געװאָרן פארן ערשטן טאָג אין אלול אויף בהמות װאָס 
זענען געבוירן געװאָרן פון ערשטן טאָג אין אלול אָן, ווייל דאָס הייסט פון אלטן יאָר 
אויפן נייעם. בן עזאי זאָגט, אז די בהמות וועלכע זענען געבוירן געװאָרן אין חודש 
אלול (,,האלולייס", די ,אלולדיקע") ווערן געמעשרט פאר זיך. בן עזאי האלט אז עס 
איז א ספק, צי דאָס נייע יאָר פאר מעשר בהמה הייבט זיך אָן דעם ערשטן טאָג אין 
אלול צי דעם ערשטן טאָג אין תשרי, דאריבער דארף מען די ,.אלולדיקע" באזונדער 
מעשרן, און זיי ניט מצרף זיין ניט צו די וועלכע זענען געבוירן געװאָרן פאר דעם 
חודש אלול און ניט צו די בהמות וועלכע זענען געבוירן געװאָרן נאָכן חודש אלול. 

ו כל הנולדים, אַלע בהמות, וועלכע זענען געבױירן געװאָרן (אין פארלױיף 
פון יאָר) פון דעס ערשטן טאָג אין תשרי ביז דעס ניין און צוואנציקסטן טאָג אין 
אלול, זענען זיך מצרף (ווערן צונויפגערעכנט). אויב זיי זענען געווען 10 בהמות, נעמט 
מען פון זיי מעשר בהמה. די דאָזיקע משנה האלט װי ר' אליעזר און ר' שמעון אין 
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חֲמִשָׁה לִפְנֵי ראש הַשָּׁנָה, וַחֲמִשֶׁה 
לְאַחַר ראש הַשָּׁנָה, אִינן מִצְטְרְפִין 
חֲמִשָּׁה לִפְנֵי הַגוֹרן, נַחֲמִשָׁה לְאַחַר 
הַגוֹרָן, הֲרֵי אֵלוּ מִצְשָרְפִין. ‏ אִם כֵן 
לָמֶּה נָאָמַר שָׁלֹשׁ נָרָנוֹת לְמַעֲשֵׂי 


בְּהָמָה ! שָׁעֵר שָׁלֹא הִנִּיע ַנורן 


מֶתֶּר לִמְכּוֹר וְלִשְׁוֹט, הַגִּיעַ הַנוֹרְן, 


לא יִשְׁחוֹש, וְאִם שָׁחֵט, פְּטוּר: 
ז כִּיצר מְעִשְׂרֶ * כּונְסְן לדִּיר, וְעוֹשֶׂה 


בכורות ט 





רצג 
לן פֶּתַח הֶטֶ, כְּדִי שְׁלֹּא יִהְיוּ שׁנַיִ 
יְכוֹלִין לָצֵאת כְּאַחַת, וּמוֹנָה בַשָּׁכֶט 


א, ב', ג', ד', ה', , ז, ח', טי 


וְהַיוֹצֵא עַשִׂירִי, סוֹקְרוֹ בְמָקְרְא, וְאוֹמֶר 
הֲרִי זֶה מָעֲשֵׂר. לא סִקְרוֹ בְמַקֹרָא, 
ולא מְנָאֶם בַּשָּׁבֶט, ' אוֹ שֶׁמְנָאָם 
רכוּצִים אוֹ עוֹמְדִים, הֲרִי אלו 
מַעֲשָׂרִים, הָיָה לו מָאֶ וְנָטֵל עֵשָׂרָה, 


עֲשָׂרֶה ונָטֵל אֶחָר, אִין זֶה מַעֲשֵׂר, 


מסכתא ראש השנה פּרק א' משנה א', וועלכע זאָגן אז דער ערשטער טאָג אין תשרי 
איז דער ראש השנה, דער אָנהייב פון נייעם יאָר פון מעשר בהמה. חמשה, (אױיב עס 
זענען געבוירן געװאָרן) פינף (בהמות) פאר ראש השנה (פאר דעס ערשטן טאָג אין 
תשרי) און פינף (בהמות) נאָך ראש השנה (פון ערשטן טאָג אין תשרי אָן און ווי- 
טער), זענען זי זיך ניט מצרף. מען רעכנט זיי ניט צוזאמען, און עס הייסט ניט װוי עס 
זענען פאראן 10 בהמות, און מען דארף ניט מעשרן פון זיי. חמשה לפני הגורן, (אויב 
עס זענען געבויהרן געװאָר) פינף (בהמות) פאר דער מעשר-צייט (גורן, למשל פאר 
דעם ערשטן טאָג אין ניס; וי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ה'), און פינף 
בהמות זענען געבוירן געװאָרן נאָך דער מעשר-צייט (נאָכן גורן, פון ערשטן טאָג 
אין ניסן און ווייטער, אָבער אין זעלביקן יאָר) זענען זיי זיך יאָ מצרף. און עס הייסט 
0 בחמות צוזאמען, און מען דארף פון זיי מעשרן. אם כן, אוב אזוי, צו װאָס האָט 
מען געזאָגט (אז עס זענען פאראן) ,,דריי צייטן (גרנות, דריי צייטן אין יאָר) צו מעשר 
בהמה"? (צו לערנען) אז איידער די צייט (דער גורן) איז אָנגעקומען מעג מען פאד- 
קויפן און שעכטן (בהמות, וועלכע זענען נאָכניט געמעשרט), אָבער) וען די יט 
(דער גורן) איז שױן אָנגעקומען טאָר מען ניט שעכטן (א בהמה וועלכע מען האָט 
נאָכניט געמעשרט); און אוב מען האָט יאָ געשאָכטן אין מען פּטור. און מען מעג די 
בהמה עסן, | 

ז. כיצד, וי אַזױ מעשרט מען זי (די בהמות)? וי אזוי קומט פאָר דאָס אָט- 
שיידן מעשר? כונסן, ער (דער בעל הבית פון די בהמות) נעמט זי אַרײן אין א שטאָל 
(דיר, אין אַן אָרט װאָס איז ארומגערינגלט מיט אַ צױם), און ער מאַכט פאך זי 
(אין דער צוים) א קליינע טיר, כדי עס זאָלן ניט קאָנען ארויסגיין צוריי (בהמות) 
מיט איינמאָל. און דורך דעם קליינעם טירל לאָזט ער זיי ארויס איינציקווייז. ומונה; 
און ער ציילט מיט א רוט (די בהמות וועלכע גייען ארויס או ער זאָגט): איינס, צוױי, 
דריי, פיר, פינף, זעקס, זיבן, אכט, ניין. און די בהמה וועלכע גייט אַרױס די צענטע 
גיט ער א באשפריץ מיט רױטער פארב (בסיקרא), און ער זאָגט: ,דאָס זאָל זיין 
מעשר". און די דאָזיקע בהמה װוערט מעשר. דעם דין װאָס מען דארף טאָן מיט דער 
בהמה װאָס איז מעשר האָבן מיר געגעבן פריער אין משנה א'. לא סקרו, אויב ער 
האָט זי (די צענטע בהמה) ניט באשפריצט מיט רױטער פארב, אָדער ער האָט זי 
(די אַלע צען בהמות) ניט געציילט מיט א רוט (ער האָט זיי געציילט, אָבער ניט מיט 
א רוט), אָדער ער האָט זיי געציילט (ניט וי זיי גייען ארויס) נאָר ווען זיי ליגן (רבו- 
צים) אָדער ווען זיי שטייען, זענען זיי געמעשרט. די אלע זאכן זענען ניט מעכב, און 
אזיב מען טוט זיי ניט איז עס אויך מעשר. היה לו, אױב ער האָט געהאט הונדערט 
(בהמות) און ער האָט (זײי ניט געצײילט נאָר) גענומען פון זיי צען (בהמות), אָדער 
ער האָט געהאַט צען (בהמות) און ער האָט (זיי ניט געציילט נאָר) גענומען פון זי 
איינע, איז עס ניט קיין מעשר וויל די תורה (ויקרא כ"ז) זאָגט ‏ העשירי יהיה 
קודש", דער צענטער זאָל זיין הײיליק, און דאָס איז ניט דער ,,צענטער", מחמת מען 
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רַבִּי יוֹסִי בְּרַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, הֲרֵי | שְׁנַיִם כְּאֶחֶר, מוֹנָה אוֹתְן שְׁנַיִם שָׁנַיִם, 
זֶה מֵעֹשֵׂר. קָפֵץ אֶחָר מִן כפּנױַן | מְנָאָן אֶחְריתְּשׁיעי וַעשִׂירִי מֶהְלָקְלִי. 
לְתוֹכֶ הֲרִי אֲלוּ פְטורִין. מִן הַמֶעשְׂרין | יָצְאוּתְּשִׂיעי ַעשִׂירִיכְּאַחתי תְּשִׁעֵי 
לְתֹכֶן, כְקֶּן יְרְעוּ עֶר שִׁיִסְתּאֵבּי | ועשׂירִי מְקִלקְלִין. קָרָא לַתְּשַיִי 
וְיָאֶכְלוּ בְמוּמְן לִבֶּעלין: ח יָצְאוּ | עשִׂירי, וְלָעשִׂירִי תְּשׁיעֹי. וּלְאַחַד 


האָט דאָך פריער ניט אָפּגעצײלט ניין. ר' יוסי ברבי יהודה זאָגט, אז עס איז מעשר. 
ר' יוסי ברבי יהודה האַלט, אז אויך דאָס ציילן איז ניט דוקא, און אויב מען האָט 
ניט געציילט איז עס אויך מעשר. קפץ, אוב (איינער האָט געהאט אין דער שטאל, 
למשל צוואנציק בהמות, און ער האָט ארויסגעלאָזט איינציקוייז ניין בהמות, און דער- 
נאָך די צענטע און זי געמאַכט פאר מעשר און דערנאָך) איז איינע (איין בהמה) פון די 
געציילטע (ניין בהמות, וועלכע זענען דאָך שױן פטור פון מעשר) אריינגעשפרינגן 
צוריק צווישן זיי (צווישן) די צען איבערגעבליבענע בהמות אין דער שטאַל און האָט 
זיך מיט זי אויסגעמישט) זענען זיי אַלע (אויך די איבערגעבליבענע צען בהמות אין 
דער שטאל) פּטור. מען דארף זיי מער ניט מעשרן, ווייל עס איז דאָך מורא צו האָבן 
טאָמער װעט די צענטע ארויסגיין די בהמה װאָס איז אריינגעשפּרינגן. און ווייל וועגן 
יעדער בהמה איז א ספק טאָמער איז זי די געציילטע, דאריבער זענען אלע פּטור. 
מן המעושרים, (אױב אין שטאל איז צוריק אריינגעשפרינג) איינע פון די מעשר. 
בהמה (די צענטע בהמה וועלכע איז מעשר, און מען האָט זי ניט געהאט באשפּריצט 
מיט רױטער פארב און מען דערקענט זי ניט צווישן די אויסגעמישטע בהמות אין 
שטאל), זאָלן אלע בהמות (אין שטאל) זיך פּאַשן ביז זי ווילן באקומין א פעלער, און 
זייער בעל הבית וֶועט יי דאמאָלס מעגן שעכטן און) עסן צוליב זײיער פעלער, 
איידער זיי באקומען א פעלער טאָר מען זיי ניט שעכטן און עסן, ווייל וועגן יעדער 
איינער איז דאָך א ספק טאָמער איז זי די מעשר-בהמה און מען מוז זי מקריב זיין 
אין בית המקדש, אָבער ווען זיי באקומען א פעלער מעג מען זיי שעכטן און עסן או" 
מעטום, ווייל א מעשר-בהמה וועלכע האָט א פעלער מעג מען שעכטן און עסן 
אומעטום, | 

ח. יצאו, אוב (די טיר אין דער שטאל איז געווען גרויס אן) צויי (בהמות) זע- 
נען (ביים ציילן) ארויסגעגאנגן צוזאמען, זאָל ער זי (אלע בהמות פון דער שטאל) 
ציילן צו צוויי-ווייז. און די צענטע פּאָר, די צענטע צוויי בהמות זענען מעשר. מנאן, 
אוב ער האָט זי (די ערשטע צוױי וועלכע זענען ארויסגעגאנגן צוזאמען) געציילט 
פאר איינס (און דערנאָך זענען די בהמות ארויסגעגאנגן איינציקוױיז און ער האָט זי 
געציילט וי געוויינטליך אַזױ, אז די בהמה וועלכע ער האָט געציילט ,ניין" איז גע- 
ווען באמת די צענטע, און די בהמה וועלכע ער האָט געציילט ,,צען" איז געווען באמת 
די עלפטע), איז די ניינטע און די צענטע (די בהמה וועלכע ער האָט געציילט ,ניין" 
און די בהמה וועלכע ער האָט געציילט ,צען") זענען קאליע (מקולקלין). מחמת זי 
זענען ביידע ,יאָ מעשר" און ,ניט מעשר", און דאריבער דארפן ביידע זיך פּאַשן 
ביז זיי װעלן באַקומען פעלערן און מען וועט זיי מעגן שעכטן און עסן. יצאו תעזיעי 
ועשירי, אוב (ער האָט געציילט גוט, נאָר) די ניינטע (בהמה) און די צענטע (בהמה) 
זענען אַרױסגעגאנגן צװאַמען, זענען די ניינטע (בהמה און די צענטע בהמה) קאליע 
(מקולקלין). ווייל וועגן ביידע בהמות איז פאראן א ספק וועלכע פון זיי איז מעשר, 
דאריבער מוז מען זיי לאָזן פַּאשן ביז זיי װעלן באקומען פעלערן און מען װעט זי 
מעגן שעכטן און עסן. קרא לתשיעי, אוב ער האָט (ביים צײלן די בהמות א טעות 
געהאַט און ער האָט) די ניינטע (די בהמה, וועלכע איז ארויסגעגאנגען די ניינטע) אָנ- 
גערופן ,,צענטע", און די (בהמה וועלכע איז ארויסגעגאנגען דערנאָך) די צענטע האָט 
ער אָנגערופן ,ניינטע, און די (בהמה וועלכע איז דערנאָך ארויסגעגאנג) די עלפ- 
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עֲשֶׂר ;עשׂירי. שְׁלִשְֶּׁן מִקדָשִׁין, | מֵאִיר, אֵלוּ הָיָה תְמוּרָה. לא הָיָה 
ַתְּשִׁיעִי נָאֲכָל בְּמוּמוֹ, וְהַעשִׂירי | קָרֵב. קָרֵא לתְּשִׁועיגשִׂירֵ וְלַַשִׂרִי- 
מַעֲשֶׂה וְאֵחַר עֶשֶׂר מָרַב שְׁלָמִים, | עשִׂירִי. וּלְאַחַר עֲשֶׂר עֲשִׂירֵי, אִין 

ְעוֹשָׂה תְמוּרָה. דִּבְרֵי רַבִּי מֵאִיר. | אַחַד עֲשָׂר מִקִדֶּשׁ. זָה הַנָּלָל. כָּל 


אָמַר רַבִּי יְהוּדָה, וְכִי יֵשׁ תְּמוּרֶה | שָׁלֹּא גָעֲקֹר שֵׁם עֲשִׂירֵי מִמְּנּ אִין 


5 גי :יו 


עוֹשָׂה תְמוּרָה ? אֶמְרוּ מִשׁוּם רַבִּי | אַחֵד עָשֶׂר מִקְדֶּשׁ; 


טע האָט ער אָנגערופן ,צענטע", זענען אַלע דריי (בהמות) הייליק. דארויף איז ניט 
פאראן קיין שום טעם, נאָר עס איז א ,גזרת חכתוב", די תורה האָט אזוי געזאָגט, 
און עס איז א"'קבלה אז מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק ,וכל מעשר בקר" (ויקרא כ"ז) 
אז אויך די ניינטע און די עלפטע בהמה הייסן הייליק אויב מען האָט געמאכט דעם 
טעות. התשיעי נאכל, די ניינטע בהמה (מיט וועלכער דער טעות איז געווע) זאָל מען 
(שעכטן או) עסן ווען זי וועט באקומען א פעלער, און די צענטע בהמה איז מעשר, און 
די עלפטע בהמה (פון דעם טעות) דארף מען מקריב זיין פאר א קרבן שלמים. אויך פון 
קרבן שלמים עסן אלע דאָס פלייש אין ירושלים, נאָר פון שלמים דארף מען געבן א 
טייל צו די כהנים, און מען גיט פון בלוט צוויי שפּריצן אויפן מזבח; אָבער פון מעשר 
בהמה גיט מען גאָרניט די כהנים, און מען גיט נור איין שפּריץ פון בלוט אויפן 
מזבח (זע פריער זבחים סוף פּרק ה'). ועושה, און זי (די עלפטע בהמה) קאָן מאכן 
תמורה, אזוי זאָגט ר' מאיר. ,,תמורה" איז דער טייטש ,,אויסטויש" און דאָס איז, ווען 
איינער האָט מקדיש געווען א בהמה פאר א קרבן, און דערנאָך האָט ער געזאָגט אויף אן 
אנדערער בהמה, וועלכע איז ניט הייליק, אז זי זאָל זיין דער אויסטויש (די תמורה) 
פאר דער קרבן"בהמה, זענען ביידע בהמות הייליק, און די צווייטע בהמה איז הײיליק 
אלס תמורה (זע וועגן דעם אין דער הקדמה צו דער מסכתא תמורה). זאָגט ר' מאיר. 
אַז די עלפטע בהמה קאָן מאַכן אן אנדער בהמה הײיליק פאר א תמורה. אָמר, האָט ר' 
יהודה געזאָגט, סטייטש צי קאָן דען א תמורה-בהמה מאכן (אן אנדערע בהמה הײליק 
פאר) א תמורה ? ! ר' יהודה האלט, אז דאָס װאָס די עלפטע בהמה איז הייליק איז 
ווייל ביים זאָגן אויף איר דורך א טעות , די צענטע", איז זי געװאָרן א תמורה פאר 
דער ריכטיקער צענטער מעשר"-בהמה. קומט דאָך אויס, אז זי אליין אין שוין א 
תמורה, און דער דין איז דאָך אז תמורה-בהמה קאָן ניט מאַכן אן אנדערע בהמה פאר 
א תמורה. אָמרו, האָט מען געזאָגט (געענטפערט דארויף} אין נאָמען פון ר' מאיר (אד 
די עלפטע איז ניט קיין תמורה, ווארום) אוב זי װאָלט געווען א תמורה ואָלט מען 
זי דאָך ניט מקריב געווען! ווייל דער דין איז, אז דוי תמורה פון א מעשר בהמה איז 
מען ניט מקריב. קרא, אויב (דער בעל הבית האָט ביים ציילן א טעות געהאַט או) ער 
האָט די ניינטע גערופן ,,די צענטע", און די צענטע האָט ער גערופן (ריכטיק) ,, די 
צענטע", און די עלפטע האָט ער גערופן (דורך א טעות) ,די צענטע", איזן די עלפטע 
(בהמה) ניט הײליק. מחמת דאָ האָט ער דאָך די צענטע בהמה גערופן ריכטיק , די 
צענטע", און ממילא קאָן שוין די הייליקייט ניט אַרױף מער אוױיף דער עלפטער 
כאָטש ער האָט זי אויך גערופן ,די צענטע". זה הכלל, דאָס איז דער כלל, אוב עס 
איז גיט אויסגעריסן געװואָרן (ניט אוועקגענומען געװאָרן) דער נאָמען , די צענטע" 
פון איר (פון דער בהמה וועלכע ואיז ארויסגעגאנגען די צענטע), איז די עלפטע (די 
בהמה וועלכע איז ארויסגעגאנגן די עלפטע, כאָטש דער בעל הבית האָט איר דורך 
א טעות אָנגערופן ,די צענטע") ניט הײליק. אזוי וי מיר האָבן פריער דערקלערט, 
אין פריערדיקן פאל אין דער משנה איז די עלפטע בהמה יאָ הײליק, ווייל מען האָט 
די צענטע בהמה ניט אָנגערופן ,די צענטע", נאָר. ,די גיינטע".  ,‏ 
(סליק מסכתא בכורות, -- געענדיקט די מסכחא בכורות) 
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מסכתא צערכין 

| הקדמה 

די מסכתא ,,ערכין", וועלכע האָט 9 פּרקים, לערנט די הלכות וועגן מקדיש זיין 
זאכן צום בית המקדש און אויך עטליכע אַנדערע דינים (וועגן פארקויפן פעלדער 
און הייזער וי אזוי דער פריערדיקער בעל הבית קאָן זיי צוריק קריגן) און אנדערע 
הלכות. דאָס װאָרט ;,ערך" (אין לשון רבים ,,ערכים", ,,ערכין") האָט דעם טייטש 
, אָפּשאצונג? און אויך דעס טייטש ,ווערט", ,די ווערט פון א זאך". דאָ אין דער 
מסכתא ערכין האָט דאָס װאָרט א באזונדערן טייטש, און עס האָט א שייכות מיט דעם 
װאָס די תורה זאָגט אין ויקרא כ"ז, אז ווען איינער, למשל ראובן, זאָגט וועגן אן אנדערן, 
וועגן שמעון, ,,ערכו עלי", ,, די אָפּשאצונג פון שמעון זאָל זיין אויף מיר", דארף ער 
באצאָלן אין בית המקדש געלט, און די גרויס פון געלט איז אָפּהענגיק דערפון, װי 
אלט שמעון איז, ראובן וועלכער האָט מנדר געווען די ווערט הייסט דער ,,מעריך", דער 
אָפּשאצער, און שמעון, וועגן וועמען ראובן האָט געזאָגט די ווערטער, הייסט דער 
.נערך", דער וועלכער ווערט אָפּגעשאצט. זאָגט די תורה אז אויב שמעון דער נערך 
איז אַלט פון א חודש אָן ביז 5 יאָר, דארף ראובן געבן פינף שקלים (סלעים), אזעל- 
כע מטבעות; אויב דער נערך איז געווען א נקבה יינגער פון 5 יאָר, דארף ראובן צאָלן 
3 שקלים. אויב דער נערך איז א זכר און איז אלט פון 5 יאָר ביז 20 יאָר, דארף 
ראובן געבן 20 שקלים; און אויב דער נערך איז א נקבה, דארף ראובן געבן 10. אויב 
דער נערך איז א זכר אין עלטער פון 20 יאָר ביז 60 יאָר, דארף ראובן געבן 50 
שקלים, און א נקבה נור 20 שקלים. אויב דער נערך איז א זכר עלטער פון 60 יאָר 
דארף ראובן געבן 15 שקלים, און אויב א נקבה נור 10 שקלים. דאָס זעלביקע קאָן 
א מענטש זאָגן וועגן זיך אליין , ערכי עלי", ,,מיין אָפּשאצונג איז אויף מיר", און ער 
דארף באצאָלן צום בית המקדש אויך לויט די יאָרן וויפל ער איז אַלט, װי מיר 
האָבן פריער געזאָגט. אין אַזאַ פאל איז דער דאָזיקער מענטש אי דער מעריך אי 
דער נערך. יי | 

ועס איז אויך פאראן אן אנדער אופן, װי אזוי מען איז מנדר געלט צום בית 
המקדש, דהיינו ווען ראובן זאָגט אויף שמעונען ,,דמיו עלי", ,,זיין געלט איז אויף 
מיר", און דאמאָלס איז דער דין אז זויפיל שמעון איז ווערט צום פארקויפן אים פאר 
אַ קנעכט אזוי פיל דארף ראובן באַצאָלן אין בית המקדש. דאָ איז שוין ניט קיין 
אונטערשיד צי שמעון איז יינגער צו עלטער, צי ער איז א זכר, צי א נקבה. ראובן 
הייסט אין דאָזיקן פאַל דער ,נודר", דער מענטש וועלכער טוט דעם נדר, און שמעון 
הייסט דער נידר", דער מענטש וועגן וועלכן אן אנדערער (ראובן) האָט געטאָן דעם 
נדר, אויך קאָן ראובן זאָגן וועגן זיך אליין ,,דמי, מיין געלט זאָל זיין אויף מיר", און 
ראובן איז אי דער ,נודר" א דער ,,נידר", און ער דארף באצאָלן צום בית המקדש 
אזוי פיל וויפיל ראובן איז ווערט ווען מען פארקויפט אים פאר א קנעמט. / 

זאָל דער לערנער געדענקן די דאָזיקע פיר װערטער: ,מעריך" און ,גערך", און 
.נודר" און נידר", אַזױ וי מיר האָבן זיי דאָ דערקלערט. 

אין דער מסכתא ערכין קומען פאָר נאָך אַנדערע װוערטער וי ,,שדה מקנה, א 
פעלד װאָס מען האָט געקויפט", ,שדה אחוזה, א פעלד װאָס מען האָט באקומען 
ירושה", .בתי ערי חומה, הייזער אין שטעט וועלכע זענען אמאָל געווען ארומגע- 
רינגלט מיט אַ מויער". די דאָזיקע זאַכן װעלן מיר דערקלערן ווען מיר װעלן צוקו" 
מען צו די פּרקים פון די הלכות וועגן די דאָזיקע זאַכן 

אין דער מסכתא ערכין װערן אגב אורחא אויך געלערנט עטליכע אנדערע 
הלכות, און עס ווערן געגעבן אויך היסטאָרישע זאכן, און מיר װעלן זי דערקלערן 
ווען מיר וועלז קומען צו זיי. | 
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א הַכֹּל מערִיכִין ועֶרָכִין. נוררין | נודרין ונדְרין ומעריכין, אֲבֶל לא 

נדְרִן כּחֲנִים וּוַיִםוַיִשׂרְאֵלים, נָשִׁים | געֲָכִין. שָׁאִינוֹ ָעֵרֶךְּ אֶלָּא זָכֶר וַַּאי 

וַעֲבָדִים. וְשוּמְטוֹם וְאַנְדְּוֹנֵינוֹם | וּנְקֵבָה וַדְּאִית. חֶרֶשׁ שׁוֹטָה וְקֶטֶן 





פרק א. 

א. הכל, אַלע (מענטש) קאָנען מעריך זיין. יעדער מענטש קאָן זאָגן אויף אן 
אַנדערן מענטש ,,ערכו עלי" (זיין אפּשאצונג איז אויף מיר), אָדער אויף זיך אליין 
;ערכי עלי? (מיין אָפּשאצונג איז אויף מיר), און ער דארף באצאָלן צום בית המקדש, 
וי מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא, די מפרשים ברענגן דאָ אז 
מיט ,אַלע מענטשן? מיינט מען דאָ אויב זיי זיינען ניט יינגער פון 12 יאָר מיט אַ 
טאָג (און האָבן די סימנים פון די 2 האָר). אויב איינער איז יינגער פון 12 יאָר מיט א 
טאָג קאָן ער ניט זיין קיין ,, מעריך". ונערכין, און (יעדער מענטע)) קאָן זיין א ,,נערך". 
מען קאָן וועגן יעדן איינעם זאָגן ,,ערכו עלי", און מען באצאָלט לויט דער עלטער 
פֿון ,,נערך", װי מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה. אויך דאָ איז פאראן אן אויס- 
נאם, דהיינו, א קינד יינגער פון א חודש קאָן ניט זיין קיין ,.נערך", און אויב איינער 
זאָגט אויף אַזאַ קינד ,,ערכו עלי", צאָלט ער גאָרניט. נודרים, ,יעדער מענטש) קאָן 
זיין א נודר". יעדער קאָן זאָגן אויף אן אנדערן ,,דמיו עלי", און ער דארף צאָלן אין 
גית המקדש געלט וויפיל דער אנדערער מענטש איז ווערט צו פארקויפן אים פאר 
אַ קנעכט. אויך דאָ איז דער דין אז דער נודר דארף זיין ניט יינגער פון 12 יאָר מיט 
אַ טאָג (און האָבן די סמנים פון די 2 האָר). ונידרים, און יעדער מענטש קאָן זיין א 
,נידר". מען קאָן אויף יעדן מענטש זאָגן ,,דמיו עלי" (אויך קאָן יעדער מענטש זאָגן 
וועגן זיך אַלײן ,,דמי עליי) און ער דארף באצאָלן וויפיל דער ,נידר" איז װערט 
יוען מען פארקויפט אים פאר א קנעכט. א ,נידר" קאָן ווערן אויך א קינד װאָס איז 
יינגער פון א חודש. כהנים ולויים וישראלים, סיי כהנים און סיי לױיים און סיי ישרא- 
לים, און סיי פרויען און סיי שקלאפן קאָנען זיין א ,,מעריך" און א ,נערך" און א נודר 
און א ,נידר". די גמרא זאָגט, אז די משנה לערנט אז אפילו כהנים,. מחמת אין 
ויקרא כ"ז איז פאראן ,,והעריך הכהן", אז אויב איינער איז געווען א ,,מעריך" און 
ער האָט ניט צו באצאָלן אזוי פיל, דאַרף א כהן זען וויפיל זיין פארמעגן באטרעפט 
און נעמען װינציקער. מען װאָלט דאַריבער געקאָנט מיינען, אַז נור א ישראל קאָן 
מען שטעלן פארן כהן צו זען זיין פארמעגן, און ניט א כהן פאר א כהן און דאריבער 
זאָל א כהן ניט קאָנען זיין קיין ,, מעריך", מחמת דעם לערנט די משנה אז אויך א 
כהן קאָן עס זיין. טומטום, א טומטום (איינער וועלכער האָט ניט די געשלעכטליכע 
סימנים ניט פון א זכר און ניט פון אַ נקבה) און אן אנדרוגינוס (איינער וועלכער האָט ‏ 
די געשלעכטלעכע סימנים אי פון א זכר אי פון א נקבה), קאָנען זיין ,נטודרים* און 
,נידרים" און ,,מעריכין", אָבער זי קאָנען ניט זיין קיין , נערכין". מען קאָן גיט 
זאָגן אויף א ,,טומטום" צי אויף אן אנדרוגינוס ,,ערכו עלי" (זיין אפּשאצונג זאָל זיין 
אויף מיר),. ווייל אין דער תורה ויקרא כ"ז ווערט בפירוש געזאָגט אז מען קאָן מעריך 
זיין נור א זכר אָדער א נקבה, און דאָס מיינט א פּערזאָן וועלכע איז אויף געוויס אַ 
זכּר אָדער אויף געוויס א נקבה (,זכר ודאי" ,ונקבה ודאית", אָבער א טומטום און 
אן אנדרוגינוס זענען ניט אויף געוויס ניט קיין זכר און ניט קיין נקבה. דאָס זאָגט די 
משנה : שאינו, ווייל עס ווערט נערך נור איינער (וועלכער איז) איף געוויס א זכר, 
אָדער אויף געוויס א נקבה, אָבער א ,,נידר" קאָנען זיי יאָ זיין, ווייל וועגן .נידר" (אויף 
וועמען מען זאָגט ,דמיו עלי") האָט די תורה ניט געזאָגט אז ער מוז זיין א זכר צי א 
נקבה. חרש, א טויב שטימער, א משוגענער און א קליין קינד קאָנען זיין א ,נידר" 


28 
נדְּרִין וְגֶערְכִין, אֲכֶל לא נוֹדְִין וְלֹא 


מֶערִיכִין,. מִפְּנֵי שָׁאִין בֶּהֶם דַּעַתי 


מָּחוּת מִבּן ֹדֶשׁ, נִדֶּר אֲבֶל לא נָעֶרֶד: 
ב הַנְּכְרִיי רַבִּי מָאִיר אוֹמַר, נָעֶרֶךְ 
אֲכֶל לא מעריך. רַכִּי יְהוּדָה אוֹמָר, 
מֵעֵרִיךְ אֲכֶל לא נַעֲרךְ. ז וְוֶה מוֹדיט, 


ערכין א 





רצח 
שׁנוּדְִין וְדְרִין: { הַגּוֹסֵם וְהַיֹצֵא 
לִהָרֵג, לֹא נִדֶּר וְלֹא נָעֵרֶךּ. בַבִּי 
חֲנִינָא בֶּןעקכְיָא אוֹמָר, גֲַרָדּ. מִפּנֵי 
שָׁדְּמִי קְצוּבִין. אֲכֶל אִינו נִדָּר, מִמְּנֵי 
שָׁאִין דָּמָיו קצוּבִין. רִבִּייֹמֵי אוֹמַר 
נוֹדַר וּמַעֵרִיךְּ וּמַקְדּישׁ. וְאִם הִזִיק, 


און א ,נערך* (מען קאָן זאָגן וועגן זי ,,דמיו עלי" און ;ערכו עלי"), אָבער זי קאָנען 
ניט זיין ניט קיין ,נודר" און ניט קיין ,,מעריך" (זיי קאָנען ניט זאָגן אויף אן אנדערן 
, דמיוֹ עלי* און ,ערכו עלי"), ווייל זי האָבן ניט קיין שכל. זיי האָבן ניט קיין ,.דעת". 
פזות, (א קינד) יינגער פון א חֹודש קאַן זיין א ,נידר" (מען קאָן זאָגן וועגן אים ,דמיו 
עלי") אָבער ער קאָן ניט זיין קיין ,,נערך". מען קאָן ניט זאָגן וועגן אים ,,ערכו עלי", 
ווייל וי מיר האָבן געזאַגט אין דער הקדמה צו דער מסכתא ערכין, זאָגט די תורה 
(ויקרא כ"ז) אז מען צאָלט פאר א ,נערך" נאָר ווען ער איז אלט פון א חודש אָן 
ב. הנכרי, א גױ, זאָגט ר' מאיר אז ער קאָן זיין א ,נערך" (א ייד קאָן זאָגן 
וועגן אים ,ערכו עלי") אָבער (ער קאָ) ניט זיין קיין ,מעריך". דער גוי קאָן ניט זאָגן 
אויף אַן אַנדערן ..ערכו עלי" (און אויך וועגן זיך אַליײן קאָן ער ניט זאָגן ,ערכי 
צלי), רי יהודה זאָגט, אז ער (דער גוי) קאָן זיין א ,מעריך" מאָגן וועגן א ייד ,ערכו 
עלי") אָבער ניט קיין ,נערך" (א ייד קאָן ניט זאָגן וועגן אים ,ערכו עלי"). די 
מחלוקה צווישן ר' מאיר און ר' יהודה איז אין דעם װאָס אין דער תורה ויקרא כ"ז 
ביי ,.ערכין" ווערט געזאָגט אי ,,כל איש" (יעדער מענטש) און דאָס מיינט אויך א 
גוי, אי ..בני ישראל" און דאָס מיינט בלויז א ייד. ר' מאיר האלט, אז דער כל איש 
גייט ארויף אויף דעם ,,נערך" און דער /.בני ישראל" אויפן ,,מעריך", ווייל מיר געפי" 
נען דאָך אז אויך א חרש שוטה וקטן קאָנען זיין ,.נערכין" און ניט ,,מעריכין"! ר' 
יהודה אָבער זאָגט, אז דער ,,כל איש" איז אויפן , מעריך" און דער ,.בני ישראל" אויפן 
.נערך" ווייל מיר געפינען א טומטום און אַן אנדרוגינוס קאָנען זיין ,.מעריכין" און 
ניט ,,נערכין זה חה, דער און דער (ר' מאיר און ר' יהודה) זענען מודה, אז זי 
(גױים) קאָנען זיין ,נודרים" און ,נידרים" מיי קאָנען זאָגן אױף אן אנדערן, און אן 
אנדערער' קאָן זאָגן אויף זיי , דמיו עלי"). ווייל סתם מנדר זיין קאָן א גוי אויך. 


ג הגוסס, א גוסס (א מענטש װאָס באלד שטארבט ער), אָדער װוער עס װערט 
ארויסגעפירט געהרגעט צו ווערן (היוצא ליהרג) קאָן ניט זיין א ענידר" (מען קאָן 
ניט זאָגן וועגן אים ,דמיו עלי') און ער קאָן ניט זיין א ,נערך" (מען קאָן ניט זאָט 
וועגן אים ;ערכו עלי'). מען קאָן ניט זאָגן וועגן אים ,,דמיו עליו", זוייל מען דארף 
דאָך באצאָלן וויפיל ער איז ווערט אז מען זאָל אים פארקויפן פאר א קנעכט, און ער 
איז דאָך גאָר ניט װערט, ווייל באלד שטארבט ער דאָך. אויך קאָן ער ניט װערן 
נערך" ווייל דער פּסוק (ויקרא כ"ז) זאָגט ,והעמיד והעריך", און אים קאָן מען ניט 
, אוועקשטעלן", ווייל ער שטארבט דאָך באלד. ר' חנניא בן עקביא זאָגט, אז ער (דער 
גוסס צי דער ואָס ווערט ארויסגעפירט געהרגעט צו ווערן) קאָן זיין א ,נערך", וייל 
זיין געלט דאָס געלט װאָס מען דארף צאָלן ווען מען זאָגט אויף איינעם ,ערכו עלי") 
איז פעסטגעשטעלט (קצובין). אָבער ער קאָן ניט זיין קיין ,,נידר" ווייל זיין געלט איז 
נישט פעסטגעשטעלט. א ,נערך" קאָן ער זיין ווייל ער דארף דאָך נישט ווערט זיין 
קיין געלט מחמת די תורה זאָגט דאָך אז מען צאָלט לוט זיין עלטער (װי מיר 
האָבן געגעבן אין דער הקדמה). אָבער זיין א ,נידר", זאָגן װעגן אים ,דמיו 
שלי" קאָן מען ניט, ווייל מען דארף דאָך צאָלן וויפיל ער אין װערט צו פארקויפן 
| אים פאר א קנעכט, און ער איז דאָך גאָרניט ווערט. ר' יוסי זאָגט, אז ער (דער גוסס 

צי דער וועלכן מען פירט ארוים געהרגעט צו ווער) קאָן זיין א נודר" מאָגן אויף אַן 
אנדערן , דמיו עלי") און א ,,מעריך* װאָגן אויף אן אנדערן ;ערכו עליי) און ער קאו 
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חַיִב בַּתַּשׁלימִין: ך הָאִשָׁה שְׁהִיא | שֶׁתֵֵּר, הָאִשָׁה שִָׁהְָנָה, נְהָנִין 
יוֹצְאָה לַהָרֵנ, אִין מַמְתִּינִין לְהּ עד | בִּשְׂעְרָהּ. בְּהֵמַה שֶׁנָהָרְנָה. אֲסוּרָה 


טל ר לג 


פרק ב כֹהֲנָיָה+ 
א אִין בַּעַרְכִין פְּחוּת מִסָּלַע, וְלֹא יָתֶר עַל חֲמִשִׁים סָלע. כִּיצֵד! נָתַן 


| מקדיש זיין מאָגן אויף זיינס א זאך, או דאָס זאָל געהערן צוס בית המקדש), און אוב 
ער האָט געטאָן א שאָדן (אן אנדערנס אַ זאַך ווען ער איז גוסס אָדער ווען מען פירט 
אים געהרגעט צו ווערן) איז ער מחױיב צו באצאָלן מען מיינט דאָ, אז די יורשים 
דארפן באצאָלן פון דער ירושה פאר זיין נודר זיין, צי פאר זיין מעריך זיין, צי 
פארן שאדן טאָן, און די זאך װאָס ער איז מקדיש געהערט צום בית המקדש. מיט 
יוצא ליהרג? מיינט מען ווען דאָס יידישע סנהדרין האָט געפּסקנט איינעם טוט" 
שטראָף, און מען פירט אים ארויס געהרגעט צו ווערן. 

ד. האשה, א פרוי וועלכע מען פירט אַרױס געהרגעט צו ווערן (וואָס דאָס סנהד- 
רין האָט זי פארמשפט צום טויט, און זי איז מעוברת) ווארט מען ניט (מען לייגט ניט 
אָפּ דאָס הרגענען זי) ביז זי װעט געבוירן (דאָס קינד). די גמרא לערנט עס אָפּ פון 
פּסוק דברים כ"ב ,ומתו גם שניהם", אז מיטן װאָרט ,,גם" מיינט מען אויך דאָס קינד 
אין איר בויך. ישבה, אוב זי האָט זיך שוין געזעצט אויפן בראָך-שטול זי האָט שוין 
אָנגעהױבן האָבן געבורט-ווייען, חבלי לידה) ווארט מען (לייגט מען אָפּ דאָס הרגענען 
זי) ביז זי װועט געבוירן (דאָס קינד). ווייל דאמאָלס הייסט שוין װוי דאָס קינד איז ניט 
א טייל פון דער מוטערס קערפּער, נאָר א באשעפעניש פאר זיך. ,, משבר", די געבער- 
שטול, די ,,בראָך-שטול", הייסט דאָס אָרט וואו מען זעצט אוועק די קימפּעטאָרין צוּ 
האָבן דאָס קינד. דאָס װאָרט איז פאַראַן אין ישעיה ל"ז ,כי באו בנים עד משבף". 
האשה, א פרוי וועלכע איז געהרגעט געװאָרן, מעג מען הנאה האָבן פון (נוצן) אירע 
האָר. די גמרא זאָגט אז פון די אייגענע האָר פון דער געהרגעטער פרוי טאָר מען 
אודאי ניט נוצן, ווייל פון א מת, פון א טויטן מענטש טאָר מען ניט קיין הנאה האָבן, 
נאָר דאָ מיינט מען ביי ,פאה נכרית", ווען די פרוי טראָגט ביים געהרגעט וערן 
פרעמדע האָר, א שייטל, און אויב זי זאָגט פארן טויט אז מען זאָל דאָס שייטל אוועק- 
געבן צו איינעם, מעג מען עס אראָפּנעמען פון איר נאָכן טויט און עס אוועקגעבן און 
הנאה האָבן דערפון, ווייל דורך איר זאָגן האָט זי דערקלערט אז זי װויל ניט אז דאָס 
זאָל זיין וי איר גוף, װי איר קערפּער. אָבער אויב זי האָט ניט געזאָגט, טאָר מען 
ניט הנאה האָבן אויך פון שייטל װאָס איז אויף איר, ווייל אויך די באפוצונגן פון אַ 
מת זענען אסור בהנאה (מען טאָרניט הנאה האָבן פון זיי). בהמה שנהרגה, (אויב דאָס 
בית דין האָט פארמשפּט א בהמה צום טויט, למשל, ווייל זי האָט געהרגעט א מענטע,, 
און) מען האָט די בהמה געהרגעט, טאָר מען פון איר קיין הנאה ניט האָבן. דער ברטנו" 
רא גיט דאָ צו אז מען טאָר ניט הנאַה האָבן אפילו ניט פון אירע האָר, 

פרק ב. 

א. אין בערכין, ביי ערכין (ווען איינער זאָגט אױף אן אנדערן ;ערכו עלי* אָדער 
וועגן זיך אליין ,,ערכי עלי") איז ניט פאראן װוינציקער (קאָך מען ניט צאָלן צום בית 
המקדש וינציקער) פון א סלע, און ניט מער פון פופציג כלעיס. מיר האָבן געגעבן 
אין דער הקדמה, אז ווען איינער, למשל ראובן, זאָגט אויף אן אנדערן, אויף שמעונען, 
.צרכו עלי? צי אויף זיך אליין ,,ערכי עלי" דאַרף ער צאָלן צום בית המקדש פון 5 
סלעים ביז 50 סלעים, און דאָס איז אָפּהענגיג דערפון װי אלט עס איז דער מענטש, 
דער ,,נערך", אויף וועלכן ער האָט געזאָגט. די תורה אין ויקרא כ"ז זאָגט, אז אויב 
דער ,,מעריך", דער זאָגער, ראובן, איז אן אָרימאן און ער קאָן ניט צאָלן אזוי פיל, זאָל 
מען אים שטעלן פארן כהן און דער כהן זאָל אָפּשאצן וויפיל געלט ער קאָן צאָלן 
(;.אשר תשיג יד") און ער זאָל צאָלן וויפיל ער האָט. אויב למשל דער כהן באשטימט, 
אַז ער האָט ניט מער זוי איין סלע, באצאָלט ראובן דעם סלע, און ער איז פּטור. אפילו 


00 ערכין ב ש 
סֶלַע וְהָעֲשִׁיר, אִינוֹ נוֹתֵן כָּלוּם, פָּחוּת | אוֹמְרִים, נוֹתֵן אֶת כָּלֶם. אִין בְּעֲרִָין 
מִסָּלַע וְהָעָשִׁיר, נוֹתֵן חֲמָשִׁים סֶלע. | פָּחוּת מִפָּלַע. וְלֹא יָתֶר עַל חֲמָשִׁים 
יודיו חָמֹשׁ סְלְעִים, רַבִּי מֵאִיר | סֶלֶע. אֵין פָּתַח בַּשׁוֹעָה פָּחוּת 
אוֹמַר, אִינוֹ נוֹתֵן אֶלָּא אֶחֶת. וַחֲכָמִים | מִשִׁבְעָה, וְלֹא יָחֶר על שִׁבְעָה עֵשֶׂר, 





ווען ראובן איז דערנאָך רייך געװאָרן דארף ער גאָרניט מער צו צאָלן, זאָגט די משנה 
אז װינציקער פון איין סלע קאָן ער ניט באצאָלן, אפילו ער איז זייער אָרִים. אויך 
האָט דאָרט די תורה געזאָגט, אז מער פון 50 סלעים צאָלט מען ניט פארן זאָגן ,,ערכו 
(צי ,,ערכי?) עלי", כיצד, װי אזוי? אוב ער האָט (געזאָגט אױף א מאן אין עלטער 
פון צוואנציק ביז זעכציק יאָר ,ערכו עלי", און ער דארף צאָלן פופציק סלעים, אָבער 
דער כהן האָט אפגעשאַצט זיין פארמעגן און געזאָגט אז ער פארמאָגט ניט מער וי 
איין סלע, און ער האָט)געגעבן (צום בית המקדש) דעם סלע, און (דערנאָך) איז ער 
רייך געװואָרן דארף ער גאָרניט (מער) געבן. ער דארף ניט צוצאָלן די ניין און פירציק 
סלעים, ווייל מיט דעם סלע געבן איז ער געװאָרן פּטור. פּחות מסלע, (אויב אָבער ער 
האָט געגעבן צום בית המקדש) װינציקער פון א סלע (אפילו ער האָט ניט מער וי 
ווינציקער פון א סלע), און ער אין (דערנאָך) רייך געװאָרן, דארף ער געבן פופציק 
סלעים. מחמת מיטן געבן װינציקער פון א סלע האָט ער גאָרניט געגעבן. הין, אויב 
איינער (וועלכער האָט געזאָגט ,ערכי עלי" און ער האָט געדארפן געבן פופציק 
סלעיסם) האָט ניט מער װי פינף סלעים, זאָגט ר' מאיר, אז ער דארף געבן ניט מער 
וי איין סלע ר' מאיר האלט, אז די תורה אין ויקרא כ"ז מיינט צו זאָגן, אז אויב ער 
קאָן ניט געבן די גאנצן פופציק סלעים, איז גענוג 1 סלע. וחכמים, און די חכמיט 
זאָגן, אז ער דארף געבן אַלע (פינף סלעים). און די תורה מיינט צו זאָגן, אז אויב ער 
האָט ניט קיין פופציק סלעים, זאָל ער געבן וויפיל ער האָט. אין בערכין, ביי ערכין 
איז ניט פאראן ווינציקער פון א סלע און ניט מער פון פופציק סלעים. די משנה זאָגט 
דאָס נאָכאמאָל, ווייל פון איצט אָן װעט די משנה געבן עטליכע הלכות (ניט ועגן 
ערכין, נאָר וועגן אנדערע זאכן) װאָס האָבן אלע דעמזעלביקן כלל: ,,אין --- פּחות ‏ -- 
ולא יתר", .עס איז ניט פאראן --- ווינציקער, --- און ניט מער". די ערשטע הלכה 
דערפון איז : אין פתח בטועה, דער אָנהייב (פתח, די טיר, די עפנונג, דער אָנהײב, 
פון א נייעם חודש ווען עס קאָנען זיך טרעפן נידה-טעג) פאר א פרוי װאָס האָט א 
טעות געהאט (אין איר ציילן די נידה-טעג) איז ניט װוינציקער פון זיבן (טעג נאָכן 
לעצטן טאַג ווען די פרוי האָט דערזען בלוט) און ניט מער פון זיבצן (טעג). כדי צו 
פארשטיין די דאָזיקע שווערע משנה, דארף מען וויסן עטליכע דינים וועגן גידה, 
אויב א פרוי דערזעט ביי זיך בלוט איז זי א נידה 7 טעג. עס איז ניט קיין אונטער- 
שיד, צי זי האָט געזען בלוט נאָר איין טאָג, צי זי האָט זי געזען די 7 טעג כסדר, 
האָט זי אויפגעהערט צו זען בלוט איז זי (לויט דעם דין פון דער תורה, און מדרבנן 
איז דער דין הארבער) א נידה ניט מער װי די דאָזיקע 7 טעג, און ביינאכט אויפן 
8טן טאָג איז זי זיך טובל, און זי ווערט אויס נידה און זי מעג לעבן מיטן מאן 
נאָך די דאָזיקע 7 טעג הויבן זיך אָן 11 טעג, וועלכע ווערן אָנגערופן ,ימי זיבה", די 
טעג פון זיבה. און דער דין איז, אז אויב זי האָט אין איין טאָג אָדער 2 טעג פון די 
דאָזיקע 11 טעג דערזען בלוט, איז זי טמא צו איר מאן נור די דאָזיקע 2 טעג, און 
אויב נאָך די 2 טעג, דעם 3טן טאָג, האָט זי ניט געזען קיין בלוט איז זי זיך טובל און 
זי איז טהור צו איר מאן. אָבער אויב זי האָט געזען (אין די דאָזיקע 11 טעג) 3 טעג 
נאָכאַנאַנד בלוט, הייסט זי א ,,זבה", און זי דארף שוין ווארטן ,,שבעה נקיים", זיבן 
דיינע טעג אָן בלוט, און ערשט דאמאָלס איז זי זיך טובל און זי איז טהור און זי 
דאַרף ברענגן אַ קרבן וי אַ זבה. אויב די 11 טעג זענען אַריבער, הייבט זיך אָן פאר 
דער פרוי דער נייער געוויינטליכער חודש, װאָס אויב זי זעט דאמאָלס בלוט איז זי 
גאָר א נידה, אפילו זי זעט 7 טעג נאָכאנאנד ווי מיר האָבן פריעך געזאָגט. זאָגט די 
משנה, אז אויב א פרוי האָט זיך טועה געווען אין איר רעכנונג, אוז זי האָט געזען 


1 ערכין ב שא 
אִין בַּנּנעִים פְּחוּת מִשָׁביַע אֶחֶר וְלֹא | פּוֹחֲתִין מאַרְבָּעָה חָדָשִׁיט הַמְעבָּרִים 
יוֹתֵר עַל שְׁלשָׁה שָׁבוּעוֹת: ב אִין | בַּשָָׂה. וְלֹא נִרְאָה יָתֶר עַל שְׁמוֹנָה, 
בלוט, און זי געדענקט גיט, צי דאָס איז אירע געוויינטליכע חודש-טעג, און זי דארף 
זיין נור א נידה, אָדער זי איז אין די 11 זיבה-טעג, -- איז כדי זי זאָל קאָנען ווידער 
אָנהייבן איר רעכנונג ריכטיק, רארף אריבערגיין (נאָכן טאָג ווען זי הערט אויף 
צו זען דאָס בלוט) ניט וינציקער פון 7 טעג און ניט מער פון 17 טעג. װוי אזויז 
אויב זי האָט געזען בלוט נור איין טאָג, קאָן דאָך זיין אז דאָס איז איר ערשטער 
נידה טאָג, ממילא דארף זי דאָך ווארטן נאָך 6 טעג כדי עס זאָלן אריבערגיין די 7 
גידה-"טעג, און דערנאָך דארף זי ווארטן 11 טעג די ימי-זיבה, די זיבה-טעג, און צו" 
זאַמען זענען עס 6 און 11, דאָס הייסט 17 טעג. אוב אָבער זי האָט געזען בלוט 13 
טעג נאָכאנאַנד, דארף זי ווארטן דערנאָך גיט מער װי 7 טעג, און זי הױיבֿט אָן אירע 
געוויינטליכע חודש-טעג. פארװאָס! ווייל ממה-נפשך: איז דער ערשטער טאָג פון די 
13 טעג געווען א נידה-טאָג, ממילא האָט די פרוי געהאַט (אין די 13 טעג) 7 נידה- 
טעג און 6 זיבה-טעג, װאָלטן דאָך גענוג געווען ניט מער װי 5 טעג כדי צוצורעכנען 
זיי צו די 6 זיבה-טעג, אוֹן צוזאמען װאָלטן דאָך געווען די 11 טעג. אָבער עס קאָן 
דאָך זיין, אז די ערשטע 3 טעג (פון די 13 טעג) זענען געווען די לעצטע טעג פון 
זיבה-טעג און זי ווערן ניט צוגערעכנט צו די נידה-טעג, ממילא האָט זי נאָך זיי גע- 
האט 1 נידה"טעג, זענען דאָך 3 טעג (נאָך די דאָזיקע 7 נידה"טעג) זיבה-טעג, און 
ווייל זי האָט געזען אין זיי בלוט הייסט זי א זבה, און עס זענען גענוג דערגאָך ווען זי 
ציילט די , שבעה נקיים", 7 ריינע טעג. און אזוי איז אויך אויב זי האָט געזען בלוט 
מער פון 13 טעג נאָכאנאנד; קאָן מען העכסטנס הייסן איר ווארטן דערנאָך 7 ריינע 
טעג, און זי קאָן אָנהױבן אירע געווייגטליכע טעג, אויב זי האָט געזען מער פון 1 טאָג 
און װוינציקער פון 13 טעג נאָכאנאנד, קומט אויס לוט דעם רעכנונג אז זי דארף 
ציילן דערנאָך ריינע טעג העכסטנס 17 און לפֿחות 7 טעג. אָבער קיינמאָל ניט ויג- 
ציקער פון 7 טעג און ניט מער פון 17 טעג. אין בנגעים, עס איז ניט פאראן ביי (א 
מענטש ביי וועלכן עס האָבן זיך באוויזן) נגעים (א קרעציקייט, א צרעת, און דער 
כהן הייסט אים אָפּזונדערן, פארשליסן כדי דער כהן זאָל אים דערנאָך זען צי ער איז 
ריין צי ניט), ניט װינציקער (צו פארשליסן אים אויף) איין װאָך, און ניט מער וי 
אוֹיף דרי װאָכן. די דינים וועגן דעם ווען מען פארשליסט א מענטש אויף איין װאָך, 
און ווען מען פארשליסט (הייזער אין וועלכע עס האָט זיך באוויזן א קרעציקייט) כסדךר 
א װאָך נאָך א װאָך ביז 3 װאָכן געבן מיר אין דער הקדמה צו מסכתא נגעים. | 


ב. אין פּוחתין, מען מאכט ניט אין איין יאָר װינציקער פון פיר חדשים 
מעובר'דיקע (וועלכע האָבן יעדער צו דרייסיק טעג) און עס איז ניט גוט (לא גראה, 
די חכמים געפעלט ניט, צו מאכן אין איין יאָר) מער פון אכט מזדשים צו דרייסיק 
טעג יעדער), דער חודש איז א לבנה-חודש, דאָס הייסט וויפיל עס דויערט פון איין 
מוֹלד (פון זינט די לבנה ווערט געבוירן, ווען עס באוייזן זיך די לבנה אין אָנ- 
| הייב. חודש) ביז דעם אנדערן מולד, ווען די נייע לבנה באוװוייזט זיך אין אָנ- 
הייב פון דעם אנדערן חודש. די דאָזיקע צייט איז 29 טעג און צוועלף שעה 
און 793 חלקים ווען מען צוטיילט א שעה אויף 1080 חלקים. אזוי װי א חודש מוז 
זיין פון גאנצע טעג און ניט מיט צוגעלייגטע שעה'ץן (למשל 9 טעג און 12 שעה, 
| דאָס הייסט 29 און א האלבן טאָג), האָט מען איינגעפירט אז אין געוויינטליכע יאָרן 
מאכט מען איין חודש 29 טעג (דאָס הייסט חסר", דעם חודש ,,פעלט" צו די 12 
שעה) און איין חודש ,,מלא" (פול, ער האָט פולע 20 טעג, און דער ,מלא" הייסט 
אויך ,,מעובף", װי ער איז טראגעדיק געװאָרן מיט נאָך איין טאָג אזוי אז אין 
| יאָר זענען פאראן 6 חדשים חסרים און 6 חדשים מלאים, עס טרעפן זיך אָבער יאָרן, 
ווען לויט דעם חשבון און צוליב פארשידענע תקנות מוז מען איבעררוקן דעם ראש" 


502 : ערכין ב : שב 
שֶׁתֵּי הַלֶּחֶם נָאֲכָלוֹת אִין פְּחוּת | אִין פָּחוּת מִשְׁמוֹנָה. וְלֹא יָתֶר עַל 


5 !די 


מְִניִ וְלֹא יוֹתַר עַל שְׁלֹשָׁה. לָתֶם | שְׁנִים עָשָׂיּ { אִין פֹחִַיןמַעֶשְִׂים 
הַפָּנִים נָאָכֶל אִין פָּחוּת מִתִּשְׁעָה | וְאַחַת תְּקִיעוֹת בִַּּקְדּשׁ וְלֹא מוֹסִיפִי 
וְלֹא יָתָר עַל אַחַד עֲשָׂר. קֶשֶן נִמוֹל | על אַרְכָּעים וּשְׁמוֹנָה. אִין פּוֹחֲתִין 





השנה (ווי ווייל ראש השנה טאָר ניט זיין אים זונטאָג אָדער מיטװאָך אָדער פרײטאָג, 
;לא אדו ראש", און אנדערע תקנות) און אויך צוליב די דערמאָנטע 792 חלקים וועל- 
כע זאמלן זיך אָן, קומט אויס אז טייל יאָרן האָבן מער פון 6 מלא-חדשים (צו 20 טעג) 
און טייל יאָרן האָבן װוינציקער פון 6 מלא-חדשים, זאָגט די משנה, אז מען מאכט ניט 
ווינציקער פון 4 מלא-חדשים אין איין יאָר, און ניט מער פון 8 מלא חדשים. -- 
שתי הלחם, די צוויי ברויטן (וועלכע מען ברענגט אים שבועות אין בית המקדש און 
די כהנים עסן זיי) ווערן געגעסן ניט ווינציקער וי אין צורי טעג (דעם צוייטן טאָג 
נאָכן באקן זי ווייל זיי ווערן געבאקן ערב שבועות) און ניט מער וי אין 3 טעג (דעם 
דריטן טאָג נאָכן באקן זיי). אויב ערב שבועות איז געווען שבת, האָט מען זיי געבאקן 
פּרײיטאָג, און געגעסן האָט מען זיי אים שבועות, דאָס הייסט אויפן 2טן טאָג. זע 
פריער מנחות פּרק י"א משנה ט'. לחם הפּנים, די (צוועלף) לחם-הפּנים-חלות (וועלכע 
מען ברענגט אין בית המקדש יעדן שבת, און די כהנים עסן זיי איבעראכטאָג שבת) 
ווערן געגעסן ניט װינציקער וי אין ניין טעג (דעם ניינטן טאָג, ווייל מען האָט זי 
געבאקן אים פּרײטאָג), און ניט שפעטער װי אין עלף טעג (דעם עלפטן טאָג) 
דאָס איז אויב דאָנערשטאָג און פרײיטאָג זענען געווען ראש השנה, און מען האָט די 
חלות געבאקן מיטװאָך. זע פריער מנחות פּרק י"א משנה ט'. -- קטן, א יינגל איז מען 
מליע ניט ווינציקער וי אין אכט טעג (דעס אכטן טאָג זינט ער איז געבוירן געװאָרן), 
און ניט שפּעטער וי אין צוועלף טעג. אויב דאָס יינגל איז געבוירן געװאָרן פרײיטאָג 
בין השמשות, און עס איז א ספק צי פרײיטאָג איז דער אכטער טאָג, צי שבת איז 
דער אכטער טאָג, איז דער דין, אז מען טאָר דאָס יינגל שבת ניט מל זיין, נאָר מען 
איז מל ערשט זונטאָג. אויב דאָנערשטאָג און פרייטאָג זענען ראש השנה, און דאָס 
יינגל איז געבוירן געװאָרן מיט אַכט טאָג צוריק מיטװאָך פארנאכט בין השמשות, 
און עס איז א ספק צי מיטװאָך איז דער אכטער טאָג צי דאָנערשטאָג איז דער אכטער 
טאָג, טאָר מען עס ניט מל'ע זיין אים ראש השנה און אויך ניט שבת נאָר מען איז 
עס מל זונטאָג, און דאָס איז דער 12טער טאָג. די משנה געפינט זיך אין מסכתא 
שבת פּרק י"ט משנה ה' און דאָרט געבן מיר דעם גענויעם פּירוש דערצו (ועגן 
,,מילה שלא בזמנה" אז זי איז ניט דוחה ניט שבת און ניט יום טוב). 


ג;. אין פוחתין, מען האָט אין בית המקדש געבלאָזן (אין איין טאָג) ניט ווינצי- 
קער פון איין און צוואנציק תקיעות (בלאָזונגן, סיי א תקיעה און סיי א תרועה) און 
ניט מער פון אכט און פירציק (תקיעות). יעדן טאָג האָט מען געבלאָזן אין בית 
המקדש מיט טראָמייטן (חצוצרות). מען האָט געגעבן 3 בלאָזן (תקיעה, תחועה און 
תקיעה) ביים עפנען די טויערן פון בית המקדש אין דער פרי, 9 בלאָזן ביים מקריב 
זיין דעם קרבן תמיד אין דער פרי, און 9 בלאָזן ביים מקריב זיין דעם קרבן תמיד 
פארנאכט. צוזאמען זענען עס 21 תקיעות. עס זענען געווען טעג ווען מען האָט צוגע- 
געבן נאָך תקיעות, און די גרעסטע צאָל איז געווען אים פרייטאָג װאָס איז געווען 
אים סוכות. דאמאָלס האָט מען געבלאָזן די 21 תקיעות װאָס מען בלאָזט יעדן טאָג, 
און מען האָט נאָך צוגעגעבן 12 תקיעות ווען מען האָט געבראכט דעם וואסער-קרבן 
(ניסוך המים) און 9 תקיעות בַיים קרבן מוסף, און 6 תקיעות װאָס מען בלאָזט יעדן 
פרייטאָג פארנאכט כדי מודיע צו זיין אז עס קומט אָן דעם שבת, צוזאמען האָט 
מען צוגעגעבן נאָך 27 תקיעות, און מיט די 21 פון יעדן טאָג איז עס 48 תקיעות. 
זע מסכתא סוכה פּרק ה' משנה הי. -- אין פוחתין, מען האָט (ווען די לויים זינגן שירה 


503 ערכין ב  -‏ שג 
מִשְׁנִנְכָלִי, וְלֹא מוֹסִיפִין על שִׁשֶׁה. | עֲצְרָ, וּבִשְׁמוֹנת ְמִי הֶחָ. וְלֹא הְיָה 
אִין פּוֹחָתִין מִשְׁנִי חַלילין, וְלֹא | מִכָּה בְּאבּיבּ שָל נְחֹשֶׁת אֶלָּא בְּאַּוּב 
מוֹסִיפִין על שָׁנִים עֵשֶׂר. וּבִשְׁנִים | שָׁל קָנָה, מִפְּנִי שׁקֹּלו עָרֵב. וְלֹא 
עֲשָׂר יֹם בַּשָׁנֶה הֶחְלִיל מִכָּה לִפְנִי | הָיָה מחָלִיק אֶלָא בְאַבּיב. יְחִירִ 
רַמְִכֵּח, בִּשְׁחִיטַת פֶּסַח רִאשֹׁן, | מִפָּנֵי שְׁהוּא מַחֲלִיק יָפֶּה : ך וְעַבְדִ 
כִשְׁחִיטַת פֶּסַח שָׁנִי, וּבְיוֹם טוֹב | הַכּהֲנִים הָי דִּבְרִי ַבִּי מֵאִיר, רב 
רֹאשׁוֹן שָׁל פֶּסַח, וּכְיוֹם טוֹב שָׁל | יֹסֵי אוֹמֵר, מִשְׁפְּחוֹת בֵּית הַמּנְרִים 





ואין בית המקדש) ניט װינציקער פון צוויי הארפעס (נבלים, נבל א הארפע) און נים 
מער פון זעקס (הארפעס). די לויים האָבן געזינגן שירה ביים מקריב זיין דעם קרבן 
תמיד און אויך ביי טייל אַנדערע פייערליכע געלעגנהייטן. טייל לויים האָבן געזינגן 
מיטן מויל און אנדערע לויים האָבן צוגעשפּילט אויף פארשידענע מוזיק-אינסטרן" 
מענטן. זאָגט די משנה, אז עס זענען געווען מינדסטנס 2 הארפעס, אָבער ניט מער 
פון 6 הארפעס. אין פוחתין משני חלילין, (בייס זינגן די שׂירה) איז פאראן נים וויו- 
ציקער מון צוויי פייפערס (חלילין) און ניט װינציקער פון זעקס (פייפערס). וועגן דעם 
מוזיק-אינסטרומענט ,,חליל" זענען פאראן פארשידענע טייטשן. טייל מיינען אז דאָס 
זענען פייפערס. אנדערע מיינע אז פלייטן, און ביים בלאָזן קלאפּט מען צו מיט די 
פינגער אויף די לעכעלעך (חלילים) אין פלייט. די גמרא זאָגט, אז ער הייסט חליל, 
ווייל ,,חלי קליה", זיין קלאנג איז זיס, אַנגענעם. ובששנים עשר, און צוועלף טאָג אין 
יאָר שפּילט דער פייפער (החליל מכה, ער שפּילט און מען קלאפּט אױף אים מיט 
די פינגער ביים שפּיל) פאר דעם מזבח; (און דאָס איז) ביים שעכטן דעם ערשטן קרבן 
פסח (דעם פירצנטן טאָג אין ניסן, ערב פּסח), און בייס שעכטן דעם פסח שני (דעם 
פערצנטן טאָג אין אייר, פאר די מענטשן וועלכע האָבן ניט געקאָנט ברענגען דעם 
ערשטן קרבן פסח אים פערצנטן טאָג אין ניסן וייל זי זענען געווען דאמאָלס טמא 
צי וייט פון בית המקדש), און אים ערשטן טאָג פּסח, און אים שבועות (שבועות איז 
אין ארץ ישראל נור איין טאָג) און אין די אכט טעג סוכות. דאָס זענען די יום-טוב- 
טעג ווען מען זאָגט גאנץ הלל, און אויך ביים שעכטן דעם קרבן פּסח האָט מען גע- 
זאָגט הלל (זע פּסחים פּרק ה' משנה ז'), און ביים הלל האָבן די לויים צוגעשפּילט 
מיט דעם חליל, ולא היה, און מען האָט ניט געשפילט (אױף דעם חליל) מיט א קו" 
פּערנעם מויל-שטיק (אבוב), נאָר מיט א מויל-שטיק פון א גראָזדרערל (קנה), וייל 
(דאדורך איז) זיין קלאנג זיס (ערב, אנגענעם). , אבוב" איז לוט איין טייטש דאָס 
מויל-שטיקל פון מוזיק-אינסטרומענט,' װאָס מען האלט אין מויל. איין טייטש אין 
דער גמרא איז אז דער חליל אליין האָט געהייסן ,,אבוב". אין אַראַביש און סיריש 
איז , אבוב" א פלייט, ולא היה מחליק, און מען האָט פארענדיקט (דאָס שפּילן 
שירה, מחליק, געמאכט גליאטיק, אָפּגעשניטן, געגעבן דעם לעצטן טאָ) ניעוט 
מער װוי מיט אן איינצלנעס פייפער (אבוב יחידי), ווייל ער פארענדיקט גוט. דאָס 
הייסט, אז צום סוף פון שפּילן ווען אלע אינסטרומענטן האָבן שוין אויפגעהערט, 
/האָט איין פייפער געגעבן דעם לעצטן טאָן (דעם ,,פינאל") ווייל דאָס האָט פארען- 
דיקט שיין. ,,מחליק" זאָל זיין אָדער פון ,חלק", מאכן גליאטיק, צוגליעטן, אָדער פון 
;חלק", פונאנדערטיילן, אפּטײלן, פארענדיקן, | 

ד. ועבדי, און זי (די וועלכע האָבן געשפילט אױף דעם פייפער, אוֹיף דעם 
חלי?) זענען געווען קנעכט פון כהנים, אזוי זאָגט ר' מאיר. ר' מאיר האלט, אז ,,אין 
מעלין מן הדוכן ליוחסין ולמעשר", אז ווען מען זעט איינעם שפּילן אין בית המקדש 
אויף דעם ,,דוכן", אויף דעם אָרט וואו מען שפּילט צו צו דער שירה, איז עס נאָכ- 
ניט קיין באווייז אז מען מעג זיך מיט אים משדך זיין (ליוחסין) און אז מען דארף 
אים געבן מעשר (אז ער איז א לוי). דאריבער האָבן שקלאפן פון כהנים (מיט וועלכע 
מען טאָר זיך ניט משדך זיין) געמעגט שפּילן ר' יוסִי זאָגט, אז זיי (די שפילער אויפן 
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ּבִית צִפֶּרָיָא וּמָאֲמָאוֹס הָיוּ מַשִׂיאִין | טוֹבִים שָׁל ראש הַשָׁנָה, וּמוֹסִיפִן 
לַכְהנָּה. רַכִּי חֲִינָא בֶּן אַנְטִינְנוס | עד לְעוֹלָם. אִין פּוֹחֲתִין מִשְׁתּ 
אוֹמָר, לִויִם הָיוּ: דן אִין פּוֹחֲתִין | חֲצוֹצְרוֹת, וּמוֹסִיפִין ער לְעוֹלֶם. (אֵין 
מָשִׂשָׁה טְלָאִים הַמְכְקְרין בְּלִשְׁכַּת | פּוֹחֲתִין) מִתִּשְׁעָה כִּנֹּרוֹת. וּמוֹסִיפִין 
הַטְּלָאִים, כְּרֵי לִשַּׁבֶת וְלֹשְׁני יָמִים | ער לָעוֹלָם. וְהַצִלְצֶל לְבֶד!ּ | אִין 


חליל) זענען געווען פון די משפחות בית הפּגרים און בית צפריא און פון אמאום, און 
זי האָבן חתונה געמאכט (זייערע טעכטער) צו כהניס. דאָס איז א סימן אז זיי זענען 
יאָ געווען מיוחסים, וואו די דאָזיקע ערטער (בית הפגרים" און ;בית צפריא" און 
אמאוֹם") זענען געווען ווייסט מען ניט. טייל חוקרים פון ארץ-ישראל געאָגראפיע 
מיינען, אז דאָס זענען געווען ערטער לעבן טבריה און אז אנשטאט , אמאום" דארף 
זיין ,.אמאוס" און דאָס זאָל זיין דער נאָמען פון די הייטע וואסער-קוואלן ביי טבריה 
(חמי טבריה, .חמת", ,אמאוס"), ר' חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז זי (די שפילער 
אױף דעס חלי?) זענען געווען לויים. און ער האלט אז ,,מעלין מדוכן למעשר", אז 
אויב איינער שפּילט אין בית המקדש אויפן ,,דוכן" מעג מען אים געבן מעשר, ווייל 
ער איז א לוי. די מחלוקה צװישן די תנאים איז נור וועגן די וועלכע האָבן געשפּילט 
אויף די מוזיק-אינסטררומענטן (כלים); אָבער וועגן די וועלכע האָבן געזינגן אין בית 
המקדש שירה מיטן מויל האלטן אַלע אז דאָס זענען געווען לויים, - 

ה. אין פוחתין, עס טאָרניט זיין ווינציקער פון זעקס אונטערזוכטע שעפּסלעך 
(טלאים מבוקרים, באקוקטע, אונטערזוכטע, צי זיי האָבן ניט קיין פעלער) אין דעם 
שעפסלעך-קאַמער (לשכת הטלאים, אין בית המקדש), כדי מען װמאָל האָבן מקריב 
צוֹ זיין דעם קרבן תמיד) אים שבת און די צוױיי טעג ראש השנה, און עס קאָנען זיין 
מער (אונטערזוכטע שעפסלעך) אָן א שיעור (עד לעולם, ,,ביז אייביק", אָן א גרעניץ), 
כדי צו פארשטיין די משנה איז נויטיק צו וויסן אז דער תנא פון דער דאָזיקער משגה 
האלט, אז די צוויי שעפּסלעך װאָס מען האָט מקריב געווען אין בית המקדש יעדן טאָג 
צום קרבן תמיד, איינס אין דער פרי און איינס פארנאכט (תמיד של שחר און 
תמיד שׂל בין הערביים), האָט מען געמוזט אונטערזוכן פריער 4 טעג, צי זיי האָבן 
ניט קיין פעלער. דאריבער האָט מען פיר טעג פאר דעם טאָג ווען מען האָט דאָס 
ערשטע מאָל מקריב געווען צוגעגרייט 8 שעפּסלעך און זיי 4 טעג אונטערזוכט. אין 
דעם ערשטן טאָג ווען מען האָט אָנגעהױיבן מקריב צו זיין דעם קרבן תמיד האָט 
מען פון די אכט שעפּסלעך מקריב געווען צװיי; זענען געבליבן אין דער קאמער 
זעקס שעפּסלעך. דעמזעלביקן טאָג פאַרנאַכט האָט מען צוגעקויפט 2 שעפּסלעך, און 
צומאָרגנס ווען מען האָט מקריב געווען 2 זענען װוידער געבליבן 6 שעפּסלעך. אזוי 
האָט מען געטאָן יעדן טאָג, אזוי אז שטענדיק זענען געווען מינדעסטנס 6 שעפּסלעך 
אין דער קאמער. די משנה גיט דאצו א סימן, אז פּונקט וי ווען ראש השנה פאלט 
אויט דאָנערשטאָג און פרײיטאָג, און דערנאָך גייט שבת, האָט מען די שעפּסלעך פאר 
דעם קרבן תמיד אים שבת געמוזט האָבן צוגעגרייט מיט 4 טעג צוריק, פון מיטװאָך 
(ווארום יום טוב און שבת טאָר מען דאָך ניט קויפן), אזוי האָט מען די שעפּסלעך 
פאר דעם קרבן תמיד פון יעדן טאָג געמוזט האָבן צוגעגרייט מיט 4 טעג צוריקי 
אזוי טייטשן די משנה די מפרשים אויפן יסוד פון דער גמרא. --- אין פוחתין משתי 
חצוצרות, עס דארפן זיין (ביים זינגן שירה און בית המקדש) ניט וינציקער פון 
צוויי טראָמייטערס (חצוצרות), און מען קאָן האָבן מער (טראָמײטערס) ביז אָן א 
שיעור (עד לעולם, אָן א גרעניץ); מען האָט ניט װינציקער פון ניין פידלן (כינורות), 
און עס קאָנען זיין מער (פינדלן), אָן א שיעור. די משנה גיט דאָ אלץ וועגן דער צאָל 
פון די פארשידענע מוזיק-אינסטרומענטן וועלכע האָבן געדארפן זיין ביים שפּילן און 
זינגן שירה אין בית המקדש. והצלצל בלבד, און די טאצן-פויק (צלצל, די צימבלן) איז 
| געווען (איינע) אליין. מער וי איין טאצן"פּױק האָט מען ניט באנוצט. 
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ּוֹחֲתִין מִשְׁנִים עֶשֶׂר לָוִַם הָעוֹמְרִי |כְּדִי לתֵּן תָּכֶל בִּנְעֵימָה. רַבִּי אֲליעָזֶר 
עַל הַדּוּכְן, וּמוֹסִיפִין עד לְעוֹלֶם. | בָּן יַעֲקבֿ אוֹמָר, אִין עולין לַמַּניִן 
אִין קִֶ ְִנֶם לעְרָה לַבוֹרָה אֶלָּא |ואֵין עוֹמְדִים עַל הַדּּכן. אֶלָא בְאֶרֶץ 
בְשָׁעָה שָׁהַלְוִיִם עוֹמָדִיםבַּשִׁיר, וָלֹא | חָיוּ עוֹמְדִים, וְרֶאשֵׁיהָן מִבִּין רַנלי 
הָיוּ אוֹמְרִים בְּנָכָלוְכנּוֹר אֶלָא כְּסָה |הַלְויִם. וְצוֵָרֵי הַלְּוִִם הָיוּ נִקרָאִין+ 


פרס נ 
א יֵשׁ ֶערְכִין לִהקֶל ולהחָמִיי. בִּשְֵׂהֶחוה הל וּלהַחָמִבׁוֹ 





! אין פוחתין, עס דארפן זיין (ביים זינגן און שפּילן שירה אין בית המקדש) 
ניט וינציקער פון צוועלף לױיים וועלכע שטייען אויפן דוכן (און זינגן די שירה), און 
עס קאַנען זיין מער (לויים) אָן א שיעור (עד לעולם, אָן א גרעניץ). דער רמבם זאָגט, 
אז די מיט ,12 לויים" מיינט מען די וועלכע זינגן. מיטן מויל, און תוספות זאָגְט אז 
מען מיינט די וועלכע שפּילן אויף די מוזיק-אינסטרומענטן, די כלי"זמר. מיט ,,דוכן" 
מיינט מען דאָ א בימה אין בית המקדש הויף, און די בימה איז געווען איינגעטיילט. 
אין דריי טרעפּ, און די לויים זענען געשטאנען אויף די טרעפּ און געזינגן און גע- 
שפּילט, אין קטן, א יינגל (א לוי) גייט ניט אריין אין בית המקדש הויף (עזרה) צו טאָן 
קיין שום עבודה װוי למשל אױיסצורײיניקן דעם הויף, אָדער אויפצוהייבן די טירן פון 
הױף), נאָר אין דער צייט ווען די לױים שטײען (אויפן דוכ) און זינגן שוירה. 
דאמאָלס קאָנען אויך יינגלעך לויים אריינקומען אין הויף און מיטזינגן מיט זיי, אזוי 
טייטשן די משנה רשי און דער ברטנורא. אָבער דער רמבם האָט גאָר אן אנדערן 
טייטש, דהיינו, אז א כהן וועלכער האָט קיינמאָל נאָכניט געטאָן די עבודה אין בית. 
המקדש, הייבט אָן זיין ערשטע עבודה דאמאָלס וען די לױים זינגן שירה. מיר 
טייטשן דאָ װי רשי. ולא הין, און זיי (די קליינע לױים) האָבן ניט געזאָגט {די שירה, 
ניט מיטגעהאָלפ) מיט דער הארפע צי מיט דעם פידל טי האָבן ניט געשפילט אױף 
קיין כלי"זמר), נאָר מיטן מױל זי האָבן נור מיטגעזינגן), כדי אריינצוגעבן (מיט 
זייערע דינע קול'עכליך) א אָנגענעמען-צומיש (תבל, פון בלל, צומיש, תבלין, אָנגע- 
נעם) אין דעם קלאנג (נעימה, געזאנג, מעלאָדיע). טייל טייטשן ,,תבל", האַרמאָניע"? 
דעם צוגעפּאסטן צוימיש. ר' אליעזר בן יעקב זאָגט. אז זיי (די קליינע לױים) ווערן 
ניט אריינגערעכנט אין דער צאָל (פון די צוועלף לױים, װאָס די מששנה זאָגט פריער 
אז מען דארף האָבן צו דער שירה, און עס מחן זיין צוועלף לױים א חוץ די 
קליינע לוים), און זיי שטעלן זיך אױך ניט אויפן דוכן, נאָר זיי שטייען (אונטן) 
אויף דער ערד (אויפן הויף, און זיי העלפן מיט-זינגן), און זייערע קעפּ דערגרייכן צו 
די פיס פון די לויים ווייל זיי שטייען אונטן, קומען אויס זייער קעפּ ביי די פיס פון די 
לױים וועלכע זענען אויפן דוכן), און מען האָט זיי (די קליינע לויים) גערופן , צוערי 
הלויים". ,,צוערי" האָט דאָ א טאָפּלטן טייטש, ערשטנס, איז עס פון װאָרט ,,צעיר", 
,יינג", און מען מיינט דערמיט ,די יינגע לויים", צווייטנס איז עס פון /,צער", זי 
האָבן פארשאפט צער די עלטערע לויים דערמיט, װאָס זיי, די עלטערע, האָבן ניט 
געקאָנט זינגן אַזױ שיין וי די יינגע. י 

פרקץ ג. - 

א. יש בערכין, עס איז פּאַראַן בי ערכין טייל מאָל װאָס איז ,,גרינגער" (פאר 

עס מענטש וועלכער האָט געזאָגט ,,ערכי עלי", , מיין אפּשאצונג זאָל זיין אויף מיר, 
און ער דארף צאָלן דערפאר געלט צום בית המקדש) און טייל מאָל װאָס איז , עזווע- 
רער* פאר אים. די משנה װעט דאָ געבן עטליכע הלכות וועגן פארשידענע זאכן װאָס 
זענען ,,להקל ולהחמין", און זי גיט זי נאָר ווייל זי לערנט וועגן ערכין דעם דין פון 
להקל ולהחמיר. די דאָזיקע זאכן זענען: בשדה אחחזה, (ווען איינער איז מקדישש צום 
בית המקדש זיינט) א ירושה-פעלד (א פעלד, װאָס ער האָט פון זיין פאָטער א ירושה) 
איז פאראן ,גרינג* און ,שווער"; ביי א שור המועד (אַן אָקס װאָס האָט שזוין דרי 
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הַמּוּעָד שָׁהֵמִית אֶת הָעָכָד לְהְקֵל | הַכְּעוּר שֶׁבְּיִשְָׂאֵל, נוֹתֵן חֲמִשִׁים 
ּלְהַחֲמִיר, בָּאוֹנֵם וּמְפַּתָּה וּמוֹצִיא | סָלע. וְאִם אָמַר הֲרִי דָמָיו עָלֵי, נוֹתֵן 
שֵׁם רֶע לְהָקֵל וּלְהַחֲמִיר. יֵשׁ בּעֲרְכִין | אֶת שִׁויוֹ: ב. בִּשָׂרֶה אֲהִוָּה לְהָקֵל 
לְהָקֵל וּלְהַחֲמִיר, כִּיצַד? אֶחָד וּלְהַחֲמִיה כִּיצַד/ אֶחֶר הַמַּקְדִּישׁ 
שׁהַעֲרִיְ אֶת הַָּאֶה שִׁביִשְוְאֵ וְאֶת | בְּחוֹלַת הַמְּחוֹז וְאֶחֶד הַמִּקְרישׁ 





מאָל געשטויסן) וועלכער האָט געהרגט א שקלאף איז פאראן ,גרינג" און ,שווער", 
ניי איינעם וועלכער פארגוואלדיקט א יינג מיידל (אונס) און ביי אייגעם וועלכער 
רעדט אָן א יינג מיידל (צו לעבן מיט אים, מפתה) און בי" איינעם וועלכער לאָזט ארוים 
א שלעכטן קלאנג (אויף זיין פרוי נאָך דער ערשטער חתונה נאכט אז זי האָט ‏ 
געלעבט מיט אן אנדערן מאַן, מוציא שם רע) איז פאַראַן ,גרינג" און ,עווער". 
די משנה װעט באלד כסדר דערקלערן די אַלע זאכן, אָבער כדי מען זאָל זי בעסער 
פארשטיין,. װעלן מיר דאָ געבן דעם יסוד פון דעם ,גרינג" (להקל) און,שווער" 
(להחמיר). עס איז פאראן אמאָל ווען א מענטש דארף באצאָלן געלט לויט דעם ווערט 
פון א זאך. למשל אז איינער האָט געטאָן א שאָדן אַן אַנדערן מענטש, ער האָט אים 
פארברענט זיין הויז, דארף ער באצאָלן וויפיל דאָס הויז איז ווערט. אויב דאָס הויז 
איז ווערט געווען 500 גילדן, באצאָלט ער 500 גילדן. אוב דאָס הז איז װערט 
געווען 1000 גילדן, באצאָלט ער טויזנט גילדן. אָבער אין די אלע זאכן װאָס די 
משנה האָט דאָ דערמאָנט, האָט די תורה פעסטגעשטעלט אַ באַשטימטע סומע געלט, 
וויפיל מען דאַרף באצאָלן, אָן שום אונטערשיד פון דעם ווערט פון דער זאך. למשל 
ביי ערכין, אז ראובן זאָגט זועגן אן אנדערן שמעון ,,ערכו עלי", און יענער שמעון 
איז אלט פון 20 ביז 60 יאָר, דארף ראובן באצאָלן 50 שקלים (סלעים-מטבעות), אָן 
שום אונטערשיד צי שמעון איז א שטארקער מאן און א שיינער מאן און ווען מען זאָל 
אים פארקויפן פאר א קנעכט װאָלט מען געקאָנט אָפּנעמען פר אים 100 שקלים, צי 
שמעון איז אַ קראנקער און א מיאוסער און ווען מען זאָל אים װעלן פארקויפן פאַר 
א קנעכט װאָלט מען אָפּנעקומען פאר אים נור 10 שקלים. דאָס איז טיילמאָל , גריג- 
גער" געמאכט פאר ראובנען; למשל אויב שמעון איז װערט 100 שקלים, און ראובן 
צאָלט נור 50, און טײילמאָל איז עס , שווערער" געמאַכט פאר אים, למשל, ווען שמעון 
איז ווערט נור 10 שקלים, און ראובן דארף צאָלן 50, דאָס זעלביקע איז מיט די אג- 
דערע זאכן, װאָס די משנה כרענגט פריער, מחמת אויך ביי זיי האָט די תורה גע" 
זאָגט אז מען דארף באצאָלן נור א באשטימטע סומע, אָן אונטערשיד פון ווערט פון 
דער זאך. --- און איצט װעט די משנה דערקלערן װעגן יעדער זאך באזונדער. / 
יש בערכין, וי אזוי , איז פאראן ביי ערכין גרינגער און שווערער"? סיי איינער האָט 
מעריך-געווען (געזאָגט ,,ערכו עלי, זיין אפשאצונג איז אויף מיר") דעס שענסטן ייד 
(הנאה שבישראל, דעם שענסטן און געזונטסטן ייד וועלכער איז ווערט א סך געלט 
צום פארקויפן) און סיי ער האָט מעריך-געווען (געזאָגט ,ערכו עליי) דעם מיאוס'סטן 
ייך (הכיעור שבישראל, דעס קראנקסטן, וועלכער איז ווערט זייער וייניק געלט צוס 
פארקויפן), דארף ער געבן (צום בית המקדש) פופציק סלעים. אזוי וי מיר האָבן 
פריער דערקלערט. ואס אָמר, און אוב ער האָט געזאָגט (וועגן אן אנדערן) ,,דמיו 
עלי" (,זיין געלט-ווערט זאָל זיין אויף מיר") דארף ער געבן צום בית המקדש, וויפיל 
יענער איז ווערט. דאָ שאצט מען אָפּ יענעם וויפיל ער איז ווערט ווען מען זאָל אים 
פארקויפן פאר א קנעכט, און אויב ער איז ווערט 100 סלעים, דארף דער גדר-טוער 
געבן גאנצע 100 סלעים (ניט 50), און אויב ער איז ווערט 10 סלעים דארף דער נדר 
טוער געבן נור 10 סלעים (און ניט 50). 

ב. בשדה אחזה, װי אזוי איז ביי א ירושה-פעלד גרינג און שׂווערן סיי אייד 
נער איז מקדיש (צום בית המקדש א פעלד װאָס ער האָט באקומען ירושה און עם 
ליגט) אין דעם זאמד פון (אָרט) מחוז (דאָס איז זייער שלעכט, זאמדיק פעלד) און 
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בְּפַרְדָּוֹת סְבַסְטִי, נוֹתֵן רֶע חוֹמָר | נוֹתֵן חוֹמֶשׁ, וּבִשְׂדָה מִקְנָה אִינוּ נוּחֵן 
שְׂעוֹרים חֲמִשִׁים שָׁקֵל כּסֶף, וּכִשְׂדֵה | חוֹמָשׁ: { בְּשׁוֹר הַמּוּעָד שֶׁהָמִית 
מִקְנָה נֹתֵן אֶת שִׁוּ. בִּי אַליעוֶר | אֶת הָעֲבֶד לִהָקֵל וּלָהַחֲמִיר, כִּיצֵ' 
אוֹמַר. אֶחָד שָׂרֵה אַחְוָה וְאֶחֶד | אֶחָד שָׁהַמִית אֶת הַנָּאֶה שְבֶּעכָדִים 
שָׂדֵה מִקְנָה. מַה בִּין שׂדֵה אִחְזָה | וְאֶת הִכְּעוּר שֶׁבָּעבָדִים, נותֵן שׁלֹשִׁים - 
לִשְׂדֵה מִקְנָה, אֶלָּאשִָּׁשָׂדֵה אֶחְוָה | סָלֶע. חֲמִית בֶּן חורין, נוֹתֵן שיו 





סיי איינער איז מקדיש (א ירושה-פעלז) אין די גערטנער (פון אָרט) סבסטי (דאָס 
איז זייער גוט פעלד), דארף מען װוען מען לייזט עס אוים, מען קויפט עס אוים פון 
בית-המקדש-שאצמייסטער) צאָלן פאר יעדן שטיקל פעלד װאָס מען קאָן דאָרט פאר- 
זייען א חומר (דרייסיק סאה) גערשטן פופציג זילבער-שקלים (סלעים). טײילמאָל איז 
דאָס, װאָס מען צאָלט א באשטימטן פּרײיז, 50 סלעים פאר יעדן שטיקל פעלד װאָס 
מען קאָן עס פארזייען מיט 20 סאה גערשטן, גרינגער פארן קויפער, אויב דאָס פעלד 
איז א גוט פעלד, און עס איז װוערט מער, למשל 0 סלעים; און טײילמאָל איז עס 
שווערער, דהיינו, אויב דאָס איז א שלעכט פעלד און עס איז ווערט ניט מער וי 25 
סלעים, און מען מוז אויך צאָלן דערפאר 50 סלעים, טייל טייטשן ,, חולות" די געגנט, 
די סביבה (פון ,,מחול", דער ,אַרום"). וועגן ,מחוז" מיינען טייל אז דאָס איז די 
זאמדיקע געגנט ביים ים, .סבסטי" האָט געהייסן אמאָל די שטאָט שומרון, און װי דער 
יוסיפון לרומיים דערציילט האָט הורדוס המלך א נאָמען געגעבן די שטאָט , סעבאס- 
טע" לכבוד דעם רוימישן קייזער סעבאסטיאן אויגוסטוס, און דאָרט זענען געווען טיי- 
ערע גערטנער. ,חומר" איז 20 סאה, און א פעלד צו פארזייען 30 סאה גערשטן (װאָס 
פארנעמט מער אָרט וי פארזייען עס מיט ווייץ) איז א שטח פון 75 טויזנט קוואדראט- 
איילן. לערך 215 איילן די לענג אויף 275 איילן די ברייט. ובשדה מקנה, און (אויב 
מען האָט מקדיע) געווען ניט א ירושה-פעלד נאָר (א געקויפט פעלד) דארף ער (דער 
װאָס לייזט עס אויס פון בית-המקדש-שאצמייסטער) געבן (דעם בית המקדע)) וויפיל 
דאָס (פעלד) איז ווערט. פאר א בעסער פעלד צאָלט מען מער, און פאר א ערגער פעלך 
צאָלט מען װינציקער. ר' אליעזר זאָגט, אז סיי א ירושה-פעלד און סיי א געקויפט 
- פעלד (דארף מען געבן פופציק סלעים פאר יעזן שטח װאָס צו פארזייען עס דארף 
|מען האָבן דרייסיק סאה גערשמן; װאָס דען איז דער אונטערשיד צווישן א ירועה- 
פּעלד און א געקויפט פעלד? (דער אונטערשיד איז) נאָר, װאָס בי א ירועוה-פעלד 
(ווען דער װאָס האָט עס מקדיש געווען לײזט עס אױס) מז ער צױצאָלן א פיפטל 
מזומש, ער דארף צוגעבן נאָך צוועלף סלעים און א האלבן סלע צו די ףופציג סלעים, 
דאָס הייסט צוויי און זעכציק סלעים און א האלבן סלע, און דער צוגאָב, צוועלף און 
א האלבן סלע איז א פיפטל דערפון, א חומע), און ביי א געקויפט פעלד דארף מען 
ניט צוצאָלן דאָס פיפטל (דעם חומע). נאָר מען גיט בלויז די 50 סלעים. מיר ווילן 
דאָ באמערקן, אז ניט שטענדיק צאָלט מען 50 סלעים, טיילמאָל צאָלט מען ווינציקער,. 
דאָס איז לויט דעם חשבון פון די יאָרן ביז צום יובל-יאָר. פּרטים וועגן דעם געבן 
מיר ווייטער פּרק ז' משנה א" | קר 

| ג. בשור המועד, װי אזוי ;איז ביים אָקס א מועד וועלכער האָט געהרגעט א 
שקלאף, גרינג און שווער"? סיי אויב ער (ראובנ'ס אָקס דער מועֵד, וועלכער האָטְ 
שוין געהרגעט דריי מאָל) האָט (איצט) געהרגעט (שמעו'ם) דעם שענסטן צוויִשן 
שקלאפן (דעם שענסטן און געזונטסטן שקלאף, וועלכער איז ווערט א סך געלט) און 
סיי ער האָט געהרגעט (שמעון'ם) מיאוסטן שקלאף וועלכער איז ווערט וינציק 
געלט) דארף ער (ראובן) געבן (שמעונען) דרייסיק סלעים. אויך דאָ איז עס ,גרינג" 
פאר ראובנען אויב דער שקלאף איז ווערט געווען, למשל, 0 סלעים, און ער צאָלט 
נור 20 סלעים, און שווער איז עס פאר אים אוב דער שקלאף איז ווערט געוען 
נור 10 סלעים, און ער מוז צאָלן 30 סלעים, המית בן חורין, אױיביער (ראובנ'ט 
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חָכֵל, בְּוָה וּנְֶה מְשַׁלַּם גזֶץ שָׁלֵם; 
= בָּאוֹנֵס וּמְפַתָּה לְהָקֵל וּלְהַחֲמִיר, 
כִּיצַד ? אֶחָד שֶׁאָנַם וּפִתֶּה אֶת 
הַגְדוֹלָה שָׁנְְִּּנָּה וְאֶת הַקְּטַנֶּ 
שׁבִישְׂרָאֵל, נוֹתן חֲמִשִׁים סֶלע, 
ְהַבֹּשָׁת. וְהַמּנֶם. הַכֹּל לְפִי הַמְּבַישׁ 
ְהַמְִּבַיִשט: { בַּמּוֹצִיא שֵׁם רֶע 


ערכין ג 


נוֹתֵן. מֵאֶה סָלע. 





שח 
לְהָקֹל וּלְהַחֲמִיו, כִּיצֵד' אֶחֶד 
שְׁהוֹצִיא שֵׁם רֶע עַלְ נְדוֹלָה 
שָׁבַּנִּהנֶה וְעַל קִטנָּה שֶׁבישְרָאֵלי 
נִמְצָא הָאוֹמֶר 
ְּפִיו וָתֶר מִן הָעוֹשָׂה מְעֲשֶׂה. שָׁן 
מְצִינוּ שֶׁלֹא נָחְתַּם גָז דִּין על 
אֲבוֹתֵינוּ בַּמִּרְבָּה. אֶלֶּא על לְשׁוֹ 


אָקס) האָט געהרגעט א פרייען מענטש (ניט א שקלאף) דארף ער (ראובן) געבן (צו 
די יורשים פון געהרגעט) וויפיל ער איז ווערט געווען. דאָס זאָגט די תורה (שמות 
ב"א ,אם כופר יושת עליו ונתן פּדיון נפשו") און עס ווערט געטייטשט ,פּדיון גפשו", 
די אויסלייזונג פון זיין לעבן, אז מען מיינט דערמיט דאָס געלט וויפיל דער געהרגע" 
טער איז ווערט געווען ווען מען פארקויפט אים פאר א שקלאף. חבל, אױב ער 
(ראובן'ס אָקס) האָט (ניט געהרגעט נאָר) פארוואונדעט סיי דעם (א שקלאף) און טי 
דעם (א פרייען מענטש) דארף ער (ראובן) באצאָלן דעם גאנצן שאדן. דאָס הייסט דעם 
אונטערשיד וויפיל דער פארוואונדעטער איז איצט װערט װינציקער פון דעם װאָס 
ער איז װערט געווען איידער מען האָט אים פארוואונדעט. יי 
ד באונס, וי אזוי ,,איז ביי איינעם וועלכער פארגוואלדיקט אָדער רעדט אָן (א 
יינג מיידל) גרינג און שווער"? סיי איינער פארגוואלדיקט אָדער רעדט אָן די חשוב- 
סטע (גדולה, די גרעסטע, דאָס חשוובסטע מיידל) פון כהנים (פון דער מיוחסדיקער 
כהנים-משופחה), און סײ די נידריקסטע (קטנה, די קלענסטע) פון א ישראל (פון א 
געוויינטליכער משפּחה) באָצאלט ער (דעם פאָטער פון מיידל) פופציק סלעים. דאָס איז 
דער ,קנס", די שטראָף, אלץ אייגס, פון וועלכער משפּחה דאָס מיידל איז. והבועות 
והפגם, און (דאָס באַצאָלן) פאר פארשעמען (דאָס מיידל) און פאר מאכן (דאָס מייד?). 
ווינציקער ווערט (9גם) ווערט שוין אפגעשאצט אלץ לױט דעם װער עס האָט פארי 
שעמט (ווער עס איז געווען דער מאן ואָס האָט עס געטאָ) און לױט דעם װער אי 
דער וועלכער איז פארשעמט געװאָרן. לוט איין דיעה, אויב דער פארשעמטער איז גע 
ווען א נידריקער מענטש, דארף ער מער באצאָלן; און לויט אן אנדערער דיעה, אויב 
דער פארשעמער איז געווען א חשובער מענטש דארף ער מער באצאָלן. און מען 
דארף באצאָלן מער אויב דאָס פארשעמטע מיידל איז פון א חשובער מִשפּחה, | 
ה במוציא שם רע, װי אזוי ,איז איז ביי איינעם וועלכער מאכט א שלעכטן 
נאָמען (זיין פרוי נאָך דער ערשטער חתונה-נאכט אז זי האָט געלעבט מיט אָן אנדערן 
מאן) גרינג און שווער ? סיי ער האָט ארויסגעלאָזט א שלעכטן נאָמען אויף די חשום" 
סטע (פרוי) פון (דער חשובסטער) כהגים-משפחה, און סיי אויף (א פרוי װאָס אי) 
פון דער קלענסְטער ישראל-מעופחה, דארף ער (דער מאן) געבן הונדערט סלעים 
אויך דאָ איז ניט קיין אונטערשיד פון דער גרויס פון שאדן װאָס עֶר האָט געטאָן. 
נמצא, (דערפון װאָס װוען איינער פארגוואלדיקט א מידל צאָלט עֶר נור פופציק 
טלעים, און ווען איינער מאכט א שלעכטן נאָמען א פרוי צאָלט ער הונדערט סלעים 
קומט אויס (לערנען מיר אָפּ) אז ער עס רעדט (שלעכטס) מיט זיין מוי? איז הארבער 
(זיין שטראָף) פון (דער שטראָף) װאָס עם קומט דעם װועלְכער טוט א מעשה דאָ גיט 
די משנה דברי מוסר, אז רעדן שלעכטס אויף א צווייטן איז טיילמאָל הארבער פון טאָן 
יענעם א שאָדן בידים, דורך א מעשה. שכן, ווארים אזוי געפינען מיר, אז דער גזר 
דין דער שלעכטער פסק דין) אויף אונדזערע עלטערן אין מדבר איז ניט געחתמעט 
געוואָרן (פאר קיין אנדערע עבירה) נאָר פאר לשון הרע (רעדן שלעכטס). ערשט וען 
די מרגלים זענען צוריק געקומען און האָבן אויסגערעדט שלעכטס, לשון הרע, אויף 
ארץ ישראל, אַז דאָס לאנד טוג ניט, האָט גאָט גוזר געווען אויף די יידן אז זי זאָלן אויס- 
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- הָרֵע, שִׁנּאֲמֵר וַיָֹפּוּ אוֹתִי זֶה עָשָׂר פֶעָמִים וְלֹא שָׁמְעוּ בְקוֹלִי: 


| פרק ר | יי 
א הַשֵּׂג יִד בַּנּוֹדֵר, וְהַשָּׁנִים בַּנדָר, הַשֵנ יֶד בַּנּוֹרֵר כּיצֵד ? עֲנֵי שָׁהַעָרִיךְ 
ְהָעֲרָכִים בּגערְך והָעֶרךְ ִּומן הָעֶרֶדּ. | אֶת הָעֲשִׁיר, נוֹתן עֶרֶך עֲנֵיי וְעָשִׁיר 
שטארבן אין מדבר און ערשט זייערע קינדער זאָלן אריינקומען קיין ארץ ישראל. 
כאָטש די יידן האָבן פריער געזינדיקט א סך מאָל און געטאָן אנדערע עבירות, האָט 
גאָט פאר יענע עבירות זי ניט באשטראָפט מיט דעם גזר דין ניט אריינצולאָזן זיי אין 
לאנד. פון וואנען ווייסן מיר דאָס דארויף זאָגט די משנה: שנאמר, ווארום עס ווערט 
געזאָגט (אין במדבר י"ד, כ"ב, ביי דעס סיפור מיט די מרגלים וי גאָט זאָגט) וינסו 
אותי זה עשר פעמיס ולא שמעו בקולי, און זיי האָבן מיך שוין געפרואווט (געזינדיקט 
קייגן מיר) שוין צען מאָל און זי האָבן מיך ניט געהאָרכט". פונדעסטוועגן האָט גאָט 
פאר יענע חטאים זיי ניט באשטראָפט מיט ניט אריינלאָזן זיי קיין ארץ ישראל, און 
פאר לשון הרע אויף ארץ ישראל האָט מען זיי יאָ באשטראָפט. 
פרק 7. 
השג יד, דער פארמעגנס מצב, (דאָס צאָלן ווינציקער ווען איינער זאָגט איף אן 
אנדערן ,ערכי עלי* און ער האָט ניט צו צאָלן דאָס גאנצע געלט, השג יד, מען נעמט 
אזוי פיל וויפיל זיין ,,האנט דערגרייכט", וויפיל ער קאָן צאָלן), גייט לויט דעם מענטש 
וועלכער טוט דעס נדר. די תורה אין ויקרא כ"ז זאָגט, אז אויב איינער למשל ראובן, 
זאָגט אויף אן אנדערן, אויף שמעון ,ערכו עלי" ,זיין אפּשאצונג איז אויף מיך", 
דארף ער צאָלן צום בית המקדש 50 סלעים אויב שמעון איז אלט פון 20 ביז 60 יאָר, - 
אויב אָבער ראובן איז אן אָרימאן און קאָן געבן ניט מער וי איין סלע נעמט מען ביי 
אים נור דעם איינעם סלע (זע פריער פּרק ב' משנה א'). זאָגט די משנה, אז דאָס גייט 
לויט דעם ,מעריך", לוט ראובנ'ס פארמעגנס-מצב, אוב למשל, ראובן איז אן 
אָרימאן און שמעון א נגיד, צאָלט ראובן נור דעם איינעם סלע. אוב ראובן איז א 
נגיד כאָטש שמעון איז אן אָרימאן נעמט מען ביי אים די גאנצע 50 סלעים, והששניס, 
און וועגן די יאָרן גייט מען לוט דעם אוֹיף וועלכן מען האָט געטאָן דעם נדר (ליט 
שמעון'ס יאָרן). די תורה זאָגט דאָרט אין ויקרא כ"ז, אז אויב שמעון איז אלט פון א חודש 
בּיז 5 יאָר צאָלט ראובן 5 סלעים, און אויב פון 5 יאָר ביז 20 צאָלט ראובן נור 20 
סלעים, און אויב פון 20 ביז 60 יאָר דארף ראובן צאָלן 50 שקלים, און פון 60 יאָר 
און עלטער דארף ראובן צאָלן 20 שקלים; זאָגט די משנה אז דאָס גייט ניט לוט 
ראובנ'ס יאָרן, נאָר לוט שמעון'ס יאָרן. והערכים, און די ערכים (די שאצונג) זענען 
לױט דעם ועלכן מען האָט מעריך-געווען (לױט שמעון). די תורה זאָגט דאָרט 
ויקרא כ"ג, אז אויב מען האָט געזאָגט אויף א מאנספּערזאָן פון 20 ביז 60 יאָר , ערכו 
עלי" דארף מען געבן 50 סלעים, און אויב מען האָט געזאָגט אויף א פרוי פון זעלביקן. 
עלטר דארף מען געבן 20 סלעים, זאָגט די משנה אז דאָס גייט לויט דעם צי דער 
נערך איז געווען א מאנספּערזאָן צי א פרוי, און ניט לוט דעם מעריך, לויט דעם 
וועלכער האָט געזאָגט דעם ,,ערכו עלי". אויב למשל שרה האָט געזאָגט אויף שמעו- 
נען ,.ערכו עלי", דארף שרה צאָלן װי פאר א מאנספּערזאָן, 50 סלעים. אויב ראובן 
האָט געזאָגט אויף שרה ,,ערכה עלי", דארף ראובן צאָלן װי פאר א פרוי, נור 20 
סלעים. והערך, און דאָס צאָלן (לױט די יאָרן פון נערך) קומט פאר לױט דער צייט 
ווען מען זאָגט דעס ,ערכו עלי* (בזמן הערך, לוט דער צייט ווען מען מאכט דעם 
ערך). אויב וען ראובן האָט געזאָגט אויף שמעונען /,ערכי עלי" איז שמעון אלט 
געווען 19 יאָר, און דערנאָך אי ער אלט געװאָרן 20 יאָר, צאָלט ראובן ניט 50 
סלעים (װוי פאר א 20-יעריקן מאנספּערזאָן) נאָר 20 סלעים (ווי פאר א 19-יעריקן 
מאנספּערזאָן). -- איצט װעט די משנה געבן די דערקלערונגן צו דעם אלעם. השג 
יד, װאָס מיינט מען מיט ,דער פארמעגנס-מצב איז לױט דעם וועלכער מאכט דעם 
נדר"? אוב אן אָרימאן האָט מעריך געווען (געזאָגט ערכו עלי") אױף א רייכן מאן, 
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שער אֶת ַענִינוֵ רד עשר 
3 אֲבֶל בַּקּרבָּנוֹת אֵינוֹ כֵן. הרי 
שָׁאָמַר הֶרבָּנו שָׁל מְצוֹרֶע זֶה עָלַי 


אָם הָיָה מְצוֹרֶע עֲנִי מֵכִיא הַרְבֵן 
עֲנִי, עָשִׁיר, מָכִיא הִרְבֵּן עָשִׁיר,. רַבִּ 


ערכין ד שי 


חַיִב כְּלוּם, אֲכֶל הָעֲשִׁיר שֶׁאָמֵי 
עִרְכִּי עלי, וְשׁמַע הָעֲנִ וְאָמַי. מה 
שָׁאָמַר זֶה עֲלַי, נוֹתֵן עֶרֶך עָשִׁיר. 
הָיָה עָנִי ְהַעֲשִׁיר, אוֹ עָשִׁיר וְהֲָנִי 
נוֹתֵן עָרֶךְ עָשִׁיר. רַבִּי יְהוּרָה אוֹמָר, 


אֲפִילוּ עֲנִי וְהָעָשִׁיר וְחזַר וְהָעָנִי 
נוֹמן עֶרֶד עָשִׁיר : { אֲכֶל ִּּרְָנוֹת 
אֵינוֹ כֵן, אֲסִילוּ אָכָיו מֶת וְהִנִיחַ לו 


אוּמָר, אוֹמָר אֲנִי, אַף בַּעֲרָכִים כֵּן 
וְכִי ‏ מִפְּנֵי מָה עֲנִי שָׁהָעָרִיך אֶת 
הָעֲשִׁיר, נוֹתֵן עֶרֶד עָנִי ' שָׁאֵין הָעָשִׁיר 





צאָלט ער דעם ערך פון אן אָרימאן (און אוב ער האָט ניט מער פון איין סלע, צאָלט 
ער נור איין סלע), און אויב א רייכער מאן האָט מעריך. געווען אן אָרימאן (געזאָגט 
אויף אים ,.ערכו עלי") צאָלט ער דעם ערך פון א רייכן מאן (די גאנצע פופציג סלעים). 
אזוי װוי מיר האָבן פריער דערקלערט. 


ב. אבל, אָבער ביי קרבנות װואָס עס דארף ברענגן אין בית המקדש א מצורע, 
א קרעציקער מאן, וועלכער איז אויסגעהיילט געװאָרן פון זיין צרעת, אזן אויב ער 
אין א רייכער ברענגט ער דריי ששעפסלעך, און אױב ער איז אָן אָרימאַן ברענגט 
ער 2 טויבן און א שעפסל) איז ניט אזוי. און די משנה דערקלערט באלד װאָס מען מיינט 
דערמיט. הרי שאמר, אוב איינער (ראובן) האָט געזאָגט (געטאָן א נדר): ,,די קרבנות 
פון דאָזיקן מצורע (שמעו) דעם אויסגעהיילטן פון מצורע) זאָלן זיין אױף מיר 
(איך זאָל זיי ברענגן)*, איז אוב דער מצורע (שמעוף איז געווען אן אָרימאן, ברענגט 
ראובן דעם קרבן פון אן אַרימאן (די צוויי טויבן און א שעפסל, כאָטש ראובן איז א 
רייכער מאן, און (אויב שמעון דער מצורע איז) א רייכער מאן, ברענגט ער (ראובן) 
דעס קרבן פון א רייכן מאן (דריי שעפסלעך, כאָטש ראובן איז אן אַרימאן). דאָס 
הייסט, אז ביי די קרבנות פון מצורע איז אנדערש וי ביי די ערכים. רבי (דער מסדר 
פון דער משנה, ר' יהודה הנשיא) זאָגט, איך זאָג, אז אויך ביי ערכיס איז אזוי (וי 
בי די קרבנות מצורע, אוב עס איז דער זעלביקער פאל וי ביי די קרבנות), ווארום 
פארװואָס איז (די הלכה) אז אוב אן אָרימאן האָט מעריך געווען (געזאָגט ,,ערכו עלי") 
אױף א רייכן מאן, צאָלט ער נור דעם ערך פון אן אָרימאן (איין סלע), וייל דער 
רייכער מאן (וועמען ער האָט מעריך געוועף איז דאָך גאָרניט חייב (ער דער רייכער, 
איז דאָך גאָרניט שולדיק, ער האָט דאָך גאָרניט געזאָגט); אָבער אוב א רייכער מאן 
האָט געזאָגט (אויף זיך אליין) גערכי עלי" (מיין אפשאצונג איז אױף מיר) און אן 
אָרימאן האָט דאָס געהערט און געזאָגט: װאָס דער דאָזיקער רייכער מאן) האָט 
געזאָגט (מנדר געווען צוגעבן זאָל זיין אויף מיר", דארף ער (דער אָרימאן) געבן דעס 
ערך פון א רייכן מאן (פופציק סלעים). דאָ איז עס שוין גלייך צו די קרבנות פון 
מצורע, מחמת דער אָרימאן צאָלט לוט דער התחייבות, דעם חיוב, װאָס איז ארויף 
אויפן רייכן מאן. היה עני, אויב (איינער וועלכער האָט געזאָגט ,ערכי עליי) איז גע 
ווען (אין דער צייט פון זאָגן) אן אָרימאן, און דערנאָך (איידער ער האָט באצאָלט) 
איז ער געװאָרן רייך, אָדער ער איז (ביים זאָג) געווען רייך און דערנאָך איז ער גע- 
װאָרן אן אַרימאן, דארף ער געבן דעם ערך פון א רייכן (פופציק סלעים); ר' יהודה 
זאָגט, אז אפילו ער איז (בעת דעם זאָגן) געוען אַן אַרימאן, און דערנאָך איז ער 
געװאָרן רייך, און דערנאָך איז ער װידער געװאָרן אן אָרימאן, דארף ער געבן דעם 
ערך פון א רייכן מאן (די פופציג סלעים). ר' יהודה לערנט עס אָפּ פון פּסוק אין 
ויקרא כ"ז ;װאָס מך הוא מערכך", אז ער דארף זיין ,מך", אָרים, כסדר, פון דער צייט 
ווען ער זאָגט, ביז דער צייט װען דער כהן, װעלכער דארף אפּשאצן זיין פארי 
מעגנס-מצב, שאצט אים אָפּ (זע פריער פּרק ב' משנה א'). 
ג; אבל, אָבער ביי די קרבנות (פון אן אויסגעהיילטן מצורע) איז ניט אזו; 
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רבּוֹא, סְפִינְתוֹ ביָם וּבָא לוֹ בְרְבּוֹאוֹת, 
אִין להָקְדֵּשׁ בָהָן כְּלוּם: |- שָׁנִים 


ַּנִּדֶּר כִּיצֵר? יָלֶר שְׁהַעֲרִיךְ אֶת הזָקן. 


נוֹמֵן עֶרֶד זקן, ווָקִן שָׁהַעֲרִיךְ אֶת 
הִיָלָר, נוֹמן עֶרךיֵָר. וַערָכִים בַּנָעֵרֶךְ. 


ערכין ך 


שיא 
אֶת הָאִישׁ, נוֹחָנֶת עֶרֶךְ אִישׁ. וְהעֶרֶךְ 
כוְכן הָעָרָך. כִּיצֵד ? הֶעֲרִיכוֹ פָּחוּת 
מִבָּן חָמֵשׁ ונְעֵשֶׂה יוֹתֵר על בֶּן חָמֵשׁ 
פָּחוּת מִבֶּן עֶשָׂרים, וְגַעֲשֶׂה יוֹחֶר על 
בּן עֵשְׂרִים, נוֹתֵן כִּזמֵן הָעֶרֶךְּ.. יֹם 


כִּיצֵד ? אִישׁ שָׁהַעֲִיךְּ אֶת הָאֶשָׁה, 
נוֹתֵן עֶרֶךְ אֹשָׁה. וְאֵשֶׁה שָׁהֲעֲרִיכָה 


שְׁלֹשִׁים כִּלְמִטֶּה מִמָּנּּ שְׁנַת חָמֵשׁ 
ישְׁנַת עִשְׂרים כַּלְמֵטֶּה מִמְּנּוישָּׁאָמַ. 


אפילו זיין פאַטער איז געשטאָרבן (נאָך דער צייט ווען דער אויסגעהיילטער ארימער 
מצורע איז מחויב געװאָרן צו ברענגן זיינע קרבנות) און ער האָט אים איבערגע- 
לאָזט צען טױזנט (רבוא, צען טױזנט, א גרױים עשירות), (אָדער ער דער אָרימער 
מצורע) האָט א שיף אויפן ים (פארדינגן צו אַנדערע מענטש) פאר צענער טוזנטער 
(בריבואות, פאר זייער א סך געלט), האָט דאָס בית המקדש דערפון גאָרניט 
און ער ברענגט די קרבנות פון אן אָרימאן, צוויי טויבן און אַ שעפּטל, אוב ער 
פארמאָגט גאָרגיט א חוץ דער ירושה אָדער א חוץ דער פארדונגענער שיף. אפילו 
דער פאָטער איז געווען גוסס אין דער צייט ווען דער מצורע איז מחויב גיװאָרן צו 
ברענגן די קרבנות, הייטט עס אויך אז ער איז דאמאָלס געווען אן אָרימאן, און וועגן 
דער פארדונגענער שיף נעמט מען אָן דעם דין אז ,אין שכירות משתלמת אלא 
לבסוף", דאָס געלט פארן דינגן די שיף באַצאָלט מען ערשט צוֹם סוף, נאָך דער 
גאנצער צייט, אויף ווען זי איז פארדונגן געװאָרן, און ממילא הייסט איצט דער 
אויסגעהיילטער מצורע אן אָרימאן, ווייל איצט האָט ער דאָך ניט קיין געלט. שנים, 
װאָס מיינט מען מיט ,ביי יאָרן גייט מען לויט דעס מענטש, אויף וועלכן מען האָט 
געטאָן דעם נדר"? אוב א קינד (א יינגער מענטש, ראובן, למשל 19 יאָר אלט) האָט. 
מעריך געווען (געזאָגט ערכו עלי) אױף א עלטערן מענטש (אויף שמעון, וועלכער 
איז אלט פון 20 יאָר ביז 60 יאָר) צאָלט ער (ראובן) דעס ערך פון אן עלטערן מאן (פופ- 
ציג סלעים); און א עלטערער מאן (אויב ראובן איז אלט געווען פון 20 יאָר ביז 60)' 
האָט מעריך געווען א יינגערן מאן (שמעונען, וועלכער איז אלט געווען 19 יאָר) צאָלט 
ער (ראובן) דעם ערך פון א יינגערן מאן (20 סלעים). אזוי וי מיר האָבן עס דער- 
קלערט פריער אין משנה א'. וערכים, און װאָס מיינט מען מיט , און די ערכיס גייען 
לויט דעם וועלכן מען האָט מעריך-געווען"? אוב א מאנספּערזאָן (ראוב) האָט מעריך 
געווען געזאָגט ,ערכה עלי") אױף א פרױי (שרה'ן), צאָלט ער (ראוב) דעם ערך פון 
א פרױי (און אױב שרה איז אלט פון 20 ביז 60 יאָר צאָלט ראובן 30 סלעים; או 
אויב א פרוי (שרה) האָט מעריך געווען (געזאָגט ,ערכו עלי") אױף א מאנספּעראָן 
(אױף שמעונע) צאָלט זי דעס ערך פון א מאנספּערזאָן (פופציג סלעים). אויך דאָס 
האָבן מיר דערקלערט פריער אין משנה אי.. והערך, און װאָס מיינט מיט , דער ערך 
איז לוט דער צייט פון זאָגן דעם ערך (פון טאָן דעם נדר, פון זאָגן דעם ,ערכו עלי")? 
אױב אין דער צײט וװען ער (ראוב) האָט מעריך געווען (געזאָגט אױף ששמעוען 
.ערכו עלי") איז ער (שמעון) געווען א קינד ווינציקער פון פינף יאָר (און מען דארף 
צאָלן פאר אים נור 5 סלעים) און (דערנאָך, איידער ראובן האָט באצאָלט) איז ער 
(שמעו) אלט געװאָרן מער פון פינף יאָר (און. מען דארף צאָלן פאר אים 20 סלעים, 
אָדער ער (שמעון איז אלט געווען) װוינציקער פון צוואנציק יאָר (און מען דארף צאָלן 
פאר אים נור 20 סלעים) און דערנאָך איז ער געװאָרן עלטער פון צוואנציק יאָר (און 
מען דארף צאָלן פאר אים 50 סלעים), צאָלט. ער (ראובן) לױמ דער צייט פון אָגן 
דעם) ערך. אין ערשטן פאל נור 5 סלעים, און אין צווייטן פאל נור 20 סלעים. --- 
יום שלשים, דער דרייסיקסטער טאָג איז (האַט דעם די) וי נידריקער װוי ווינציקער 
פון דדייסיק טעג). און פאר א קינד װאָס איז אלט פּונקט 20 טעג דארף מען גאָרניט 
צאָלן, שנת חמש, דאָס פיפטע יאָר און דאָס זעכציקסטע יאָר זענען (האָבן דעם דין) 
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ְאִם מִבָּן שִׂשׁים שָׁנֶה וְמַעֲלָה אִם | שָנָה שָׁנָה. לִנְרָה שָוְה. מֵה שָׁנָה 
ונ הֵָי אָי לִמִָיםכּכְלֶם מֹשִׁנֹת |הָאֲמוּרָה ‏ בִשְַׁת שִׁשִׁים כּלְמטָה 
ממעה 5 א ר מִמָנָה. אַף שָׁנָה הָאֲמוּרָה בִשְׁנַ 
המ ה. אס עָשֶׂה שָנָ | חמש ושנח עְֶׂרם כּלמטָה מִָּה 
שָׁשִׁים כִּלְמַטֶּה מַמֶנֶּה לְהַחֲמִיר, | 3 לְהָקֵל בֵּין לְהַחֲמִיר. רַבִּי אֶלֶעזֶ 
גַעֵשֶׂה שְׁנַת חָמֵשׁ וּשְׁנֶַת עָשָׂוים אומָר, עַר שֶׁיִהְיוּ יְתֵרוֹת עַל הַשָּׁנִים 
ִּלְמֵטָּה מִמֶּנֶּה לְהָקֵל' תַּלְמוּד לוֹמַר | חֹרֶשׁ וְיוֹם אֶחָד ! 


װי נידריקער ויינגער פון 5 יאָר און יינגער פון 60 יאָר). און מען דארף פאַר אַ 
יינגל אין 5טן יאָר צאָלן נור 5 סלעים, און פאר א מאן אין 60טן יאָר צאָלן 50 סלעים. 
שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ז) גואס מבן ששים שנה ומעלה אם זכר, 
און אוב פון זעכציק יאָר און העכער אוב ער איז א מאנספערזאָף זען מיר דאָך 
פון דעם פסוק אז דאָס זעכציקסטע יאָר ווערט גערעכנט פאר נידריקער פון זעכציק 
יאָר), לערנען מיר אָפּ ביי אלע (אויך ביים דרייסיקסטן טאָג און ביים פיפטן יאָר און 
בייס צוואנציקסטן יאָר) פון זעכציקסטן יאָר, אז אזוי וי דאָס זעכציקסטע יאר (ווערס 
גערעכנט) װי נידריקער פון איר ויינגער פון זעכציק יאָר), אזוי ווערן גערעכנט) 
אויך דאָס פיפטע יאָר און דאָס צוואנציקסטע יאָר וי נידריקער פון איר. ווען איינער 
איז אין 5טן יאָר הייסט עס אז ער איז יינגער פון 5 יאָר, און ווען איינער איז אין 
0טן יאָר הייסט עס אז ער איז יינגער פון 20 יאָר. הן, יאָ (טאָמער קאָן מען אָפּפּרעגן 
דעם פארגלייך), ווארום אוב ער (דער פסוק) האָט געמאכט דאָס זעכציקסטע יאָר וי 
נידריקער פון דעס װױ יינגער פון זעכציק יאָר) איז דאָך עס מחמיר צו זיין ווייל פאר 
א יינגערן פון זעכציק יאָר צאָלט מען דאָך מער, מען צאַלט דאָך פאר אים 50 סלעים 
און פאר אעלטערן פון 60 יאָר צאָלט מען דאָך נור 15 שקלים), צי שוין זשע זאָלן 
מיר אָפּלערנען דערפון צו) מאכן דאָס פיפטע יאָר און דאָס צוואנציקססע יאָר װױ 
נידריקער װױ יינגער פון פינף יאָר און יינגער פון צוואנציג יאָר) מיקל צו זיין ? 
מחמת פאר יינגער פון 5 יאָר צאָלט מען דאָך נור 5 שקלים און פאר עלטער פון 5 
יאָר צאָלט מען 20 שקלים; פאר יינגער פון 20 יאָר צאָלט מען 20 שקלים און פאר 
עלטער פון 20 יאָר צאָלט מען 50 שקלים. תלמוד לומר, (דארויף) לערנט מען צו זאָגן 
;שנה, שנה* (יאָר, יאָר-) א גזרה שוה (מען פארגלייכט דאָס װאַרט ;שנה* אין איין אָרט 
צום װאָרט ;שנה- אין אן אנדערן אָרט); אזוי וי (דאָס װאָרם) ;שנה* װאָס איז פאראן 
(אין ויקרא כיז פסוק זי) ביים זעכציקסטן יאַר (ווערט געטייטשט) וי נידריקער פון 
אים (יינגער פון זעכציק יאָר), אזוי איז (דאָס װאָרט) ,שנה" (יאָר) װאָס ווערט געזאָגט 
(ויקרא ריז פסוקים ג' און ה') בייט פיפטן יאָר און ביים צוואנציקסטן יאָר (ווערט עס 
געטייטשט) װי נידריקער פון איר (וױ יינגער פון פינף און יינגער פון צוואנציק יאָר), 
סיי מיקל צו זיין (צו צאָלן ווינציקער) סיי מחמיר צו זיין (צו צאַלן מער). אויב מען 
איז אין 5טן אָדער אין 20טן יאָר צאָלט מען װוינציקער (מען צאָלט װי מען איז יינגער 
פון 5 יאָר און יינגער פון 20 יאָר), אזן אויב מען איז אין 60טן יאָר צאָלט מען מער 
(מען צאָלט וי מען איז יינגער פון 60 יאָר 50 סלעים) ר אליעזר זאָגט אַז עס דאַרף 
זיין איבער די יאָרן מים איץ חודש און איין טאָג מער ר' אליעזר מיינט צו זאָגן אַז 
5 יאָר מיינט ווען איינער איז אלט 5 יאָר און | חודש און איין טאָג; 20 יאָר מיינט, ועז 
איינער איז אלט 20 יאָר און איין חודש און איין טאָג; 60 יאָר מיינט אז ער איז אלט 
0 יאָר און איין חודש און איין טאָג | | | 
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יי פרק ה 

א הָאוֹמַר מִשְׁהֲלִי עָלִי, נוֹתֵן | חָבִית מַיִם, וּמִכְנִיסָהּ עַד מִרפְּקו 
מִשְׁקֵוֹ. אִם כָּסף, כָּסֶף, זְהְבי זהב. | וְשוֹקל בְּשַׂר חֲמוֹר וְגִידין וְעִצְמוֹת 
מַעֵשֶׂה בְאִָּהּ שָׁל יִרְמְִיָה שָׁאֶמְרֶה | ְוֹתֵן לְתוֹכָהּ ער שְתִּמָּלֵא. אָמַר 
מִשְׁקַל בַּתִּי עָלי.וַעֲלְתָה לִירוּשָלִים | רַבִּי יֹסֵי, וְכִי הֵיאַך אֶפְּשֵׁ- לָכ 
יּשְׁקְלוּהָוְנְתְנֶה מִשְׁקֲלָה זָהֶב. מִשְׁקֵל בְּשִׂי כְּנָגֵר בֶּשֶׂר וְעצְמוֹת כְּנָגָד 


יָדִי עֲלֵיי רַבִּי ְהוּדָה אוֹמֵר. מְמַלֵּא |עִצְמוֹת ? אֶלָא שָׁמִין אֶת הַיֵּר כַמֶּה 





יי פרק ה. 

א. האוּמר, אז איינער זאָגט: ,,מיין װאָג אויף מיר", (איך נעס אויף זיך צו געבן 
צום בית המקדש וויפיל איך וועג), -- זאָל ער געבן וויפיל ער וועגט; אוב (ער האָט 
געזאָגט) ;זילבער" (וויפיל איך וועג אזוי פיל זילבער זאָל איך געבן"), זאָל ער געבן 
זילבער וויפיל? ער וועגט), און אוב ער האָט געזאָגט ,גאָלד", זאָל ער געבן גאָלֵד. 
מען וועגט אָפּ דעם מענטש, און אַזױ פיל װאָג זילבער אָדער גאָלד דארף ער געבן 
צום בית המקדש: און אויב ער האָט גאָרניט ארױיסגעזאָגט, נאָר סתם ,,משקלי", ,,מיין 
װאָג", קאָן ער געבן אפילו די ביליגסטע זאכן װאָס איז דער שטייגער צו וועגן, למשל 
ציבעלעס אזוי פיל וויפיל ער װעגט. די גמרא זאָגט, אז אין דער משנה פעלען 
עטליכע ווערטער און עס דארף זיין צוגעגעבן ,,און אויב ער איז א חשובער מענטש 
שאצט מען אָפּ אז ער זאָל געבן א חשובע זאך לוט זיין כבוד נאָך". און דערנאָך 
זאָגט די משנה: מעשה, עס איז געווען א מעשה מיט דער מוטער פון (א פרוי מיטן 
נאָמע) ירמטיא, װאָס זי (די מוטער) האָט געזאָגט: , די װאָג פון מיין טאָכטער אױף 
מיר", און זי (ירמטיא) איז אויפגעגאנגן קיין ירושלים, און מען האָט זי אָפגעוואויגן, 
און זי (איר מוטער) האָט געגעבן (צום בית המקדש) איר (ירמטיא'ס) װאָג גאָלד. 
ווייל זי איז געווען זייער רייך און מען האָט אפּגעשאצט אז זי האָט געמיינט גאָלד 
וויפיל די טאָכטער וועגט. משקל ידי, (אויב איינער זאָגט) , די װאָג פון מיין האנט אויף 
מיר* (ער זאָל געבן, למשל זילבער וויפיל די האנט ועגט) זאָגט ר' יהודה אז (כדי 
מען זאָל וויסן וויפיל די האנט וועגט) גיסט מען אָן א פולע פאס מיט וואסער, און ער 
שטעקט אריין (די האנט) ביז צו זיין עלנביגן (מרפק), און (נאָכדעם וי פון דער 
פאס האָט זיך איבערגעגאָסן וואסער וויפיל די האנט פארנעמט, נעמט ער ארױים 
די האנט או) ער נעמט פון אן אייזל פליישש צוזאמען מיט די אָדערן און די ביינער, 
און טוס אריין אין דער פאס ביז זי ווערט ווידער פול. דערנאָך נעמט מען ארויס דאָס 
פלייש מיט די אָדערן און די ביינער, און מען וועגט עס אָפּ, און אזוי פיל וועגט די 
האנט און אזוי פיל דארף ער געבן זילבער. אַזױ טייטשט דער רמבם די משנה, אַז 
,שוקל" מיינט מען ,.ער נעמט" (פון אראַמעאישן װאָרט ,.שקל", ,,נעמען"). אנדערע 
מפרשים טייטשן ,,ושוקל", , און ער וועגט אָפּ, דאָס הייסט מען וועגט פריער אָפּ 
דאָס פלייש מיט די אדערן און די ביינער, און מען לעגט כסדר אריין ביז די פאס 
ווערט פול, ווייל אויב מען זאָל אָפּװעגן דערנאָך איז דאָס פלייש אָנגעבלאָזן מיט די 
וואסער און די װאָג װעט ניט זיין קיין ריכטיקע. אייזל-פלייש װעגט אזוי װוי פלייש 
פון מענטש. דאָס װאָרק ,,מרפק" איז ,,עלנבויגן" (אויך אין אראביש איז , מרפּק* דער 
עלענבויגן) און דאָס װאָרט איז פאראן עטליכע מאָל אין דער משנה (װוי שבת פּרק 
יי משנה ג' ,ובמרפקו"). אָמר ר יוסי, האָט ר' יוסי געזאָגט, סטייטש וי אזוי קאָן מען 
דאָס צוטרעפן פינקטלעך (לכוו) פלייש קייגן פליש, און ביינער קייגן ביינער ? 
וי אזוי קאָן מען װויסן וויפיל מען דארף נעמען אייזל-פלייש און וויפיל ביינער, װאָס 
זאָל זיין אין דערזעלביקער מאָס װאָס דעם מענטש'ס האנט האָט ! אלא, נאָר מען 
שאצט אָפּ וויפיל די האנט דארף וועגן. און אזוי פיל דארף דער מענטש געבן זילבער 
(אָדער אן אנדערע זאך װאָס ער האָט מנדר געווען צו געבן וויפיל די האנט וועגט). 


514 ערכין ה שיד 
הִיא רְאוּיָה לִשְׁקוֹל: ב דְּמֵי יָדִי | עָלי וּמַת. לא יִתְּנוּ הַיוֹרְשִׁין. שׁאִין 
עְלֵיי שָׁמִי אוֹתוֹ כַּמֶּה הוּא שָׁוָה | דְּמִים לַמָּתִים. עֶרךּ יָרִי עָר גל 
בַּיָד, ְַמָּה הוּא שָׁוָה בְּלֹא יֶדה. זֶה | עָלֵי. לא אָמַר כָּלוּם. עֶרֶךְ רֹאשִי 
חוֹמֶר בַּנּרָרִים מִכּערְכִין. וְחוֹמֵר | וְערֶך ְֵּדי עלי. נוֹתֵן עֶרךְ כְּּוֹ. זָה 
ַּעֲרָכִים מִבַּנּדָרִים, כִּיצַּד ! הָאוֹמֵי | הַכְלָל. דְּכֶר שַָׁנְָּׁמָה תְלוּיָה בו 
עֲרְכִּ עֲלִי וּמַת, יִתְּנוּ היורְשִׁין.דָּמֵ | נוֹתֵן עֶרֶך כְּלּוֹ+. 





ב דמי ידי, (אױב איינער זאָגט): ,דאָס געלט פון מיין האנט אױף מיר" (איך 
נעם אויף זיך צו געבן צום בית המקדש וויפיל מיין האנט איז ווערט געלט), שאצט 
מען אָפּ איס (דעם מענטש) וויפיל ער איז ווערט (אז מען זאָל אים פארקויפן) מיט 
דער האנט אוו וויפיל ער איז ווערט אָן דער האנט. דאָס הייסט, אז דער בעל הבית 
וועלכער װועט אים קויפן זאָל ניט האָבן קיין רעכט צו זיין האנגט, און דעם דאָזיקן 
אונטערשיד דארף ער געבן צום בית המקדש. זה חומר, דאָס איז הארבער בי נדרים 
װי ביי ערכין. מיט ,נדרים" מיינט מען ווען ער זאָגט ,,דמי-עלי", דאָס געלט איז 
אויף מיר" און מיט ערכין מיינט מען ווען ער זאָגט ..ערך עלי"; דאָס אָפּשאַצונג איז 
אויף מיר" (זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא ערכין). ביי נדרים, אז ער זאָגט ;דמי 
ידי עלי" דארף ער באצאָלן זויפיל די האנט איז װערט; אָבער אויב ער זאָגט ;ערך 
ידי עלי" דארף ער גאָרניט צאָלן, וחומר, און עס איז פאראן א פאל ווען עס איז האר. 
בער בי נדרים וי ביי ערכין וי אזוי? אויב איינער האָט געזאָגט ;ערכי עלי" (,מיט 
אפּשאצונג אויף מיר") און ער איז געשטאָרבן (נאָכדעס װי דער כהן האָט אים 
מחייב געווען צו באצאָלן) דארפן די יורשים (פון זיין פארמעגן) באצאָלן. כאָטש מען 
האָט אים נאָכניט געזאָגט וויפיל ער דארף צאָלן, מחמת ביי ,.ערכי עלי", ביי ,ערכין" 
גיט די תורה א באשטימטע סומע געלט וויפיל ער דארף צאָלן (זע אין דער הקדמה . 
צו מסכתא ערכין און פריער פּרק די משנה אי אין פּירוש). דמי עלי, (אויב אַבער ער 
האָט געזאָגט): ;דמי עלי" (מיין געלט, וויפיל איך בין ווערט, איז אױף מיר), אט 
(דאָס בית דין האָט אים נאָכניט אָפּגעשאצט וויפיל ער איז ווערט צו פארקויפן אים 
פאר א קנעכט, און) ער איז געשטאָרבן, דארפן די יורשיס ניט באצאָלן, ווייל עס איז 
ניט פאראן קיין געלט (דאפשאצונג) פון מתים (פון טויטע מענטשן). ווייל ווען ער איז 
טוט קאָן מען אים ניט אפּשאצן, און דאריבער איז ער נאָך גאָרניט מחויב געװאָרןף 
ווארום ער האָט דאָך געזאָגט אז ער זאָל צאָלן נור וויפיל זיין װערט, דאָס הייסט 
,וויפיל דאָס בית דין װעט אים אָפּשאצן", און מען האָט דאָך אים ניט אָפּגעשאצט. 
דאָס איז דער פאל ווען ביי ערכין איז הארבער וי ביי נדרים, ווייל ביי ערכין דארפן 
די יורשים באצאָלן און ביי נדרים ניט. ערך ידי, (אויב איינער האָט געזאָגט): ;ערך 
יֹדִי עלי" (די אָפּשאצונג פון מיין האנט אויף מיר) אָדער ;ערך רגלי עלי* (די אפשא- 
צונג פון מיין פוס אויף מיר), האָט ער גאָרניט געזאָגט. ער דארף גאָרניט צאָלן, וי מיר 
האָבן געלערנט פריער. ווייל ביי ,.ערך" צאָלט מען נור פאר דעם גאנצְן מענטש. 
ערך ראשי, (אויב אָבער איינער האָט געזאָגט): ;ערך ראשי עלי* (די אפשאצונג פטן 
מיין קאָפּ אויף מיר), אָדער גערך כבדי עלי" (די אפּשאצונג פון מיין לעבער אױף 
מיר), באצאָלט ער דעם ערך פון זיך אינגאנצן. אויב למשל ער איז אלט 70 יאָר דאָרף ער 
צאָלן 50 שקלים, וי איינער װאָס זאָגט וועגן זיך ;ערכי עלי", , מיין אפּשאצונג איז 
אויף מיר. דער טעם איז, ווייל אָן אַ קאָפּ און אָן א לעבער קאָן דער מענטש ניט 
לעבן, דאריבער הייסט עס, וי ער װאָלט געזאָגט .ערך כולי עלי", ,,די גאנצע אפ" 
שאצונג פון מיר איז אויף מיר", אָבער אָן א האנט און אָן א פוס קאָן א מענטש יאָ 
לעבן, דאריבער הייסט דער ..ערך פון דער האנט", ניט מער וי פון דער האנט, און 
דאָס איז גאָרניט, װי מיר האָבן פריער געלערנט. איצט גיט די משנה דעם כלל דערפון. 
זה הכלל, דאָס איז דער כלל א זאך (א טייל פון מענטש'ס קערפער) װאָס די נשמה 
דאָס לעבן פון מענטש) איז אָפּהענגיג דערפון (אָן דעס דאָזיקן טייל קערפּער קאָן 


55 
{ חֲצִי עֲוְכִּי עֲלַי 

נוֹמֵן חֲצִי עִרְכוֹ. עֶרֶך חָצְיִי עְלֵי 
נוֹמֵן עֵרֶךְ כָֹּּ. חֲצִי דְמֵי עָלי, נוֹתן 
חַצִי דָמָיו דְּמֵי חִצְיִי עָלֵי. נוֹתֵן דְמֵי 
כְּּ. זֶה הַכְּלָל, דָּכֶר שִָׁנֶּשְׁמָה 
תְלוֹיָה בו, נוֹתֵן דְּמֵי כִלּו: די הָאוֹמָר 
עֶרכּוֹ שָׁל פְּלוֹנִי עָלֵי, מֶת הַנּוֹרֶר 


ערכין ה 





שטן 
והַנִּדֶּר, יִתְּני הַיוֹרְשִין. דָּמָיו שָׁל 
פְּלוֹנִי עלי, מַת הַנֹּדֵר, יִתְּנוּ חַיורְשִׁין, 
מֵת הַנִּדָּ. לא יַתְּנוּ חַיורשִׁין, שָׁאֵין 
דָּמִים לַמָּתִים+ ‏ / 

ה שר זַה עֹלָת 
בַּיִת זָה הֶרְבָּן. מֶת הַשּׁוֹר וְנָפֵל הַבַּיִת 
אֵינוֹ חַיָב לְשַׁלֵּם. דָּמִי שׁיר זָח עָלֵי 


דער מענטש ניט לעב) דארף מען (פאר זיין ,ערך') צאָלן װי דעם ערך פאר דעם 
גאנצן (מענטט). די גמרא לערגט עס אָפ פון פּסוק אין ויקרא 5י"נ ;;במערכך נפשות", אז 
גיי , ערך" גייט לויט דעם צי דער ,גפש", דאָס לעבן פון מענטש איז אָפּהענגיק פון 
דאָזיקן קערפּער-טייל, | | 
ג חצי ערכי, (אויב איינער זאָגט): ,חצי ערכי עלי" (א העלפט פון מיין אפּ- 
שאצונג זאָל זיין אוף מיר), -- גיט ער א העלפט פון זיין ערך. אויב למשל ער איז 
אַלט 0 יאָר און זיין ערך איז (װוי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק גי משנה א') 50 
סלעים, דארף ער געבן א העלפט, 25 סלעים. ערך חציי, (אויב אָבער ער האָט גע- 
זאָגט): ;ערך חציי עלי", (דער ערך, די אפּשאצונג פון א העלפט פון מיין קערפער 
איז אויף מיר), דארף ער געבן דעס ערך פון זיך אינגאנצן (די גאנצע פופציק טלעים). 
דער טעם איז ווייל מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ב' אז אוב איינער זאָגט 
אויף א אבר, אויף א קערפּער-טײיל, װאָס אָן דעם קאָן ער ניט לעבן (דבר שהנשמה 
תלויה בו), אז דער ערך פון דעם אבר זאָל זיין אויף אים, איז עס װוי ער האָט מנדר 
געווען צו צאָלן דעם ערך פון גאנצן קערפּער, און אָן א האלבן קערפּער קאָן דאָך א 
מענטש ניט לעבן. די משנה גיט דאָ נאָכאמאָל דעם כלל. זה הכלל, דאָס אין דער 
כלל, אוב ער זאָגט אויף א זאך (אויף א קערפער-טייל) װאָס דערפון הענגט אָפּ זיין 
לעבן, דארף ער געבן דאָס געלט פון גאנצן (קערפּער). דער ברטנורא גיט דאָ צו, אז 
דאָס איז אויך אפילו ער האָט געזאָגט אז ער נעמט אויף זיך דעם ערך פון א העלפט 
פון זיין הארץ, דארף ער באצאָלן דעם גאנצן ערך. | | 
| ד. האומר, אז איינער (ראובן) זאָגט: ,ערכו של פּלוני עלי" (די אפּשאצונג פון 
יענעם מענטשן, פון שמעון, זאָל זיין אויף מיר), און דער װאָס האָט געטאָן דעס נדר 
(ראובן) און דער אױף וועלכן ער האָט מנדר געווען (שמעו) זענען (ביידע) גע- 
שטאָרב, ואָל די יורשים (פון ראובן, וועלכע ירשענען זיין פארמעג) באצאָלן 
מיר האַבן דערקלערט פריער פּרק ב', אז דאָס איז נור ווען שמעון איז שוין גע" 
האט געשטאנען פאר בית דין און מען האָט מחייב געווען ראובנען צו צאָלן. דמיו, 
אױב ראובן האָט געזאָגט)+ , דמיו של פלוני עלי" (דער געלט ווערט פון יענעם 
מענטש, פון שמעון, זאָל זיין אויף מיר), איז אויב דער װאָס האָט מנדר געווען (ראובן) 
איז געשטאָרבן, דארפן (זיינע) יורשים באצאָל; און אױב (אוױיך) דער אױף ועלכן 
מען האָט מנדר געווען (אויך שמעון) איז געשטאָרבן, דארפן (ראובנ'ס) יורשים ניט 
באצאָלן, וייל עס איז ניט פאראן קיין געלטווערט (דמים) פאר געשטאָרבענע. 
וי מיר האָבן עס דערקלערט פריער אין משנה ב' 
: ה. שור, (אז איינער זאָגט אױף זיין אָקס): ,דער דאָזיקער אָקס זאָל זיין א 
עולה" (א קרבן עולה), אָדער , דאָס דאַזיקע הויז זאָל זיין א קרבן" זאָל געהערן צום 
בית המקדש, צום פארריכטן דאָס בית המקדש, בדק הבית), און דער אָקס איז גע- 
פגרט אָדער דאָס הויז איז איינגעפאל; דארף ער (דער װאָס האָט דאָס מנדב געווען) 
ניט באצאָלן (צום בית המקדש געלט פאר דעם אקס צי פאר דעם הויז). ווייל ער האָט 
דאָך געזאָגט, , זה", , דער דאָזיקער", און ער איז ניט פאראנטװאָרטליך דערפאר, 
אפילו דער שאצמייסטער (דער גזבר) פון בית המקדש האָט נאָכניט געהאָט איבער. 
גענומען דעם אָקס צי דאָס הויז. דאָס װאָרט ,,קרבן" (ביים הויז) מיינט דאָ פאר בדק 


516 
עוֹלָה. אוֹ דְמִי בַיִת זֶה עָלַי קִרבּן 
מַת הַשּׁוֹר וְנָפֵל הַבַּיִת, חַיִב לְשַלַּם: 
יכ ערָכִין מְמִשְׁננין אוָֹן חיָבֵי 
חִטָּאוֹת ַאֲשָׁמוֹת אי מְמַשְׁכִין אֹתָן 
חַיָבִי עילות וּשְׁלָמִים מְמַשְׁכּנִין אוֹתֶן, 


ערכין ה 





שטז 
אַף עַל פִּי שָׁאֵין מִתְַּפֵּר לו עַר 
שָׁיִתְרֵצָּה. שִׁנָּאָמַר לִרְצוֹנ, כּופִין 
אוֹתוֹ עַד שֶׁיאמַר רוֹצָה אֲנִי. וְכֵן 
אַתָּה אוֹמַר בְּנְטֵּי נָשִׁים, כּוֹפִין אוחו 
עד שֶׁיֹאמַר רוֹצָה אָנָי } 


הבית, פארריכטן דאָס בית המקדש; און אזוי האָבן מיר אויך דאָס װאָרט ,קרבן" 
פאר בדק הבית אין מסכתא מעשר שני פּרק ד' משנה י"א (המוציא כלי וכתוב עליו 
,ק" קרבן), דמי, (אויב אָבער ער האָט געזאָגט: ,דאָס געלט פון דאָזיקן אקס (נעס 
איך) אויף מיר (צו געבן) פאר א עולה", אָדער , דאָס געלט פון דאָזיקן הויז (נעם איך) 
אויף מיר צו געבן פאר א קרבן" (פארן בית המקדע), און דער אָקס איז געפּגרט צי 
דאָס הויז איז איינגעפאלן (איידער דער שאצמייסטער פון בית המקדש האָט זי צו- 
גענומען), איז ער מחויב צו באצאָלן. ער דארף ברענגן א קרבן עולה פארן געלט- 
ווערט פון אָקס, צי געבן פארן בית המקדש דעם געלט-ווערט פון הויז, ווייל ער האָט 
דאָך גענומען אויף זיך (עלי) דעם געלט-ווערט פון אָקס צי פון הויז, און ניט דעם 
אָקס צי דאָס הויז אליין, 

וי חייבי ערכין, אז איינער אין מחויב צו באצאָלן (צום בית המקדע) אפשא- 
צונגן (ערכין, ער האָט געזאָגט ,ערכי עלי" צי , דמי עלי", און ער באצאָלט ניט), 
נעמט ביי אים א משכון. דער שאצמייסטער (דער גזבר) פון בית המקדש גייט אריין צו 
אים אין הויז קייגן זיין ווילן און נעמט צו ביי אים זאכן פאר דעם געלט װאָס ער דארף 
צאלן. זייבי חטאות אז איינער (האָט געטאָן א הארבע עבירה בשוגג און ער) דארף 
ברענן אין בית המקדש) אַ קרבן חטאת צי אַ קרבן אשׂס (און ער וויל ניט ברענגן, 
נעמט מען ניט ביי אים קיין משכון דער טעם איז, ווייל דאָס איז דאָך קרבנות װאָס 
דארפן מכפּר זיין אויף זיין עבירה, װעט ער מסתמא ניט אָפּלײיגן און ער װעט ברענגן. 
חייבי עולות, אויב איינער דארף ברענן קרבנותז עולות צי קרבנות שלמים (ואָט 
ער האָט געטאָן א נדר צו ברענג), נעמט מען ביי אים (קיגן זיין וויל א משכון. 
ווייל דאָס זענען ניט קיין קרבנות מכפֿר צו זיין, האָט מען מורא טאָמער װעט ער 
כסדר אָפּלײגן דאָס ברענגן. כאָטש מען לערנט, אז ווען איינער ברענגט א קרבן עולה 


איז עס מכפר אויב ער האָט געטאָן א לייכטע עבירה, ער האָט ניט מקיים געװוען א / 


מצות עשה, אָדער ער האָט עובר געווען אוֹיף א ,לאו הניתק העשה" (א עבירה, װאָס 
אויב ער האָט זי געטאָן דארף ער דערנאָך מקיים זיין א מצוה, זע פריער חולין פּרק. 
ייב משנה ד') פונדעסטוועגן ווייל ער איז ניט מחויב צו ברענגן די עולה, קאָן זיין, 
אַז ער זאָל עס אָפּלײיגן. דעם משכון פארקויפט מען און מען ברענגט דערפאר די 
עולה צי די שלמים. אף על פי, כאָטש ס'ווערט (אין הימל) אים (דעם קרבן-ברענגער) 
ניט פארגעבן (מתכפר, דער קרבן ווערט ניט אָנגענומעען, און די לייכטע עבירוֹת, 
וועלכע דער קרבן עולה איז מכפּר, וערן ניט פארגעב) סיידן ער (דער קרבן ברענ- 
גער) ול עס, ווארוס ס'ווערט געזאָגט (ויקרא א', ג', ביים ברענגן א קרבן) ,,לרצונו, זיין 
ווילן", -- צווינגט מען אים, ביז ער זאָגט: ,,איך וויל" (כופין אותו עד שיאמר רוצה 
אני). מען ברענגט אים פאר דעם בית דין, און מען צווינגט אים מסכים צו זיין אז 
מען זאָל ביי אים נעמען די זאכן און זיי פארקויפן און ברענגן דערפאר דעם. קרבן. 
וכן, און אזוי איז אויך (אתה אומר, זאָגסטו אױך, לערנט מען אויך דעם דין) בי א 
גט פאר א פרי (גיטי נשים), מען צווינגט אים (דעס מא) ביז ער זאָל זאָג ,איך 
וויל". ווען דאָס בית דין פּסקנט צו, אז אַ מאַן דארף גט'ן זיין פרוי (װוי מיר לערגען 
אין מסכתא כתובות פּרק זי משנה י' ,ואלו שכופין אותו להוציא), און ער וויל ניט 
געבן דעט גט, און דער דין איז, אז דער גט טוג ניט סיידן דער מאַן גיט אים דעו 
פרוי מיט זיין ווילן, -- צווינגט מען אים (דאָס בית דין שלאָגט אים) אז ער ואָ 
זאָגן; איך וויל". | 
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פרק ו 

א שום הַיִתוֹמִים שְׁלֹשִׁים יוֹם, | וְהָיָתָה עֲלָיו כְּחִבַּת אִשָׁה, רַבּ 

וְשׁוּם הַהִמְדֶּשׁ שָׁשִׁים יום, וִּכְרִיזִין | אֲלִיעָז אוֹמֵר, כְּשִיְרְשָׁנּה יַדִּיר 

בַּבּוְקֶר וּבְעָרֶב. הַמַּקדּישׁ נְכָסָיו | הַנָאֶה. רַבִּ יְהוֹשֶׁע אוֹמָר, אֵינוֹ צָרִיךְ 





פרק {ן 

א. שום היתומים, די אפּשאצונג פון יתומים (ירושה פארמעגנס, װאָס בית דין 
גייט פארקויפן כדי אָפּצוצאָלן חובות) דארף מען (אויסרופ) דרייסיק טעג. ווען איי- 
נער איז געשטאָרבן און עֶר האָט איבערגעלאָזט יתומים און א ירושה-פארמעגן (פעל" 
דער, הייזער), און חובות װאָס ער איז שולדיק צו אַנדערע מענטשן, און דאָס בית 
דין האָט צוגעפּסקנט, אז מען זאָל פארקויפן א טייל פעלדער צי הייזער כדי צו בא" 
צאָלן די חובות, שאצט דאָס בית דין צוערשט אָפּ דעם געלט-ווערט, דעם פּרייז, פון 
דעם טייל פעלדער צי הייזער, װאָס מען װויל פארקויפן, און דערנאָך רופט מען אויס, 
מען איז מכריז, 20 טעג נאָכאַנאַנד, אז מען גייט פארקויפן דאָס דאָזיקע פעלד צִי 
דאָס דאָזיקע הויז פאַר אַזאַ און אַזאַ פּרייז. דאָס איז כדי מענטשן זאָלן הערן און 
קומען קויפן און אפשר ועט זיך געפינען אַזעלכער, וועלכער װעט צאָלן מער. דאָס 
איז אַ ,, ליציטאַציע". די גמרא זאָגט, אז אויב דאָס בית דין וויל, רופט מען עס אויס 
ניט 20 טעג יעדן טאָג, נאָר יעדן מאָנטאָג און דאָנערשטאָג, אָבער דאמאָלס מוז עס 
געטאָן ווערן אין פארלויף פון 60 טעג (אַלע מאָנטאָג און דאָנערשטאָג װאָס זיינען 
פאַראַן אין די 60 טעג), ווייל אַזױ איז דער פּירסום דערפאר בעסער כאָטש מען רופט 
אויס װייניקער מאָל, ושום ההקדש, (אויב איינער האָט מקדיש געווען א געקויפט פעלד, 
און דער שאצמייסטער פון בית המקדש פארקויפט עס צו דעם װאָס גיט דעם גרעסטן 
פּרייז דערפאר און דאָס געלט גייט פארן בית המקדש, אין דאָס אויסרופן ביים פאר- 
קויט) דאָס הקדש (דפעלד) קומט פאר זעכציק טעג. די דאָזיקע 60 טעג מיינט מען 
כסדר יעדן טאָג, ניט בלויז מאָנטאָג און דאָנערשטאָג. ומכריזין, און מען רופט אויס 
(די דרייסיקטעג ביי יתומים פארמעגנס און די זעכציק טעג ביי הקדש-זאכן, צוױיי 
מאָל יעדן טאָג) אין דער פרי און אין אוונט. די גמרא זאָגט, אז ,,אין דער פרי" מיינט 
מען ווען ארבייטער גייען צו דער ארבייט אין די פעלדער און ,אין אוונט" מיינט 
מען ווען ארבייטער קומען צוריק פון דער ארבייט אין די פעלדער. דאמאָלט האָבן 
די מענטשן צייט, און װוער עס הערט אין דער פרי אז עס איז פאַראַן אַזאַ און אַזאַ 
פעלד צו קויפן און וואו עס געפינט זיך, און אז עס גיט אַרױס אַזױ פיל תבואה 
און אז דער פּרייז איז אַזאַ אוֹן אַזאַ, קאָן ער דאמאָלס זאָגן צו זיינע ארבייטער, אַז 
זיי זאָלן א קוק געבן צי דאָס פעלד איז גוט. און אין אוונט, ווען ער הערט אויסרופן, 
דערמאָנט ער זיך צו פרעגן די ארבייטער צי האָבן זיי דאָס פעלד געזען. המקדיש, אז 
איינער איז מקדיש (צום בית המקדע)) זיין (גאנץ) פארמעגן (פעלדער, הייזער), און ער 
האָט (א פרוי און זי האָט אויף אים) א כתובה (אז אויב ער וועט זי גט'ן דארף ער צאָלן 
איר כתובה-געלט, און זי קאָן אָפּנעמען איר כתובה געלט פון די פעלדער צי פון די 
יהייזער אפילו ער וועט זיי פארקויפן צי מקדיש זיין), זאָגט ר' אליעזר, אז ווען דער 
מאַן גט זי זיין פרוי) זאָל ער טאָן א נדר (ניט צוריק חתונה האָבן מיט איר קיינמאָל). 
ווייל מען האָט מורא, טאָמער האָט ער דערנאָך חרטה געהאַט אויפן מקדיש זיין, 
און ער וויל אָפּנעמען טייל פארמעגן, און ער האָט געמאכט א ,,קנוניא", א שווינדל" 
אָפּמאך מיט זיין פרוי אז ער װעט זי גט'ן, און זי וועט אָפּנעמען איר כתובה"געלט 
פון די פעלדער צי הייזער וועלכע ער האָט מקדיש געווען (מען פארקויפט די פעלדער 
צו איינעם וועלכער איז זיך מתחייב איר צו צאָלן דאָס כתובה:געלט), און דערנאָך 
וועט דער מאן צוריק חתונה האָבן מיט דער פרוי. דאריבער הייסט מען אים טאָן 
א נדר (על דעת רבים, און ער זאָל ניט טאָרן זיך לאָזן מתיר נדר זיין) אז ער זאָל 
מיט איר קיינמאָל צוריק ניט חתונה האָבן ר' יהושע זאָגט, אז ער דארף ניט. 


218 ערכין | שיח 
כַּיוֹצֵא בוֹ, אָמַר רבֶּן שִׁמְעוֹן בֶּן | כִּתְבְּחָהּ מן הַהֶקְדֶּשׁ וְלֹא בַעַל חוֹב 
נִמְלִיאֵל, אַף הָעֲרָב לְאֲשֶׁה כִּכְתִכָּתָהּ, | אֶת חוֹבו, אֶלָא הַפּוֹדֶה, פּוֹדֶה עַל 
ְהְיֶה בַעֲלָהּ. מְנָרְשָׁהּ. יַדִּיר הֲנְאָה. | מֶנֶת לִתּן לְאֶשֶה ְִּבּתָה וּלְבַעל 
שׁמָּא יֵַשֶׂה קְנוּניָא על נְכָסָיו שָׁל | חוֹב אֶת חוֹבוּ. הְִדּישׁ תִּשְׁעִים מָנָה 
זָה, וְיַחֲזִיר אֶת אִשְׁתּוֹ : ב הַמַּקדִּישׁ | וְהָיָה חוֹבוֹ מֵאֶה מָנָה, מוֹסִיף עוֹד 
נְכְסָי ְהָָחָה עִלָיו כִּתְבַּת אִשֶׁה וּבעַל | דִּינָר, וּפּוֹדָה כוֹ אֶת הַנְּכָסִים הַלֶּלו 


חוֹב, . אֵין הָאשָׁה יְכוּלָה לִנבּוֹת | עַל מְנֶת לת לאֶשָה ּתבָּתָה וּלְבַעל 





ווייל ר' יהושע האלט װי די בית הלל אין מסכתא נזיר פּרק ה' משנה א", אז (הקדש 
בטעות לא הוי הקדש) ווען איינער איז מקדיש א זאך צו הקדש איז עס װי א נדר, 
און ער קאָן זיך לאָזן מתיר נדר זיין, זאָגן אז ער האָט א טעות געהאט, (נשאלין עֶל 
ההקדשות) און עס זאָל ווערן אויס הקדש. דאריבער איז ניט אָנצונעמען אז ער 
זאָל וועלן מאכן א שווינדל מיט דער פרוי, ווייל אויב ער וויל קאָן ער סיי װוי זיך 
לאָזן מתיר נדר זיין אויף דעם גאנצן מקדיש זיין. אָבער ר' אליעזר האלט וי די 
בית שמאי דאָרט אין נזיר פּרק ה' אז הקדש בטעות הוי הקדש, און מען קאָן ביי 
הקדש ניט לאָזן זיך מתיר נדר זיין. כיוצא בו, א שטייגער װי דאָס האָט רבן שמעון 
בן גמליאל געזאָגט, אז אויב איינער (א פרעמדער מענטש, ראוב) האָט ערב-געווען 
צו א פרוי (דער פרוי פון שמעון) איר כתובה (אז אויב שמעון וועט זי גטן און וועט 
איר ניט באַצאָלן די כתובה, װעט ער, ראובן, איר באצאָל), און איר מאַן (שמעו) 
גט זי, זאָל ער (שמעו) טאָן א נדר (ניט חתונה צו האָבן צוריק מיט איר), ווייל 
טאָמער מאכן זיי (שמעון און זיין פרוי) א שווינדל-אָפּמאך קייגן דעס פארמעגן פון 
דעם דאָזיקן (פון ערב, פון ראובן) און (דערנאָך, ווען זי וועט אָפּנעמען איר כתובה" 
געלט פון ראובן) װועט ער (שמעון) צוריק חתונה האָבן מיט זיין פרוי. די משנה, 
האָבן מיר אין בבא בתרא פּרק י' משנה ז' און דאָרט געבן מיר דעם פּירוש דערצו 
און אויך צום װאָרט קנוניא. 

ב. המקדיש, אז איינער איז מקדיש (צום בית המקדש) זיינע פארמעגנס (פעל- 
דער, הייזער) און ער האָט געהאט אױיף זיך (צו באצאָל) די כתובה (צו זיין גע" 
גטע) פרוי און א חוב מאָנער (ער האָט געגט זיין פרי און געבאָרגט דאָס געלט 
-איידער ער האָט מקדיש געוען, און די פרוי און דער חוב-מאָנער מאָנען דאָס 
געלט פון די פעלדער און הייזער), קאָן די פרוי ניט אָפּנעמען איר כתובה (גלייך) 
פון הקדש (די פעלדער און הייזער װאָס איר מאן האָט מקדיש געוען) און אויך 
דער חוב-מאָנער קאָן ניט אָפּנעמען) זיין חוב (גלייך פון הקדש), נאָר דער װאָס 
לייזט אױס ווער עס קויפט אָפּ די פעלדער, צי די הייזטר פון הקדש) לייזט עס 
אויס (קויפט עס) מיט דעם תנאי, אז ער זאָל באַצאָלן דער פרוי איר כתובה און דעם 
חוב-מאָנער זיין חוב. למשל, די כתובה באטרעפט 200 גילדן. און דער חוב 100 
גילדן, און דאָס פעלד איז ווערט 350 גילדן, איז דער װאָס קויפט-אויס (לייזט אויס) 
דאָס פעלד (דער מאן אַליײן צי אן אַנדערער מענטש) קויפט דאָס פעלד פון הקדש 
ניט מער װי פאר 50 גילדן (און די 50 גילדן גיט ער צו הקדש), אָבער מען נעמט 
מיט אים אויס, אז ער דארף געבן דער פרוי די 200 גילדן און דעם חוב:מאָנער 
די 100 גילדן, הקדיש, אויב איינער (ראובן האָט מקדיש געווען (פעלדער) װאָס איז 
ווערט) ניינציק מאָל הונדערט גילדן (9000 גילדן) און זיין חוב איז (ער איז שולדיק) 
זיין פרוי'ס כתובה און צו א חוב-מאָנער (שמעונע) דארויף הונדערט מאָל הונדערט 
גילדן (10000 גילדן) איז ווער ס'איז (דער חוב מאָנער, שמעון, זאָל צוגעבן (צו באָרגן 
ראובנען) נאָך איין גילדן (דינר), און מיט דעם (דאָזיקן גילדן) זאָל ער (ראובן) אויס- 
לייזן די פארמעגנס (די פעלדער), מיט דעם תנאי אז ער זאָל געבן דער פרוי איר 
כתובה און דעם חוב-מאָנער זיין חוב. כאָטש די פעלדער זענען דאָך ניט װערט וי" 
פיל עס באטרעפן די כתובה און דער חוב, פונדעסטוועגן מוז מען עמיס, כאָטש איין 
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חוֹב אֶת חוֹבוֹ: { אַף עַל פִּי 
שָׁאָמְרוּ חיבִי עַרְכִין מְמִשְׁכּנִין אוֹתֶן 
נוֹתְנִין לו מזוֹן שְׁלֹשִׁים יוֹם, וּכְסוּת 
שָׁנִים עֲשֶׂר חל וּמִטֶּה מְצַעַת 
דלי וּתְִֶין לוֹ אֲבָללֹא לְאַשָּׁו 


ולא לְבָנָיו. אִם הָיָה אוּמָן, נוֹתְנִין 


לו שְׁנֵי כְלֵי אוּמָנית מִכֶּל מִין וָמִין. 
חָרֶשׁ, נותְגִין לו שְׁתִּי מַעצְדִין וּשְתּ 


ערכין { 





שיט 

מְנָרוֹת, רַבִּי אָלִיעֲזֶר אוֹמֵר, אִם הָיָה 

אִכָּה, נוֹסְנִי 5 אֶת צִמְדּוֹ חַמָּר,- 
נוֹתְנֶץ לו אֶת הֲמֹה: / 

 |‏ הָיָה לו 

מִין אֶחָד מִרְבָּה וּמִין אֶחֶר מֶעט, 


אִין אוּמְרִים לו לִמְכֹּר מִן הַמֶרְבָּה 


וְלקֹּח לוֹ מִן הַמֶּעֶט, ָא נוֹתְנִים 
לו שְׁנֵי מינִים מִן הַמְרְבָּה וְכֶל שיש 


גילדן געבן צו הקדש פאר די פעלדער, כדי עס זאָל ניט הייסן, אז א זאך ווערט אויס 
הקדש אָן שום אויסלייזונג, | 

ג אף על פּי, כאָטש מען האָט געזאָגט (פריער פרק ח' משנה ו) אז די וועלכע 
זענען שולדיק געלט פאר ערכין (צום בית המקדש, פאר די נדרים װאָס זײי האָבן 
מנדר געווען, און זי ווילן ניט באצאָלן) נעמט מען ביי זי צו (מיט גוואלט) משכנות 
מאכן וויפיל דער חוב באטרעפט)), (פונדעסטועגן) גיט מען אים (דעם װאָס איז 
טולדיק, און מען נעמט ביי אים צו זיינע זאכן, לאָזט מען איס איבער געלט) אױף 
עסן פאר דרייסיק טעג, און אױיף קליידונג פאר צוועלף חדשים, און א בעט מיט 
בעטגוואנט (מיטה מוצעת) און די סאנדאלן (שיך) און די תפילין מען טאָר ניט צו" 
נעמען ביי אים אלץ װאָס ער האָט, נאָר מען מוז אים איבערלאָזן דאָס װאָס די משנה 
האָט אויסגערעכנט. לו, (דאָס װאָס מען לאָזז אים איבער געלד פאר עסן, קלײידער, 
א בעט, סאנדאלן און תפילין) איז נאָר פאר אים אליין (וויפיל ער דארף האָבן אליין 
(פאר זיך), אָבער ניט (צו קויפ) פאר זיין פרוי און ניט פאר זייע קינדער. כאָטש 
ער איז מחויב זיי צו געבן צו עסן און צו קליידן, פונדעסטוועגן לאָזט מען אים ניט 
איבער פאַר זיי. אם היה, אוב ער איז אַ בעל מלאכה, לאָז מען אים איבעך צן צוױי 
געווערקצייג (כלי אומנות, צו צוויי כלים וועלכע ער דארף צו דער ארבייט) פון יעדן 
מין. די משנה גיט באלד א ביישפּיל דערצו, חרש, אוב ער איז א סטאָליאר לאָזט מען 
אים איבער צויי היבליעם און צוױי זעגן. די מפרשים זאָג, אז דאָס ברענגט זי 
משנה פאר א משל, און זי מיינט, אז פון יעדן געווערקצייג לאָזט מען אים איבער 
צוויי; למשל, א שניידער לאָזט מען איבער צוויי שערן, צוויי פּרעס-אייזנס און אזוי 
כסדר. דאָס איז כדי ער זאָל קאָנען טאָן זיין ארבייט און זיך פארדינען אויף פּרנסה, 
,,מעצד", א ,,היבל", איז פאַראַן אין ישעיה מ"ד (חרש ברזל מעצד). טייל מיינען, אז 
,,מעצד? אין דער משנה מיינט א קליינע האק (אויך אין אראביש איז ,,מעצד" א 
האק). ,,מגרה", אַ זעג, איז פון ,,גרר" זעגן, און איז פאראן אין מלכים א' זי 
רי אליעזר זאָגט, אז אױב ער איז א לאנדוירט (איכר, א פּױער, באארבייט זיין 
פעלד), לאָזט מען אים איבער זיין פּאָר ארבייטס-בהמות (צמדו, א פּאָר אָקסן צום 
ארבייטע), און (אויב ער איז) אן אייזל-טרייבער (חמר, ער האָט אן אייזל אויף װאָס 
ער פירט תבואה פון שטאָט צו שטאָט צום פארקויפ) לאָז מען אים איבער זיין 
אייזל. ווייל ר' אליעזר האלט, אז אויך די פֹּאָר ארבייטס-אָקסן פאר דעם פּױער און 
דאָס אייזל פאר דעם אייזל-טרייבער הייסן ניט ,;פארמעגנס" (נכסים), נאָר ארמייטס- + 
| כלים, געווערקצייג, כלי אומנות. דאָס װאָרט ,,איכר", א פּױער איז פאראן אין תנך 
(ירמיה נ"א ,אכר וצמדו"), 

ד. היה לו, אוֹיב ער (דער בעל מלאכה) האָט געהאט א סך (כלים, מער פון 
דריי) פון איין מין און ווינציק (ניט מער װי איין כלי) פון אן אנדערן מין (למשל, א 
סטאָליאר האָט געהאט דריי היבליעס און איין זעג) זאָגט מען אים ניט; אז ער זאָל 
פארקויפן פון (דעם מין װאָס ער האָט דערפו) א סך און זאָל זיך צוקויפן (פון דעם 
מין װאָס ער האָט) װינציק, נאָר מען לאָזט אים איבער צוױי (כלים) פון (דעם מין 
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לוֹ מִן הַמֶּעֶט. הַמַּקְדִּישׁ אֶת נְכָסָיו 
מַעַלִין לו אֶת תְּפְלִיו: ה אֶחָד 
הַמַּקדִּישׁ אָח נְכָסָיו. וָאָחֶר הִמְּעֶרִיךְ 
אֶת עַצְמוֹ, אַין לוֹ לֹא בִכְסוּת אִשְׁתּ 
וְלֹא כִכְסוּת בָּנָיו וְלֹא בַצָבַע שֶׁצְבְעֶן 
לַשְׁמן ולא ְמַנְדָלים חֲרָשִׁים שֶׁלְּקֵחֵן 
לִשְׁמָן. אַף על פִּי שֶׁאָמְרוּ, עַבָדִים 





ערכין וז שכ 


נִמְכָּרִים בִּכְסוּתֶן לְשָׁבַח, שָׁאִם תִּלְּקַח 

לוֹ כְסוּת ַּשֶׁשִׁי דִינָה, מַשְׁבִּיח 
הוא מֶנָה, וְכֵן פָּרֶה. אס מַמְּתִּינִים 

אוֹתָה לְאַטְלִים. מַשְׁבַּחַת הִיא, וְבֵן 
מרְנלִית, אִם מעלִין אוֹתָהּ לַכְּרך 
מִשְׁכַּחַת הִיא. אִין לַהְְְּשׁ אֶלֵא 
מְקוּמוֹ וְשַׁעְתּוֹ: | 


פרק ו 
א אִין מִקױישִין לְפָנִי הַיוֹבֵל פָחוּת מִשְׁתֵּ ישָׁנִים, וְלֹא גוֹאֵלִין 


װאָס ער האָט) א סך, און אלץ (די איינע כל') פון (דעם מין װאָס ער האָט) ווינציק. 
מען לאָזט אים איבער ניט מער וי צוויי היבליעס און די איינע זעג; דעם דריטן היבל 
נעמט מען צו פון אים. מחמת מען זאָגט, אז פּונקט װי ער האָט ביז איצט גענוג 
געהאט איין זעג, װועט ער אויך ווייטער זיך באגיין מיט איין זעג. המקדיש, אז איינער 
איז מקדיש זיין פארמעגנס אלץ װאָס ער פארמאָגט) רעכנט מען אים אריין (אז ער 
האָט מקדיש געווען אויך) זיינע תפילין. ווייל מ'נעמט אָן, אז אויך דאָס האָט ער מקדיש 
געווען; ער דארף דאריבער אויסלייזן די תפילין פון הקדש, ,,מעלין לו", ,,מען נעמט 
ביי אים צו", אזוי טייטשט דער רמבם, 

/ה. אחד, סיי אײגער איז מקדיש זיין פארמעגן (אלץ װאָס ער פארמאָגט) און 
סיי איינער איז מעריך זיך אליין (ער זאָגט ,ערכי עלי*, און דער שאצמייסטער, דער 
גזבר פון בית המקדש קומט צונעמען ביי אים די זאכן פאר דעם ,ערך'), קומט אים 
(דעם גזבר) גאָרניט ער קאָן גאָרניט צונעמען) ניט פון זיין פרוי'ס קליידער און 
ניט פון זיינע קינדערס קליידער. ווייל די דאָזיקע זאכן געהערן צו זיי. און דער פרויס 
מאן און די קינדערס פאָטער האָט ניט געקאָנט זיי מקדיש זיין, און מען קאָן אויך ניט 
ביי זיי צונעמען זייערע זאכן פאר זיין מעריך-זיין (אזוי טייטשט רשי אין בבא קמא 
ק"יב). ולא, און (מען קאָן אויך ניט צונעמען) די געפארבטע קליידער, וועלכע ער (דער 
מאן) האָט געלאָזט פארבן פאר זייערט וועגן. אפילו די קליידער זענען נייע, און זי 
האָבן זיי נאָכניט אָנגעטאָן, נאָר אויב מען האָט זיי געגעבן צום פארבן פאר דער פרוי 
צי פאר די קינדער, הייסן זיי זייערס. ולא בסנדלים, און אויך ניט די נייע שיך װאָס 
זענען געקויפט געװאָרן פאר זייערטוועגן. זייערע אלטע שיך קאָן מען אודאי ניט צו" 
נעמען; נאָר מען קאָן אויך ניט צונעמען די נייע שיך אויב ביים קויפן האָט דער מאן 
געזאָגט, אז זיי זיינען פאר זייערטוועגן. אף על פּי, כאָטש מען האָט געזאָגט, אז ווען 
מען פארקויפט עוקלאפן אָנגעטאָן אין (שיינע) קליידער קאָן מען נעמען פאר יי מער 
געלט, (דהיינו), אויב מען זאָל פאר אים (פאר דעם שקלאף) קויפן א קלייד פאר דְריי- 
סיק גילדן, װעט מען קאָנען נעמען פאר אים מיט הונדערט גילדן מער; און אזוי איז 
אויך מיט א קו, אוב מען זאָל ווארטן (מיטן פארקויפן זי) ביז צום מארק-טאָג (אטלס) 
װעט זי ווערן טייערער וועט מען קאָנען נעמען פאר איר מער געלט); און אזוי איז 
-אויך מיט א פּערל, אויב מען זאָל זי אוועקפירן אין א גרויסער שטאָט (לכרן, וואוהין 
עס קומען א סך סוחרים) וועט זי זיין טיערער װועט מען קאָנען נעמען פאר איר 
מער געלט), --- פונדעסטוועגן (אויב איינער האָט מקדיש געווען א שקלאף, צי א קו 
צי א פערל, טוט מען ניט אָן דעםס שקלאף אין א שיינעס מלבוש, און מען ואַרט 
ניט מיט דער קו ביז צום מארק-טאָג, און מען פירט ניט אוועק די פּערל אין דער 
גרױסער שטאָט, נאָר מען פארקויפט זיי אַזױ וי זי זענען, באלז, אויפן אָרט), וייל 
הקדש האָט ניט מער וי זיין אָרט און זיין צייט. מען פארקויפט באלד אין זעלביקן אָרט. 


פרק ז 
א. אין מקדיששין, מען זאל ניט מקדיש זיין (א ירושה"פעלד, א שדה אחוזה) וויג- 
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לְאַחַר ַיוֹבֵל פְּחוּת מִשָׁנָה. אִין מְחַשְׁכִין חָדָשִׁים לְהַקְדֵּשׁ, אֲבֶל 


ציקער פון צוױי יאָר פארן יובל-יאָר. כדי צו פארשטיין די משנח און די ווייטערדיקע 
משנות װעלן מיר דאָ געבן עטליכע נויטיקע דערקלערונגען. דאָס יובל-יאָר הייסט 
יעדעס 0'סטע יאָר ווען מען ציילט זינט דעם ערשטן יאָר ווען די װועלט איז בא- 
שאַפן געװאָרן. די תורה זאָגט (ויקרא כ"ה) אז איינער פארקויפט צו אן אנדערן זיין 
פעלד װאָס ער האָט געירשענט (א שדה אחוזה) איז עס פארקויפט נור ביז צום יובל 
יאָר, און אים יובל-יאָר גייט דאָס פעלד צוריק צום ערשטן בעל הבית אָדער צו זיינע. 
יורשים, אויך זאָגט די תורה (ויקרא כ"ז), אז איינער (ראובן) איז מקדיש צום בית 
המקדש אַ ירושה-פעלד (א שדה אחוזה) אין ערשטן יאָר נאָכן יובלײיאָר, דארף מען 
עס אויסלייזן פון בית המקדש באלד אין זעלביקן יאָר פאר 50 סלעים יעדעס שטיקל 
פעלד װאָס איז ,,זרע חומר שעורים", װאָס איז אַזױ גרויס אז מען קאָן דארויף פאך- 
זייען א ,חומר" (א כור, 30 סאה) גערשטן, דאָס איז לערך 75 טױזנט קוואדראט- 
איילן. אויב אָבער מען לייזט עס אויס ניט אין ערשטן יאָר נאָכן יובל, דארף מען צאָלן 
לוט די יאָרן וויפיל עס זיינען געבליבן ביזן נאָנטסטן יובל-יאָר. למשל אויב מען 
לייזט עס אויס אין 10-טן יאָר נאָכן יובל-יאָר, הייסט עס, אז עס זענען נאָך פאראן 
0 יאָר ביז צום נאָנטסטן יובל-יאָר און אזוי װי פאר 49 יאָר (דאָס יובל-יאָר ווערט 
ניט גערעכנט) האָט די תורה געזאָגט דארף מען צאָלן 50 סלעים, קומט אויס פאר. 
יעדן יאָר לערך 1 סלע און 1 פונדיון-מטבע (א סלע האָט 48 פונדיון-מטבעות, דער 
פונדיון איז געווען אן אלט-רוימישע מטבע , דופאָנדיום"), דארף מען פאר די 40 
יאָר צאָלן 40 סלעים און 0 פונדיון-מטבעות. אויב ס'האָט אויסגעלייזט ראובן אליין, 
דער בעל הבית פון פעלד, דארף ער צו-צאָלן נאָך א פיפטל (א חומש) און עס איז 
צוריק זיין פעלד אויף אײיביק. אויב אָבער ראובן װיל עס ניט אויסלייזן, און אן אנ- 
דערער, שמעון, לייזט עס אויס פון הקדש, איז דאָס פעלד שמעון'ס ניט מער וי ביז 
צום נאָנטן יובל-יאָר, און דאמאָלס גיט ער צוריק דאָס פעלד, אָבער ניט צום ערשטן 
בעל הבית נאָר די כהנים נעמען צו דאָס פעלד פאר זיך. וי איז אָבער אז מ'איז מקדיש 
דאָס פעלד ניט מער װי איין יאָר פאר'ן יובל-יאָר, װינציקער פון 2 יאָר, איז דער 
דין, אז דאמאָלס צאָלט מען ניט 1 סלע און 1 פונדיון, נאָר מען דארף באצאָלן גאנצע 
0 סלעים, אזוי ווערט געלערנט פון פּסוק אין ויקרא כ"ז ,על פּי שנים הנותרות" 
(לויט די איבערגעבליבענע יאָרן), אז נור ווען עס איז געבליבן לפּחות צוויי יאָר, 
זאָגט דאָ די משנה אן עצה טובה, אז מען זאָל ניט מקדיש זיין א ירושה פעלד אין 
ווינציקער פון 2 יאָר פארן יובל-יאָר, ווייל מען װעט דאָך דארפן צאָלן דערפאר 
0 סלעים. ולא גואלין, או ווען מען לייזט אױיס נאָכן יובל-יאָר (צאָלט מען) נישט 
װינציקער וי פאר א (גאנץ) יאָר. די משנה מיינט צו זאָגן, אז אויב למשל עס איז אין 
מיטן פון 10טן יאָר נאָכן יובל, און עס איז געקליבן צום נאָנטסטן יובל-יאָר 29 און 
א האלב יאָר, צאָלט מען ניט 39 און א האלב מאָל צו 1 סלע און 1 פונדיון, נאָר מען 
צאָלט פאר גאנצע 40 יאָר. אזוי טייטשן דער רמבם און דער ברטנורא לוט איין דעה 
אין דער גמרא. און די משנה גיט באלד צו דעם טעם דערצו: אין מחשבין, װוייל) 
מען רעכנט ניט קיין חדשים צו הקדש ווען מען לייזט אויס א פעלד פון בית המקדע)). 
און אפילו איין חודש װוערט פאררעכנט װי א גאנץ יאָר, אויך דאָס וערט אָפּגץ- 
לערנט פון דערמאָנטן פּסוק ויקרא כ"ז ,,השנים הנותרות" אז אלץ וערט גערעכנט 
נור אויף יאָרן און ניט אויף חדשים. אבל ההקדש, אָבער (אויב) דער הקדש (דאָס בית 
המקדש קאָן פארדינען דאדורך) רעכנט מען יאָ חדשיס (און עטליכע חדשים היסט 
ניט גערעכנט װי א גאַנץ יאָר). למשל אוב איינער האָט מקדיש געווען זיין פעלד 
אין מיטן פון 48סטן יאָר, זאָגט מען ניט, אז די עטליכע חדשים װאָס זענען נאָך 
פארבליבן פון 48סטן יאָר הייסן איין יאָר און דאָס 49סטע יאָר איז אויך 1 יאָר או 
צוזאמען זענען זיי 2 יאָר, און ביים אויסלייזן זאָל מען צאָלן 2 מאָל צו 1 סלע און { 
| פונדיון: נאָר מען זאָגט, אז עס איז װינציקער פון 2 יאָר, און װי מיר האָבן געלערנט 
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הַהָקְדֵּשׁ מחַשֵׁב חָדָשִׁים. הַמַּקדּישׁ 
אֶת שָׂדְהוּ בִּשָׁעַת הַיּוֹבֵל, נוֹתֵן בּזְַע 
חוֹמָר שְׂעוֹרִים חֲמִשִׁים שָׁקֵל כָּסֶף, 
הָיָה שָׁם נְקְעִים עַמוּקִים גֶעשְׂרָה 
טְפָחִים אוֹ. סְלְעִים גְבוֹהִים עֲשָׂרֶה 
סִפָּחִים, אִין נִמִדָדִים עמָּהּ. פְּחוּת 
מִכָּאן נִמְדְּדִים עִמָּהּ. הִקְדִּישְׁה שְׁתַּיִ 


ערכין } 





שכב 
אוֹ שָׁלשׁ שָׁנִים לִפְנֵי הַיּוֹכֵל, נוֹתן 
סֶלע וּפוֹדִּיון לִשָׁנָה. אִם אָמֵר 
הֵינִי נוֹתֵן דְּכַר שָׁנָה בְּשָׁנָה. אִין 
שׁוֹמעִין לו אֶלָא נוֹתוְאֶ כְלְְאֶחֶר: 
ב אֶחָד הַבְּעָלִים, וְאֶחֶד כָּל הָאָדֶם. 
מַה בֵּין הַבְּעָלִים לָבִין כָּל הָאָדָם, 
אֶלָּא שָׁהַבְּעָלִים נוְֹנִים חוֹמָשׁי וכָל 


פריער אין דער משנה דארף מען צאָלן 50 סלעים, המקדיש את שדהו, אז איינער 
אין מקדיש זיין (ירושה-) פעלד אין דער צייט פון יובל (אין דער צייט ווען עס האָט 
נוהג געווען דער דין פון יובל), דארף ער (ביים אויסלייזן דאָס פעלד צוריק פון הקדע)) 
צאָלן פופציק סלעים (שקל כסף, זילבער-שקלים, סלעיס) פאר יעדעס (שטיקל פעלד) 
װאָס מען קאָן דארויף זייען דרייסיק סאה (,חומר") גערשטן. דאָס איז אזוי וי מיר 
האָבן דערקלערט פריער אין אָנהײיב פון דער משנה. דאָ אָבער לערנט די משנה אז די 
אלע הלכות וועגן יובל זענען נור געווען אין דער צייט ווען דער דין פון יובל איז 
נוהג געווען. דאָס איז געווען אין דער צייט פון ערשטן בית המקדש ביז עס זענען 
פארטריבן געװאָרן אין גלות די שבטים ראובן און גד און דער האלבער שבט 
מנשה. אָבער דערנאָך און אין דער צייט פון 2טן בית המקדש איז מער ניט געווען 
דער דין פון יובל, און אז מען האָט פארקויפט א ירושה-פעלד איז עס געווען פאר- 
קויפט אויף שטענדיג, און אז מען האָט מקדיש געווען א ירושה-פעלד און מען האָט 
אויסגעלייזט האָט מען באצאָלט דעם ווערט פון פעלד, וויפיל מען האָט עס געקאַנט 
פארקויפן דורך אויסרופן. דאָס איז דער טייטש פון די ווערטער ,.בשעת היובל", אין 
דער צייט ווען עס איז נוהג געווען דער דין פון יובל. היו שם, אויב אין פעלד זענען / 
געווען גריבער (מיט וואסער) טיף צען טפחים, אָדער שטינער הױיך צען טפחים, 
ווערן זי ניט מיטגעמאָסטן מיט דעס (פעלד). זיי גייען ניט אריין אין חשבון פון דעם 
פעלד און מען דארף פאר די דאָזיקע שטיקלעך פעלד ניט באצאָלן, ווייל מען קאָן 
זי ניט פארזייען. פּחות מכאן, (אויב זיי, די גרובער אָדער די שטיינער זענען) קלענער 
דערפון (ניט טיף צען טפחים, און ניט הויך צען טפחים), ווערן זיי מיטגעמאָסטן מיט 
דעס (פעלד). ווייל זיי זיינען ניט חשוב פאר זיך, און זיי גייען אריין אין חשבון פון 
שטח פון פעלד. -- הקדישה, אוב ער האָט דאָס (ירושה-) פעלד מקדיש געווען צוױיי 
אָדער דרי יאָר פאר דעם יובל (-יאָר), דארף ער צאָלן איין סלע און איין פונדיון 
פאר יעדעס יאָר. פאר 2 יאָר דארף ער באצאָלן באלד 2 סלעים און 2 פונדיונים, און 
פאר 3 יאָר 3 סלעים און 3 פונדיונים. אזוי װוי מיר האָבן דערקלערט אין אָנהייב פון 
דער משנה. אס אָמר, אוב ער האָט געזאָגט: ,איך על געבן פאר יעדעס יאָר אין 
דאָזיקן יאָר* (ניט מיט אמאָל דאָס גאנצע געלט, נאָר יעדעס יאָר איין סלע און איין / 
פונדיון), האָרכט מען אים ניט, נאָר ער דארף געבן דאָס גאנצע געלט (פאר אלע 
יאָר) מיט אמאָל. מען לערנט עס פון ויקרא כ"ז ,,וחשב לו את הכסף" (און מען זאָל 
אים אויסרעכנען דאָס געלט), אז דאָס גאנצע געלט דארף ער געבן צוזאמען. 

ב. אחד, סיי דער בעל הבית (ראובן, וועלכער האָט מקדיש געווען זיין ירושה- 
פעלד) און סיי יעדער אנדערער מענטש (למשל, שמעו, א פרעמדער). דאָס הייסט, 
יעדער קאָן פאר 50 סלעים אויסלייזן דאָס פעלד, סיי דער בעל הבית און סיי א 
| פרעמדער, אפילו עס איז ווערט א סך מער. מה בין, װאָס איז דער אונטערשיד צווישן. 
בעל הבית און צווישן יעדן אנדערן מענטש? (דער אונטערשיד איז) נאָר, װאָס דער 
בעל הביח דארף צולייגן א פיפטל (חומש) און יעדער אנדערער מענטש דארף ניט 
צולייגן א פיפטל. ווען דער בעל הבית לייזט אויס דארף ער אנשטאט 50 סלעים (אָדער 


23 
אָדָם אֵינוֹ נוֹתֵן חוֹמֶשׁ: { הִקְדִּישֶּׁ 
ּנְאֶלָהּ, אֵינְהּ יוֹצְאָה מִיָדוֹ בַּיוֹבֵל, 
גָאֶלָהּ בְּנ, יוֹצְאֶה לְאָבָיו בַּיוֹבֵל, 
נְאָלָהּ אַחַר אוֹ אֶחֶד מִן הַקְּרוֹבִים, 
ּנְאָלְהּ מִיָדוֹ, אֵינָהּ יוֹצְאָה מִיּדו 
בִיוֹבֵל. נָּאֶלְהּ אֶחֶד מִן הַכֹּהֲנִים 
וַהֲרֵי הִיא תַּחַת יָדוֹ, לֹא יֹאמָר, 


הוֹאִיל וְהִיא יוֹצְאֶה לכֹּהֲנִים בַּיוֹבֶל, 


וַהֲרִי היא הַּחת יָדִי, הֲרִי היא שֶׁלי 
אֶלֶּא יוֹצְאָה לְכֶל אָחָיו הַכּהֲנִים 


ערכין ז 





שכג 
ך הַנּיַע הַיוֹכֵל וְלֹא נִנְאֲלָה, הַכֹּהֲנִים 
נִכְנָסִים לְתוֹכָה, ְנוֹמְנִים אֶת דָּמֶיהָ 
דּכְרִי רַבִּייְהוּדָה, רַבִּי שִׁמָעוֹן אמ 
נְכְנְפִין, אֲבֶל לא נוֹתְגִין. רבּי אָלֶעזֶר 


אוֹמָה, לא נִכְנָסִי וְלֹא נוְֹנִין, אֶלָא 


נִקְרֶאת שָׂדֵה רְטוּשִׁים עַד היול 
הַשָּׁנִי, הִנִּיַע הַיוֹבֵל הַשָּׁנִי, ולא 


ִגְאֲלָה. נִקְרֵאת רְטוּשִׁי רטוּשִׁין עַר 


ַיוֹבֵל הַשְׁלִישִׁי, לְעוֹלָם אִין הַכֹּהֲנִים 


| נִכְנְסִין לְתוֹכָהּ. ער שִׁינְאֶלנָּה אַחֵרוּ 


לויט דעם רעכנונג פון די יאָרן) געבן נאָך א פיפטל, 62 און א האלבן סלע (דער צו- 
גאָב פון 12 און א האלבן סלע איז א פערטל פון 50 און א פיפטל פון 62 און א 
האלבס). אָבער ווען יעדער אנדערער מענטש לייזט אויס גיט ער נור די 50 סלעים 
(אָדער לויט דעם רעכנונג פון די יאָרן). / 

גג הקדישה, אױב ער (דער בעל הבית) האָט מקדיש געוען און אויסגעלייזט 
דאָס (ירושה-פעלד), גייט עס ניט ארויס פון זיין האנט אין יובל-יאָר. עס בלייבט שוין 
זיינס. גאלה בנו, אוב זיין (דעם בעל הבית'עס) זון האָט עס אויסגעלייזט, גייט עס 
ארוים פון זיין (דעם זון'ס האנט) צוריק צו זיין פאָטער אין יובל-יאָר. אָבער אויב. 
א פרעמדער האָט עס אויסגעלייזט, קומט שוין דאָס פעלד ניט צוריק צום בעל הבית 
אין יובל-יאָר, נאָר מען גיט עס אין יובל-יאָר צו די כהנים, וי מיר האָבן דער- 
קלערט פריער אין משנה א. גאלה אחר, אױב א פרעמדער האָט עס אוֹיסגעלייזט, 
אָדער עס האָט עס אויסגעלייזט איינער פון די קרובים (פון בעל הבית, ניט זיין זון 
און ער (דער בעל הבית) האָט עס (דערנאָך) אויסגעלייזט אָפּגעקויפט) פון אים (פון 
פרעמדן אָדער פון קרוב), גייט עס ניט ארויס פון אים אין יובל. עס בלייבט ביים בעל 
הבית, און עס געהערט ניט צו די כהנים ווען עס קומט דאָס יובל-יאָר,. אן אנדערע 
גירסא איז פאראן ,,יוצאה", אז עס גייט יאָ ארויס פון אים אין יובל-יאָר, און עס 
געהערט צו די כהנים. גאלה, אויב איינער פון די כהנים (א כהן) האָט עס אויסגעלייזט 
(פון הקדש) און (ווען עס קומט דאָס יובל-יאָר) האלט ער (דער כה) דאָס (פעלד, 
קאָן ער (דער כהן) ניט זאָגן , אזוי װוי עס גײט דאָך ארױס צו די כהנים אין יובל, 
און אזוי וי איך האלט עס זאָל עס געהערן צו מיר (מחמת איך בין דאָך א כהן)"; 
נאָר עס גייט ארויס פון אים צו אַלע זיינע ברידער די כהניס. ער האָט ניט דערצו 
קיין רעכט מער פון אַנדערע כהנים, 

ד. הגיע, אוב עם איז אָנגעקומען דאָס יובל-יאָר און דאָס (פּעלד) איז ניט גע- 
װאָרן אויסגעלייזט, גייען אריין די כהנים אין פעלד, און זיי באצאָלן (צום בית המק- 
דש) איר געלט (די פופציק סלעיס פאר יעדן שטיקל װאָס מען קאָן פארזייען דארויף 
0 סאה גערשטן) אזוי זאָגט ר' יהודה. און דאָס געלד גייט פאר פארריכטן דעם בית 
המקדש, בדק הבית. ר' שמעון זאָגט, אז זיי גייען צריין (נעמען איבער דאָס פעלד) 
אָבער זיי צאָלן ניט. עס געהערט צו זיי בחינם. ר' אליעזר זאָגט, אז ניט זיי גייען אריין 
און ניט זי צאָלן, נאָר (דאָס פעלד בלייבט וױיטער צום בית המקדש) און עס ווערט ‏ 
אָנגערופן ,שדה רטושים" (א פעלד װאָס איז פארלאָזן געואָרן דורך דעם בעל הבית), 
ביז צום צוייטן (נאָנטסטן) יובל-יאָר; אױב עס איןז אָנגעקומען דאָס צוױיטע יובל 
יאָר און עס איז ניט געװואָרן אויסגעלייזט, ווערט עס אָנגערופן , רטושי רטושים" 
(דאָס פארלאָזענע פון די פארלאָזענע) ביז צום דריטן יובל-יאָר; קיינמאָל גײיען ניט 
די כהנים אַרײן אין דעם (פעלד), ביז אן אנדערער לייזט עס איס. ערשט דאמאָלס ‏ 


524 ערכין ז שכד 
ה הַלוקח שָׂדָה מֵאָבָיו! מַת אָכִיו. | שְׂדֵה אֶחָזָה, יוֹצֵאת זוֹ, שָׁהִיא רְאוּיָה 
וְאחַר כָּךְּ הִקְדִּישָּׁ. הֲרִי הִיא כִשְׂדֵה | לִהְיוֹת שָׂדֵה אֶחְזָה. שָׂדֵה מִקְנָה 
אַחְזָה. הַקְדישֶׁהּ.ואֲחַר כֶּ מת ב"י | אֵינהּ יֹצְאָה לכֹּהֲנִים בַּיוֹבֵל, שָׁאִי 
הָרִי הִיא כשׂרה פחויי /ד. - | אָדֶם מִקדִישׁ דָּבֶר שָׁאֵינוֹ שָלו 
מָאִיר, ‏ וְרִבִּי יְהוּדָה וְרַבִּי שִׁמְעֹן 
אוֹמָרִים, כִּשְׂרֵה אֲחְוָה, שִׁנּאָמַר | וְאֶם | כֹּהֵנִים וּלָוים מִקְדּישִׁין לְעוֹפֶם , 
אֶת שְׂדֵה מִקְנְתוֹ אֶשִׁי לֹא מִשָׂדֶה | ווֹאֵלִין לְעוֹלֶם. בִּין לפְנִי וכל 


אֲחְזָתו, שָׂדֶה שָׁאינָה רְאוּיָה לִהְיוֹת | בִּין לֹאחֵר הַיוֹבֵל; 
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ווען אן אנדערער האָט עס אויסגעלייזט און עס איז געקומען דאָס יובל-יאָר, נעמען 
איבער די כהנים דאָס פעלד. דאָס װאָרט ,רטושין" מיינט ,,פארלאָזן" און די גמרא 
אין בבא מציעא ל"ט זאָגט אז עס איז דאָס זעלביקע װאָס אין הושע י' ,,אם על בנים 
רוטשה". 


ה. הלוקח, אז איינער האָט געקויפט א פעלד פון זיין פאָטער, (און) דער פאָטער 
איז געשטאָרבן און דערנאָך האָט ער (דער זו) עס מקדיש געוען, איז עס (האָט עס 
דעם דין) וי א ירושה-פעלד (שדה אחחה). און ער צאָלט ביים אויסלייזן עס 50 טאָ- 
לער, און אויב אן אנדערער לייזט עס אויס, גייט עס צו די כהנים אים יובל-יאָר, 
הקדישה, ואחר כך, אױב ער (דער זון) האָט עס מקדיש געוען, און דערנאָך 
אין זיין פאָטער געשטאָרבּן, האָט עס דעם דין וי א געקויפט פעלד (שדה מקנה), אזוי 
זאָגט ר' מאיר. דער דין איז, אז אויב ראובן האָט געקויפט פון שמעון א פעלד, הייסט 
עס ,,שדה מקנה", א געקויפט פעלד, און אויב ראובן האָט עס מקדיש געווען, און ער 
זויל אויסלייזן דארף ער באצאָלן צום בית המקדש ניט א פעסטע סומע, 50 סלעים, 
נאָר וויפיל דאָס פעלד איז ווערט. אויב ראובן לייזט עס ניט אויס, נאָר אן אנדערער, 
לוי, האָט עס אויסגעלייזט, דארף דאָס פעלד אין יובל-יאָר צוריקגיין צו שמעון, צו'. 
גאָר דעם ערשטן בעל הבית, מחמת ווען עס זאָל זיין ביי ראובנען װאָלט ער עס אויך 
געמוזט צוריק אָפּגעבן אין יובלייאָר צו שמעונען. זאָגט ר' מאיר, אז אויך דאָס דאָ- 
זיקע פעלד האָט דעם דין פון א געקויפט פעלד, שדה מקנה, און דער זון קאָן עס אויסי 
לייזן לוט דעם ווערט, און אויב אן אנדערער האָט עס אויסגעלייזט, קריגט עס דער 
זון צוריק אין יובלײיאָר. ור' יהודה, און ר' יהודה און ר' שמעון זאָגן, אז (עס האָט 
דעם דין) וי א געירשענט פעלד (שדה אחחה), ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ז) 
;ואם את שדה מקנתו אשר לא משדה אחוזתו, און אוב זיין געקויפט פעלד װאָס איז 
ניט פון זיין ירושה-פעלד", (דערפון לערנען מיר, אַז אַ געקויפט פעלד הייסט נור) אַ 
פּעלד װאָס קאָן ניט ווערן (זיי) ירושה-פעלז, אָבער אן אױסנאס איז דאָס (פעלד 
װאָס דער זון האָט געהאט געקויפט פון פאָטער און ער האָט עס מקדיש געווען שן 
פאָטערס טויט) װאָס קאָן דאָך ווערן זיין ירושה-פעלד. און דאריבער הייסט עס ניט א 

געקויפט פעלד נאָר א געירשענט פעלד. שדה מקנה, א געקויפט פעלד (אויב איינער 
ראובן האָט געקויפט א פעלד פון אן אנדערן, פון שמעונען און ער האָט עס מקדיש 
געווען און אן אנדערער האָט עס אויסגעלייזט) גייט עס ניט ארויס צו די כהנים אין 
יובל, וייל א מענטש קאָן ניט מקדיש זיין א זאך װאָס איז ניט זיינס. און ראובן אליין. 
האָט דאָך עס געקויפט נור ביזן יובל-יאָר (װוי מיר האָבן פריער דערקלערט), ממילא 
האָט ער עס ניט געקאָנט מקדיש זיין אויף לענגער וי ביזן יובל-יאָר. און ווען עס 
קומט דאָס יובל-יאָר קריגט דער גאָר ערשטער בעל הבית, שמעון, צוֹריק דאָס פעלד, 
כהנים ולויים, די כהנים און לױים (וועלכע האָבן אייגענע ירושה-פעלדער) קאָנען 
שטענדיג מקדיש זיין (זייערע פעלדער, אפילו אין יובל-יאָר, אָבער א ישראל קאָן 
ניטאַ מקדיש זיין א פעלד אין יובל-יאָר), און זיי קאָנען אויסלייזן (די פעלדער וועלכע 
זײ האָבן מקדיש געווע) שטענדיק, סיי פארן יובל-יאָר און סיי נאָכן יובל-יאָר. 
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שָׁאינְה יוֹבֵל, אוֹמְרִים לוֹ פֶּתַח אַתֶּה 
רִאשׁוֹן,. שָׁהַבְּעְלִים נוֹתְנִים חוֹמֶשׁ 
וְכֶל אֶרֶם אֵינוֹ נוֹתֵן חוֹמֶשׁ. מָעֲשֵָׂה 
בְאֶחָד שָׁהִקְדִּישׁ אֶת שָׂרֵהוּ מִפְּנ 


- = פרק ח 


שכה 
רַבִּי יוֹסִי, לא אָמַר זֶה אֶלָא בְּבֵיצָה. 
שְׁהַהֶקְדֵּשׁ נִפִדָּה נְכָסֶף וּבְשְׁוָה כָסֶף. 


אֶמְרוּ לו, ַגִיעְתְךּ. נִמְצָא מַפְּסִיר 


אִפְּרי וְשָׂדְהוּ לִפנָיו!: ב, אָמַר אָחָר, 
הֲרֵי חִיא שַׁלִּי בָעֲשֶׂר סְלְעִים, וְאֶחָד 


אוֹמַר בְּעֶשְׂרִים, וְאָחָד אוֹמֶר 


רָעְחָהּ. אֶמְרוּ לו, פִּתַח אַתָּה רִאשׁוֹן, 
בַּשְׁלֹשִׁים, וְאֶחָד אוֹמָר בְּאַרְבְּעִים, 


אָמַר הֵרי הִיא שָׁלִּי בְאִפָּר. אָמַר 





און אויב זיי האָבן ניט אויסגעלייזט פארן יובל-יאָר װוערט דאָס פעלד ניט פארפאלן, 
נאָר זיי קאָנען עס אויסלייזן אויך נאָכן יובל-יאָר, 
פרק ח. | 

א. המקדיש, אז איינער איז מקדיש זיין (ירושהי) פעלד אין א צייט ווען עס 
איז ניט (נוהג דער דין פון) יובל װוי מיר האָבן פריער געלערנט פרק זי משנה א 
אז זינט עס זענען פארטריבן געװאָרן דער שבט ראובן און שבט גד און דער האל" 
בער שבט מנשה איז דער דין פון יובל מער ניט נוהג), זאָגט מען צו אים (צום בעל 
הבית, צו ראובן) , עפן דו דער ערשטער". אין א צייט ווען עס איז ניט נוהג דער דין 
פון יובל, לייזט מען אויס אפילו א ירושה-פעלד לויט דעם וערט פון פעלד. מען 
שטעלט עס ארויס אויף ליציטאציע, און ווער עס גיט מער, דער קריגט עס. זאָגט 
די משנה, אז מען צווינגט דעם בעל הבית אז ער זאָל דער ערשטער זאָגן וויפיל ער 
וויל געבן כדי אויסצולייזן דאָס פעלד. דער טעם איז: שהבעלים, ווייל דער בעל הבית 
(ווען ער לייזט אויס דאָס פעלד און זאָגט א פּרייז) דארף ער צוגעבן (צום פּרייז) נאָך א 
פיפטל (חומש), און יעדער אנדערער מענטש ווען ער לייזט אס א פרעמדנס פעלד) 
לייגט ניט צו א פיפטל. מיר האָבן שוין געזאָגט פריער פּרק ז' משנה ב', אז מיט א 
,,פיפטל", ,,חומש", מיינט מען א ,,פערטל". למשל אויב ער זאָגט ,40 סלעים", דארף 
ער צוגעבן נאָך .10 סלעים" און צוזאמען איז עס 50 סלעים, און פון די דאָזיקע 50 
זענען די 10 סלעים א פיפטל. מעשה, עס איז געווען א מעשה מיט איינעס וועלכער 
האָט מקדישש געווען זיין פעלד צוליב איר שלעכטסקייט װוױיל עס האָט געטראָגן ווינ" 
יציקער פון די הוצאות װאָס מען האָט אריינגעלייגט אין דעם) האָט מען צו אים גע- 
זאָגט: ,עפן דו אױף דער ערשטער"; האָט ער געזאָגט: זאָל עס זיין מיינס פאר אן 
איסר" (א קליינע מטבע, 96-סטל פון איין סלע), -- ר' יוסי האָט געזאָגט, אז דער 
דאָזיקער האָט ניט געזאָגט (פאר אן איסר) נאָר פאר , אן אייי, מחמת הקדש קאָן מען 
אויסלייזן סיי מיט מװומן געלד און סײ מיט א זאך װאָס האָט די ווערט פון געלט 
שוה כסף) -- האָט מען צו אים געזאָגט: ,עס איז דיינס" (הגיעתך) (און) עס איז 
ארויסגעקומען, אז דער דאָזיקער האָט היזק געהאט דעם איסר, און דאָס פעלד איז 
ווידער געווען זיינס. דער ערשטער תנא לערנט דאָ, אז אפילו פאר אַזאַ קליינע מטבע 
וי אן איסר (די אלטע רוימישע מטבע ,אסאריאן") װאָס האָט ניט מער וי 8 פּרוטות 
האָט מֶען געקאָנט אויסלייזן הקדש, אָבער פאר װינציקער פון 4 פּרוטות האלט דער 
תנא קמא (דער ערשטער תנא) קאָן דער בעל הבית ניט אויסלייזן הקדש, ווייל דער 
בעל הבית דארף דאָך צולייגן דעם ,חומש", דאָס פיפטל (א פיפטל פון קרן) און 
ביי װינציקער פון 4 פּרוטות װעט דאָך דאָס פיפטל ניט באטרעפן קיין פּרוטה, און 
דאָס קאָן נִיט זיין. אָבער ר' יוסי האלט, אז מען קאָן אויסלייזן אפילו מיט אן אי 
װאָס באטרעפט ניט קיין 4 פּרוטות, און אפילו דאָס פיפטל האָט ניט דעם ווערט פון 
א פּרוטה איז אויך גוט. 

ב. אָמר אחד, (אויב ביים אויסלייזן דאָס פעלד) האָט איינער געזאָגט, ,זי איז 
מיינס (איך גיב דערפאר) צען סלעים", און איינער (אן אנדערער) האָט געזאָגט: 
,, צוואנציק", און איינער האָט געזאָגט ,,דרייסיק", און איינער האָט געזאָגט: ,,פיר- 
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וְאֶחֶד אוֹמֵר בַּחֲמִשִׁים, חָזַר בּוֹ שָׁל | בְּעֲשְׂרִים וְכֶל אָדָם אוֹמְרִים בָּעֲשְׂרים 
חֲמִשִׁים, מְמִשְׁכְִּין מִנָכְָיו עַד עָשָׂר. | הִבְּעְלִים קוֹדָמִים, מִפּנֵ שָׁהָם מוֹסִיפִין 
חֲזַר בּוֹ שָׁל אַרְבָּעִים, מְמַשְְִּׁין | חוֹמֶשׁ { אָמַר אֶחָד הָרִי הִיא שָׁלִ 
מִנְכְסָיו עד עֲשָׂר. חֲָזַר בּוֹ שָׁל | בְעֲשְׂרִים וְאֶחֶת, הַבְּעֲלִים נוֹתְנִים 
שְׁלֹשׁים מֶמַשְׁכּנִין מִנְּכָָיו ער עֲשָׂר. | עֶשְׂרים וְשֵׁשׁ. בְּעֲשְׂרִים וּשְׁתַּיִם, 
חָזַר בּ שָׁל עשָׂרים, מִמִשְְׁניןמִנָכְסָי | הַבְּעֲלִים נוֹתְנִים עֶשָׂרִים וְשָׁבַע. 
עד עֲשָׂר, חֲזֵי בֹּ שָׁל עֲשָׂה. מוֹכְרִים | בְּעָשְׂרִים וְשָׁלשׁ, הַבַּעלִים נוּתְנִים. 
אוֹתָה בְּשַׁוְיָה. וְנְִרָעִים מִשָׁל עָשָׂר | עָשָׂרים וּשְׁמוֹנָה. בְּעֲשְׂריםוְאַרְבַּע 
אֶת הַמּוֹתָר. הַכְּעָלִים אוֹמְרִים | הַבְּעָלִים נוֹתְנִים תִּשְׁעֹה וְעָשְׂרִים. 





ציק", און איינער האָט געזאָגט: ,,פופציק", -- (און) דער פון די ,,פופציק" האָט חרטה 
געהאט, נעמט מען פון זיין פארמעגן א משכון אױיף צען (סלעים). ער דארף צאָלן 
צום בית המקדש די 10 סלעים, װאָס ער האָט ביי דער ליציטאציע געזאָגט מער פון 
דעם וועלכער האָט געזאָגט ,,פירציק". און מען צווינגט דעם פון , פירציק", אז ער 
זאָל צונעמען דאָס פעלד פאר 40 סלעים. חזר בו של אדבעים, אוב דער פון ,פיר- 
ציק" האָט (אויך) חרטה געהאט, נעמט מען פון זיין פארמעגן א משכון איף צען 
(סלעים); האָט אויך חרטה געהאט דער פון ,דרייסיק", נעמט מען פון זיין פארמעגן. 
א משכון אויף צען סלעים ( און דאָס פעלד בלייבט ביי דעם פון די צוואנציק סלעים); 
האָט (אױיך) חרטה געהאט דער פון ,צוואנציק", נעמט מען איך פון זיינע 
פארמעגנס א משכון איף צען סלעים; האָט (אויך) חרטה געהאט דער פון ,, צען", 

פארקויפט מען (דאָס פעלד) פאר איר ווערט וויפיל איינער גיט דערפאר), און מען 
נעמט אֶפּ פון דעם (מענטש װאָס האָט געזאָגט) ,צעןי דאָס איבריקע (דעם אונטער- 
שיד). אויב למשל מען האָט עס פארקויפט פאר 6 סלעים, נעמט מען ביי אים אִפּ 
4 סלעים. די מפרשים זאָגן דאָ אויפן יסוד פון דער גמרא, אז דאָס איז נור אויב זי 
האָבן חרטה געהאט איינער נאָכן אנדערן; אָבער אויב זיי האָבן אלע צוזאמען גלייך 
חרטה געהאט, צוטיילט מען דעם שאדן צווישן אלע גלייך, למשל אויב די אלע פינף 
האָבן חרטה געהאט צוזאמען, און מען האָט דאָס פעלד פארקויפט פאר 5 סלעים, האָט 
דאָך הקדש היזק 45 סלעים, צעטיילט מען דאָס צווישן אלע פינף מענטשן, און יעדער 
פון זיי גיט 9 סלעים (אזוי לערנט דער רמבם). הבעלים, (אויב ביים אויסלייזן דאָס. 
פעלד) האָט דער בעל הבית געזאָגט ,, צוואנציק" (סלעים), און אן אנדערער מענטש 
האָט געזאָגט , צוואנציק", איז דער בעל הבית פריער (קודמין, מען גיט עס אים), 
וייל דער בעל הבית לייגט נאָך צו דאָס פיפטל (דעם חומע). דער בעל הבית לייגט 
צו צו די 20 סלעים נאָך 5 סלעים, און ער צאָלט 25, וי מיר האָבן דערקלערט פריער 

אין משנה א' 

ג; אמר אחד, (אױב נאָכדעם װי דער בעל הבית האָט געזאָגט , צוואנציק") 
האָט איינער (אן אנדערער מענטש) געזאָגט: ,איך גיב דערפאר איין און צוואנציק", 
האַרף דער בעל הבית געבן זעקס און צוואנציק. מען גיט עס ניט דעם אנדערן, ווייל 
דער בעל הבית מיט זיינע , צוואנציק" גיט דאָך צו דעם ,חומש", נאָך 5 סלעים, 
ממילא איז דאָך עס 25; מען גיט אָבער ניט דעם בעל הבית פאר 25, ווייל אין די 25 
איז דאָך קרן פאראן נור 20, און אן אנדערער ויל דאָך געבן 21 קרן. דאַריבער 
צווינגט מען דעם בעל הבית צו געבן 26, 21 קרן, און 5 דעם חומש (בלויז אויף די 
0 ווייל אויף דעם איינעם סלע װאָס מען צווינגט אים צוצוגעבן דארף ער ניט צו" 
געבן דעם חומש). בעשרים ושתים, (אויב אן-אנדערער זאָגט): ,, צוױי און צוואנציק", 
(צווינגט מען דעם) בעל הבית צו געבן זיבן און צוואנציק; (אויב אן אנדערער זאָגט); 
,דריי און צוואנציק; (צווינגט מען דעם בעל הבית) צו געבן אכט און צוואנציק; 
(אױב אן אנדערער זאָגט) : ,פיר און צוואנציק", (צווינגט מען דעם) בעל הבית צו 


27 ערכין ח | = שכז 
בַּחֲמִשֶׁה וְעֶשְׂרִים, הַבְּעָלִים נוֹתְנִים | הַבְּעלִים קוֹדְמִים, וְאֶם לֵאו, אוֹמְרִים 
שְׁלשִׁים שָׁאִין מוֹסִיפִין חוֹמֶשׁ על | הִגִּישֶחֶך: |- מַחֲרִים אֶדָם מִצֹאנוֹ 
עלױו שָׁל זָה, אֶמַר אֶחֶד הרי היא | וּמִבְּקְרוֹ  ,‏ מעבָדָיו וּמִשָּׁפְחוֹתָי 
שְִּׁי בְּעֲשָׂרִים וְשֵׁשׁ, אִם רָצוּ | הְַּנַעֲנִים, וּמִשָׂדֵה אֲחְזתוֹ, ואָם 
הַבְּעלִים לִתֵּן שְלשִׁים וְאֶחָד וְדִינֶר, | הָחָרִים אֶת כֶלֶּן, אִינָן מִחְרָמִין. 





געבן ניין און צוואנציק; (אויב אן אנדערער זאָגט): ,,פינף און צוואנציק", צוױינגט מען 
דעס) בעל הבית צו געבן דרייסיק. די משנה זאָגט אז מען הייסט ניט דעם בעל הבית 
צוצוגעבן אויך א פיפטל צו דעם איבריקן, צו די פינף סלעים מער, װאָס מען צווינגט 
אים צוצוגעבן. שאין מוסיפין, ווייל מען (דער בעל הבית) דארף ניט צולייגן דאָס 
פיפטל (דעם חומש) אױף דעם װאָס דער דאָזיקער (דער אנדערער) האָט געהעכערט. 
דער בעל הבית דארף צולייגן א פיפטל צו דעם װאָס ער האָט אליין געזאָגט, דהיינו 
צו די 20 סלעים, אָבער ניט צו דעם, װאָס ער מוז געבן, באשר דער אנדערער האָט 
געהעכערט. די מפרשים זאָגן, אז דאָס װאָס מען צווינגט דעם בעל הבית געבן 30 
סלעים, כאָטש דער אנדערער גיט דאָך דיזעלביקע 20 סלעים קרן, װאָס דער בעל 
הבית האָט פאָרגעלייגט און נאָך 5 סלעים א צולאָג --- מיינט, אין פאל ווען דער בעל 
הבית האָט געזאָגט עטװאָס מער פון 20 סלעים, אפילו נור מיט איין פּרוטה מער. 
אֶמר אחד, אוב אן אנדערער האָט געזאָגט: ;איך נעס עס פאר זעקס און צוואנציק 
(סלעים)"*, איז אב דער בעל הבית האָט (פריער, ביים אָנהייב) געואָלט געבן אײן 
און דרייסיק סלעים מיט איין דינר (דאָס הייסט, דער בעל הבית האָט געזאָגט איין 
און צוואנציק סלעים און עס קומט צו א פיפטל, הייסט עס זעקם און צוואנציק סלעים 
מיט איין דינר, ווארום א דינר איז א פערטל פון א סלע און וייל מען צווינגט אים 
צוצולייגן די סלעים, װאָס דער אנדערער גיט מער, װי די משנה האָט געלערנט, 
הייסט עס איין און דרייסיק סלעים מיט איין דינר), איז דער בעל הבית פריער. 
אזוי טייטשט די גמרא די משנה, אז ,,ואם רצו" (אויב דער בעל הבית האָט געװאָלט) 
מיינט ,,מעיקרא", ,,פריער", אזוי װי מיר האָבן דאָ געטייטשט. א דינר, װאָס איז 
די אלטע גריכישע מטבע ,דענאריאן", איז א פערטל פון א סלע (איין סלע איז 4 
דינרים), ואס לאו, און אויב ניט (אויב דער בעל הבית האָט פריער געזאָגט נור צוואנ- 
ציק סלעים), זאָגט מען (צום אנדערן: ,עס איז דיינס" (הגיעתך, עס איז אָנגעקומען 
צו דיר). און ער קריגט דאָס פעלד פאר 26 סלעים; מער צווינגט מען שוין ניט דעם 
בעל הבית צוצולייגן, ווייל דער אנדערער גיט דאָך מיט איין סלע קרן מער ויפיל 
דער בעל הבית גיט קרן און חומש (וועלכע זיינען צוזאמען נור 25 סלעים), 

ד. מחרים, א מענטש קאָן מחריםזיין א (טייל) פון זיינע קליין-פי (עועפּסן 
ציגן) און פון זיינע רינדער (אקסן, קי), און פון זיינע ניט-יידישע שקלאפן און שקלא-- 
פינס (הכנעניים, וועלכע זיינען פריער געווען גױים, און זיי זענען אינגאנצן זיינע), 
און פון זיין ירושה-פעלד. כדי צו פארשטיין די משנה און דל וייטערדיקע משנות 
וועלן מיר דאָ דערקלערן װאָס מען מיינט מיט ,,מחרים-זיין", ווייל געוויינטליך מיינט 
מען ,,מחרים זיין" לייגן א מענטש אין חרם, אפּזונדערן זיך פון אים. דאָ מיינט מען 
גאָר עפּיס אנדערש. מיט ,,מחרים זיין" מיינט מען זאָגן אויף א זאך ,,הרי זה חרם" 
; דאָס זאָל זיין חרם", און דאביי זענען פאראן צוויי סאָרטן פון ,,חרם", איינער איז, 
אז דער מענטש װאָס זאָגט עס, מיינט אז די זאך זאָל געהערן צום בית המקדש. און 
דער צווייטער סאָרט חרם איז, אז די זאך זאָל געהערן צו די כהנים. דאָ מיינט די 
משנה, אז איינער איז מחרים א טייל פון זיין פארמעגן, אז זיי זאָלן געהערן צו די 
כהנים. זאגט די משנה, אז ער קאָן מחרים זיין א טייל פון זיינע בהמות, צי א טייל פון 
זיינע שקלאפן (ווייל זיי זיינען זיינע, א שקלאף א עבד כנעני, געהערט אינגאנצן צוּם ‏ 
בעל הבית), צי א טייל פון זיינע א ירושה-פעלד, מחמת עס איז אינגאנצן זיינס, 
ואס החרים, און אוב ער האָט מחרים געווען אלע (שעפסן און ציגן, צי אלע אָקסן 


5328 
דּבְרִי ַבִּי אָליעֲזֶר. אָמר רבִּי אֶלעֲֶ 
ֶּן עֲזְיָה. מָה אִם לַנְּבוֹהַ. אֵין אָדֶם 
רַשַּׁאי לְהַחֲרים אֶת כָּל נְכְָיוּ עַל 
אַחַת כַמֶּה וְכַמֶּה שֶיְהֵא אָדֶם חַיִב 


לִהְיוֹת חֶס על נְכָסָיו: ה הַפַּחֲרִים 


כְּנוֹ וּכִתּוֹ, עַכְדּוֹ וְשִׁפְּחָתוֹ הָעֲבָרִים, 
ישָׂדָה מִקְנָתוֹ, אִינְן מַחֲרְמִין. שָׁאִין 
אָדָם מַחֲרִים דֶּכֶר שָׁאֵינוֹ שָלּו 


ערכין ח 





און קי, צי אַלע שקאלפן און שקלאפינס, 


שכח 
כַּהֵנִים וּלויִם,. אֵינְן מַחֲרִימִין, דִּכְרֵי 
רַבִּי יְחוּרָה. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָי, 
ַַּהֲנִים אֵינְן מַחֲרִימִין. שְׁהַחֲרָמִים 


שָׁלָהָן, תַלְּוִם מַחֲרִימִין, שֶׁאֵין 


הַחֲרָמִים שֶֶּׁהָּ. רַבִּי אוֹמַר, נִרְאִים 
דִּבְרִי רַבִּי יְהוּדָה בַּקּרקְעוֹת, שְׁנָאֲמַר 
כִּי אֶחְזַת עוֹלָם הֵיא לָהֶם. וְדַבְרִי 


רַבִּי ‏ שִׁמְעוֹן בַּמּטַלְטָלִים, = שָׁאֵין 


צי דאָס גאנצע ירושה-פעל), זענען זי 


ניט קיין חרם (מען גיט זי ניט צו די כהנים), אזוי זאָגט ר' אליעזר. ניט דוקא קאָן א 
מענטש ניט מחרים-זיין זיין גאנץ פארמעגן, נאָר אפילו ניט איין גאנצן מין (למשלי 
דאָס גאנצע ירושה-פעלד, צי אלע שקלאפן און שקלאפינס; ער מוז זיך עפּיס 
איבערלאָזן. מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק (ויקרא כ"ז, ביי חרם) ,,מכל אשר לו מאדם 
ומשדה אחוזתו, פון אלץ װאָס ער האָט, פון מענטשן (שקלאפן) און פון זיין ירושה- 
פעלד", אז דער ,.מכל", ,,פון אלץ", מיינט מען ,אָבער ניט אלץ". אָמר ר' אלעזר בן 
עזריה, האָט ר' אלעזר בן עזריה געזאָגט: מה דאָך צום אויבערשטן (לגבוה, צו גאָט, 
צו די כהנים) טאָר א מענטש ניט מחריםזיין (אוועקגעב) אלע זיינע פארמעגנס, 
מכל שכן עעל אהת כמה וכמה) אז א מענטש איז מחויב רחמנות צו האָבן אױף זיין 
פארמעגן (ניט אוועקגעבן צו געוױינטליכע מענטשן אלץ װאָס ער האָט, און ער 
זאָל בלייבן אן אָרימאן). די גמרא זאָגט, אז אויך אויף צדקה פר אָרימע לייט זאָל אַ 
מענטש אוועקגעבן ניט מער װי א פיפטל פון זיין פארמעגן (המבזבז אל יבזבז יותר 
מחומש). מיט ,לגבוה", ,.צו גאָט", מיינט מען דאָ צו די כהנים, ווייל איידער מען 
גיט די חרם"זאכן אוועק צו די כהנים, הייסן זיי הייליק, און מען טאָרניט קיין הנאה 
האָבן פון זיי, און ערשט ווען זיי קומען אָן צו די כהנים ווערן זי אויס הײיליק. 

| ה. המחרים, אז איינער איז מחרים װאָגט, אז זיי זאָלן זיין ;חרם" צו די 
כהניס) זיין זון צי זיין טאָכטער, צי זיינע יידישע קנעכט און דינסט, צי זיין געקויפט 
פעלד (שדה מקנה, װאָס ער האָט געקויפט ביי אן אנדערן, און ווען עס קומט אָן דאָס 
יובל יאָר מוז ער עס צוריקגעבן צו דעם ערשטן בעל הבית), זענען זי ניט קיין חרם 
(און מען דארף זײ ניט געבן צו די כהנים), וייל א מענטש קאָן ניט מחרים זיין א 
זאך װאָס איז ניט זיינס. אפילו א יינגע טאָכטער װאָס ער קאָן פארקויפן פאר א דינסט, 
קאָן ער אויך ניט מחרים זיין. און אויך א יידישן קנעכט צי א יידישע דינסט הייסן 
ניט זיינע, און זיי זענען נור ביי אים צום ארבייטן. כהנים ולוויים, כהנים און לױים 
קאָנען ניט מחרים זיין (זייערע זאכן, אזוי זאָגט ר' יהודה; ר' שמעון זאָגט, אז כהנים 
קאָנען ניט מחרים זיין, ווייל חרס-זאכן געהערן (סיי ווי) צו זי (און דאריבער באלד 
װי דער כהן איז מחרים זיינס א זאך, איז עס שױן ווידער זיינס און עס איז אױס 
חרם), אָבער לוויים קאָנען (יאָ) מחרים זיין, וייל די חרם- זאכן געהערן ניט צו זי 
דער לוי קריגט גאָרניט פון די חרם"זאכן. רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר פון דער 
מששנה) זאָגט, עס זעט אויס (עס איז אַזױ ווי) די ווערטער פון ר' יהודה ביי פעלדער (אז 
לויים קאַנען ניט מחרים-זיין זייערע פעלדער) ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ה 
וועגן פעלד פון די לױים) ;כי אחוזת עולם היא להם, ווארום דאָס (פעלד) איז זיי- 
ערס אן אייביקע ירושה", און (עס זעט אויס) וי די ווערטער פון ר' שמעון ביי באַ- 
וועגליכע זאכן (מטלטלין, זאכן װאָס מען קאָן איבערטראָגן פון איין אָרט אויף אן אנ- 
דער אָרט, און זי קאָנען די לױים יאָ מחרים זיין), ווייל חרם-זאכן געהערן ניט צו זיי. 
די גמרא טייטשט, אז רבי זאָגט, אז ר' שמעון איז אויך מודה צו ר' יהודה אז פעל- 


29 
הַחֲרְמִים שֶׁלָּהֶם: | חָרְמִי כתֲנִים 
אִין לָהֶם פִּרְיֹן. אֶלָּא נתָּנִים לכֹּתֲנִים, 
ַבִּייְהוּרָה בֶּן כְּתִירָא אוֹמֵר. סְתַם 
חֲרָמִים לְבֶרֶק הַכַּיִם, שֶׁנָּאֲמַר כֶּל 
חֵרֶם קֹרֶשׁ קֹדָשִׁים הוּא לֵה'. וַחֲכָמִים 
אוֹמְוִים, סֶתֵם חֲרָמִים לַכֹּהֲנִים, 


שֶנָאֲמַר כִּשָׂדֶה הַחֵרִם לִכֹּהֵן תִּהְיָה. 


ערכין ח 





שכט 
אַחְוָתוֹ. אִם כֵּן לָמָּה נָאֲמַר כָּל חָרָם 
קֹרֶשׁ קָדָשִׁים הוּא לַה''? שְׁהוּא חַל 
על קַרְשֵׁ קָרָשִׁים גֶעל קֲרָשִׁים קלִים: 
ן מחֲרִים אָדֶם אֶת קָרָשָיובִי קָרְשֵי 
קָדְשִׁים וּבֵן קָדְשִׁים קַלִּים, אִם נָדָר 
נוֹתֵן אֶת הַדָּמִים, אִם נְדָבָה, נוֹתֵן 
אֶת טוֹבָתוֹ. שׁוֹר זֶה עוֹלָה, אוֹמְדִים 


דער קאָנען די לויים ניט מחרים זיין, און ער איז מחולק אויף אים נור וועגן מטלטלין-. 
זאכן, 

! חרמי כהנים, (זאכן וועלכע מען האָט געמאכט פאר) חרם צו די כהנים, 
קאָן מען ניט אויסלייזן, נאָר מען גיט זי (די זאכן) אליין צו די כהנים. מען קאָן זי 
ניט אויסקויפן מיט געלט און דאָס געלט געבן צו די כהנים, ווייל ויקרא כ"ז זאָגט 
,לא ימכר ולא יגאל". אָבער זאכן וועלכע מען מאכט חרם, הקדש, צום בית המקדש, 
צו בדק הבית, צום פארריכטן דאָס בית המקדש, לייזט מען יאָ אויס, מען פארקויפט 
זי פאר געלט. ר' יהודה בן בתירא זאָגט, אז סתם חרמים (אויב איינער זאָגט וועגן 
זינס א זאך אז עס זאָל זיין חרם, און ער זאָגט ניט ארויס בפירוש צי ער מיינט 
דערמיט צו די כהנים צי צום בית המקדש), זיינען צו בדק הבית (צום בית המקדע,, 
צום פארעכטן דעם בית המקדש)), ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ז) ,כל חרם 
קדש קדשים הוא לה', יעדער חרם איז הייליק-הייליק צו גאָט". דאָס הייסט, צום בית 
המקדש. וזכמים, און די חכמים זאָגן, אז סתם חרמים (אױיב מען האָט ניט ארויסגע- 
זאָגט וואסער חרם) געהערט צו די כהנים, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ח) 
;כשדה החרם לכהן תהיה אחחתו, װי דאָס חרם-פעלד זאָל געהערן זיין ירושוה 
(דפעלד) צום כהן". אויב אזוי, פארװואָס'זשע וערט געזאָגט ,כל חרם קדש קדשים 
הוא לה'* (אַז עס איז צו גאָט)? דאָס איז (צו לערנען) אז ער (א חרם) קאָן זיין (א 
מענטש קאָן אויך מחרים זיין) זיינע קדשי קדשים (די גאָר הייליקע קרבנות, א עולה) 
און קדשים קלים (די לייכטע קרבנות, וי שלמים). די משנה װעט באלד ווייטער אין 
משנה זי מפרש זיין װאָס מען מיינט דערמיט. 

ז. מחרים, אַ מענטש קאָן מחדים זיין זאָגן אז זי זאָלן זיין חרס) זיינע קרבנות, 
סיי' די גאָר הייליקע קרבנות און סיי די לייכטע קרבנות. אויב איינער האָט אַן אָקס 
װאָס ער האָט אים מקדיש געווען פאר א עולה (גאָר הייליקער קרבן) צי פאר א 
שלמים (לייכטער קרבן), און ער האָט געזאָגט דערנאָך אז ער זאָל זיין חרם, דארף ער 
דאָס געלט דערפון געבן צו די כהנים. די שאלה איז אָבער: װאָס מיינט מען, דאָס 
געלט דערפון"? און די משנה זאָגט: אם נדר, דער קרבן (עולה צי שלמים) איז אויב 
א נדר, זאָל ער געבן (צו די כהנים) דאָס געלט וויפיל דער אָקס איז ווערט. א נדר 
הייסט, ווען איינער זאָגט ,,איך נעם אויף זיך צו ברענגן א עולה (צי שלמים)", און 
דערנאָך האָט ער אָפּגעשײדט דעם אָקס פאר דער עולה (צי פאר די שלמים; אויב 
דער אָקס פּגרט, דארף דער נדר-טוער ברענגן אן אנדערן אָקס. ממילא הייסט עס, 
וי זיין אָקס, און דאריבער אויב ער האָט אים דערנאָך מחרים געווען דארף עֶר צאָלן 
די כהנים דאָס געלט וויפיל דער אָקס איז ווערט. אס נדבה, אוב (דער קרבן) איז א 
נדבה, זאָל ער געבן זיין הואה דערפון (טובתו). א נדבה הייסט ווען איינער זאָגט אויף 
זיין אָקס: ,דער דאָזיקער אָקס זאָל זיין א עולה (צי שלמים)", און אויב דער אָקס 
פּגרט, דארף ער ניט ברענגן אן אנדערן אָקס. ממילא הייסט עס ניט איז דער אָקס איז 
זיינער. אָבער עפּיס איז ער יאָ זיינער, ער האָט עפּיס יאָ הנאה (א טובה) פון אים, 
און ער דארף באצאָלן וויפיל די דאָזיקע הנאה באטרעפט. איצט איז די שאלה, װאָס 
הייסט ,,וויפיל די הנאה באַטרעפט?? זאָגט די משנה דאָס איז : שור זה עולה, אױב 
איינער זאָגט (אויף זיין אָקס): ,דער דאָזיקער אָקס זאָל זיין א עולה" (און ער האָט 


0 
כַּמֶּה אָרָם רוֹצָה לִתֵּן בְּשׁוֹר זָה, 
לְהַעֲלוֹתוּ עוּלָה שָׁאֵינוֹ ‏ רַשָּׁאי, 
הַבְּכוֹר בִּין תָּמִים בִּין בַּעַל מוּם, 
מַחֲרִימִין אוֹתוֹ. כֵּיצַד פּוֹדֵין אוֹתוֹ? 
הַפּוֹדִין אוֹמְדִים, כַּמֶּה אָדָם רוֹצָה 
לִתֵּן בִּכְכוֹר זָה, לִתְּנוֹ לֶבָן בִתּוֹ או 
לֶבֶן אַחוֹתוֹ. רַבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמֵר 


דערנאָך געזאָגט אז ער ,זאָל זיין חרם"), 


ערכין ח-ט 





של 
כָּתוּב אֶחָד אוֹמָר תִּקְדִּישׁ, וְכָתוּב 


אֶחָד אוֹמָר אַל תַּקְדִּישׁ, אִי אֶתְשֶׁר 


לוֹמַר תִּקְדִּישׁ, שֶׁכְּבֶר נָאָמַר אַל 
תַּקדישׁ וְאִי אֶפְשֶׁר לוֹמַר אַל תַּקְדִּישׁ, 
שַׁכְּכֶר נָאָמַר תַּקְדִּישׁ, אָמוֹר מַעַתָּה 
מַקְדּישׁוֹ אַתָּה הָקְדֵּשׁ עלױ, וְאִין 
אַתָּה מַקְדִּישׁוֹ הָקְדֵּשׁ מִוְבַּחַי 


שאצט מען אָפּ וויפיל װאָלט א מענטש 


געװאָלט געבן פארן דאָזיקן אָקס צו ברענגן אים פאר א קרבן עולה, כאָטש ער 
דארף ניט (אינו רשאי, ער איז ניט מחויב צו ברענגן קיין קרבן עולה). דאָס איז די 
הנאה, די טובה, װאָס דער נדבה-טוער האָט אין אָקס, און אזוי פיל דארף ער באצאָלן. 
.רשאי" איז כמעט אומעטום דער טייטש ,,מעגן"; אָבער דאָ איז דאָס דער טייטש 
פון ,.דארפן", מחויב זיין. רשי דאָ ברענגט פון פּסוק שמות כ"ב ,נושה", דער חוב" 
מאָנער, מאכט דער תרגום דארויף ,,רשיא". הבכור, אז (איינער האָט) א בכור (א בהמה 
א בכור) סיי ער איזן א גאנצער (אָן א פעלער) סיי ער האָט א פעלער, קאָן ער אים 
מחרים זיין. ער קאָן זאָגן אויף אים אז ער איז חרם. כיצד, וי אזוי לייזט מען אים 
אויס ? דעם בכור אליין דארף דאָך דער בעל הבית סיי וי אוועקגעבן צו א כהן (זע 
פריער אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות), טאָ װאָסזשע איז די װערט פון דעם 
װאָס דער בעל הבית האָט אין בכור און װאָס ער דארף דערפאר באצאָלן די כהנים! 
הפודין, די אויסלייזער (די מענטשן װאָס דארפן אפּשאצן וויפיל דער בעל הבית 
דארף באַצאָלן) שאצן אָפּ וויפיל װאָלט א מענטש (א ישראל) געװאָלט געבן (צום 
בעל הבית פון בכור) פאר דעס דאָזיקן בכור, אז ער (דער בעל הבית) זאָל אים (דעם 
בכור) אוועקגעבן (אנשטאט צו אן אנדערן כהן) צו זיין דעם (ישראל'ס) טאָכטער'ס 
זון (וועלכער איז א כהן, זיין פאָטער דער איידים פון ישראל, איז א כהן, אָדער צו 
זיין שוועסטער'ס זון נא כהן). אזוי פיל האָט דאָך דער בעל הבית אין דעם בכור און 
דאָס דארף ער געבן צו די כהנים. די משנה זאָגט, צו זיין טאָכטערס זון אָדער צו 
דער שוועסטערס זון, און זי זאָגט ניט וויפיל א כהן װאָלט געגעבן, אז מען זאָל אים 
אליין אוועקגעבן דעם בכור. מחמת א כהן טאָר ניט געבן קיין געלט אָדער טאָן אן 
אנדערע געפעליקייט פאר געבן אים דעם בכור (זע פריער בכורות פּרק ד' משנה א'). 
רי ישמעאל זאָגט, אז איין פּסוק (דברים ט"ו, וועגן א בהמה א בכור) זאָגט ,תקדיש", 
זאָלסט אים מקדיש זיין", און איין פסוק (ויקרא כ"ז, אויך בי א בכור בהמה) זאָגט 
;אל תקדיש, זאָלסט ניט מקדיש זיין* (;לא יקדיש איש אותוי) עס קאָן דאָך ניט זיין, 
אז מען זאָל אים מקדיש זיין ווארום עס איז דאָך געזאָגט געװאָרן אז מען זאָל אים 
ניט מקדיש זיין, און עס קאָן דאָך ניט זיין אז מען זאָל אים ניט מקדיש זיין ווארום 
עס איז דאָך געזאָגט געװאָרן אז מען זאָל אים מקדיש זיין, מען לערנט דערפון (כדי 
צו פארענטפערן ביידע פּסוקים), אז מען קאָן אים (דעם בכור) מקדיש זיין דעם הקדש 
פון צוגאָב-װוערט (הקדשש עילוי), אָבער מען קאָן אים ניט מקדיש זיין פאר א קרבן 
פאר דעס מזבח (הקדשש מזבח). מיט ,.הקדש עילוי", ,,צוגאָב-ווערט", מיינט מען, װי 
די משנה האָט פריער געזאָגט, זויפיל װאָלט א מענטש געװאָלט געבן כדי צו ברענגן 
אַזאַ בהמה פאר א קרבן, כאָטש ער איז ניט מחויב צו ברענגן קיין קרבן! אָדער וי" 
פיל װאָלט א ישראל געװאָלט געבן כדי דער בעל הבית זאָל געבן דעם בכור צו זיין 
טאָכטערס זון א כהן. נאָר דעם דאָזיקן צוגאָב-װוערט קאָן מען מקדיש זיין. אָבער 
דעם בכור גופא פאר א קרבן צום מזבח קאָן מען ניט מקדיש זיין. 


531 
א הַמּוֹכַר אֶת שָׂדֵהוּ בִּשְׁעַת 
הַיוֹבֵל, אִינוֹ מִתֶּר לְנָאוֹל פָּחוּת 
מִשְׁתִּי שִָׁים, שְׁנּאֲמַר בְּמְִפַּר שְׁנֵי 
תְבוּאוֹת ִמְכֶּר לֶךְ. הָיְָה שְׁנַ שֶׁדּפון 
וירְקוֹן אוֹ שְׁבְיְעִית. אֵינָה עוֹלָה לו 


פרק ט 


שלא 
לו מִן הַמָּנָן. רַבִּי אֶלְעֲוֶר אוֹמֵר, 
מְכָרָהּ לוֹ לִפְּנֵי ראש הַשָּׁנָה וְהִיאי 
מְלֵאָה פירוֹת, הֲרֵי זֶה אוֹכֵל מִמְּנָה 
שָׁלשׁ תִּכוּאוֹת לִשְׁתִּי שָׁנִים: 3 מְכָרָה 
לָרִאשׁוֹן בִּמָנָה, וּמָכַר הָרִאשׁוֹן לַשָּׁנִי 





מִן הַמִּנָיִן. נָרָהּ או הוֹבִירָהּ, עוֹלָה | בְּמָאתַיִם, אֵינוֹ מְחַשֵׁב אֶלָא עם 
| פרק ט. 

א. המוכר, אז איינער (ראובן פארקויפט (צו שמעונען) זיין פעלד אין דער צייט 
װוען עס איז נוהג דער דין) פון יובל, טאָר ער עס ניט אויסלזיזן (ניט צוריקקויפן פון 
שמעונע) װינציקער פון צויי יאָר זינט ער האָט עס אים פארקויפט, ווארום עס 
ווערט געזאָגט ויקרא כ"ה) , במספּר שני תבואות ימכר לך, אין א צאָל פון תבואה- 
יאָרן זאָל עס זיין צו דיר פארקויפט". און די קלענסטע צאָל פון ,יאָרן" (אין לשון 
רבים) איז צוויי. אפילו ביידע זענען מסכים, סיי ראובן און סיי שמעון, טאָר עס ראובן 
ניט אָפּקופן צוריק פון שמעונען אין די ערשטע 2 יאָר, און אויב ער קויפט עס צוריק 
אָפּ זענען ביידע עובר אויף א מצות עשה פון דער תורה. מיר האָבן דערקלערט 
פריער (פּרק ח' משנה א') אז מיט ,, דער צייט ווען דער דין פון יובל איז נוהג" מיינט 
מען אין ארץ ישראל אין דער צייט פון ערשטן בית המקדש ביז עס זענען פארטריבן 
געװאָרן אין גלות די שבטים ראובן און גד און דער האלבער שבט מנשה: דערנאָך 
איז שוין מער ניט געווען דער דין פון יובל. די מפרשים געבן דאצו, אז נאָך די ערש- 
טע צוויי יאָר קאָן ראובן דער פארקויפער אויב ער וויל, צווינגן דעם קויפער, שמעו- 
נען, אים צוריקצופארקויפן זיין פעלד, און ער רעכנט אים אראָפּ די יאָרן פון נוצן 
דאָס פעלד. למשל אויב ראובן האָט פארקויפט שמעונען דאָס פעלד 10 יאָר פאר דעם 
יובל-יאָר פאר 100 גילדן. אזוי וי ווען עס קומט יובל-יאָר דארף שמעון סיי װוי צו" 
ריקגעבן ראובנען דאָס פעלד בחינם (זע פריער פּרק זי משנה א'), הייסט עס אז שמעון 
האָט עס געקויפט אויף 10 יאָר פאר 100 גילדן, דאָס הייסט צו 10 גילדן פאר יעדעס 
יאָר. אויב עס זענען אדורכגעגאנגן למשל 5 יאָר, קאָן ראובן צווינגן שמעונען אז 
ער זאָל צוריקנעמען ביי אים 50 גילדן פאר די איבריקע 5 יאָר, און ער זאָל אים 
צוריקגעבן דאָס פעלד. היתה, אוב (איין יאָר פון די ערשטע צוױי יאָר) איז געווען א 
תבואה-בראנד (די תבואה אין די זאנגן אויפן פעלד איז געװאָרן פארברענט פון צו- 
פיל זון, שדפון) אָדער א פארוועלקונג (ירקון, די תבואה אין די זאנגן איז געװאָרן 
פארוועלקט), אָדעה עס איז געווען א שמיטה-יאָר (ווען מען טאָר דאָס פעלד ניט בא- 
ארבייטן), ווערט עס ניט אריינגערעכנט אין דער צאָל (פון די צוױי יאָר). מען מוז 
ווארטן א חוץ די צוויי יאָרן נאָך איין יאָר, און ערשט דאמאָלס מעג עס דער פאר" 
קויפער צוריק קויפן. נרה, אויב ער (דער קויפער, שמעון) האָט דאָס (פעלד, איין יאָר 
נאָר) פאראקערט (און ניט פארזיט) אָדער ער האָט עס אינגאנצן געלאָזט ליידיק 
(הובירה, אפילו ניט פאראקערט), ווערט עס (דאָס יאָר) יאָ אריינגערעכנט אין דער 
צאָל (פון די צויי יאָר). מחמת דאָס איז דאָך די שולד פון קויפער. ר' אלעזר זאָגט, 
אז אב ער (ראובן) האָט אים (שמעונע) פארקויפט דאָס (פעלד) פאר ראש השנה, 
אוֹן דאָס (פעלד) איז פול מיט תבואות (בייס פארקויפן זענען די תבואות זאנגן גע- 
ווען פארטיק צוס אָפּשנײדן), עסט ער (שמעו) דריי תבואוֹת אין צווי יאָר. מען מוז 
ווארטן נאָך צוויי יאָר מיט צוויי תבואות-שניטן כדי ראובן זאָל מעגן צוריק אָפּקױפן 
דאָס פעלד; די דאָזיקע תבואה װאָס איז פאראן אויפן פעלד ביים פארקויפן עס, ווערט 
ניט אריינגערעכנט. 

ב. מכרה, שאױב ער (ראובן, דער בעל הבית פון א פעלד) האָט עס פארקויפט 
צום ערשטן (קויפער, צו שמעון) פאר הונדערט גילדן, און דער ערשטער (שמעו) 
האָט עס פארקויפט צו א צוייטן (צו לוי) פאר צוױי הונדערט גילדן, (און ראובן {ויל 


62 ערכין ט שלב 
הָרִאשֹׁ, שֶנָאֲמַר לְאִישׁ אֲשֶׁר מָכֵר |בְָפָה. לא יִלְוָה וְיִגאֵל, וְלֹא ינְאֵל 
ילו. מְכָרָהּ לָרִאשֹׁן בְּמָאתַיִם וּמָכֵר | לַחֲצָאִים. וּכַהָקְדֵּשׁ מֶתֶּר בְֶָּּ. זָה 
הָרִאשׁוֹן לַשָּׁנִי בְּמָנָה, אִינוּ מְחֲשֵׁב | חוֹמֶר בַּהָדְיוֹש מִבַּהֲקְדָּשׁ: { הַמּוֹכֵר 
אֶלָּא עם הָאַחֲרוֹן. שִׁנָּאֲמַר לָאִישׁ, | בַּיִת בִּכְתִּי עֲרִי חוֹמָה, הֲרִי זֶה גוֹאֵל 
לְאִישׁ אֲשֶׁר בְּתוֹכָהּ. לֹא יִמִכּוֹר| מִיָּר, וְנוֹאֵל כָּל שְׁנִים עֶשֶׂר חֹרֶשׁ 
בְּרָחוֹק וְיְנָאֵל בְּקָרוֹב, בֶּרֶע וְיִנָאֵל | הָרִי זו כּמֵין רַבִּית וְאֵינוֹ רִבֵּית. מַת- 
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נאָך צוויי יאָר צוריק אָפּקויפן דאָס פעלד), רעכנט ער זיך אָפּ נאָר מיט דעם ערשטן 
(מיט שמעון). אויב למשל ער האָט עס פארקויפט 10 יאָר פארן יובל-יאָר פאר 100 גילדן, 
און עס זענען אדורך 2 יאָר, אזוי אז עס זיינען געבליבן 8 יאָר, גיט ראובן ניט מער 
וי 80 גילדן, צו 10 גילדן פאר יעדעס יאָר, דעם פּרייז װאָס ער האָט גענומען ביי 
שמעונען. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ה ביים צוריקויפן א פעלד) 
לאיש אשר מכר לו, צום מענטש װאָס ער האָט אים פארקויפט". און מען מיינט דער" 
מיט לויט דעם פּרײז װאָס ער האָט אים פארקויפט. מכרה לראשון במאתים, אויב ער 
(ראובן, דער בעל הבית פון פעלד) האָט עס פארקויפט צום ערשטן (צו שמעו) פאר 
צוויי הונדערט גילדן, און דער ערשטער (שמעו) האָט עס פארקויפט (צו לוי) פאר 
הונדערט גילדן, (און ראובן וויל עס צוריק אָפּקויפן נאָך די צוויי יאָר) רעכנט ער זיך 
אָפּ מיט דעםס צוייטן (מיט לוי). און ער צאָלט פאר די איבריקע 8 יאָר ניט 160 
גילדן (לויטן פּרײיז װאָס ראובן האָט גענומען ביי שמעון) נאָר 80 גילדן (לויטן פּריז 
| װאָס לוי האָט באצאָלט). ‏ שנאמר, ווארוס עס ווערט (פריער אין דערמאָנטן פסוק 
ויקרא כ"ז) געזאָגט ,,לאיש, צום מענטש", צום מענטש וועלכער איז (איצט) אינוױי- 
ניג (אין פעלד). מען מאכט אין ביידע פאלן לייכטער פאר דעם פארקויפער, אז ער זאָל 
קאָנען צוריק אָפּקופן דאָס פעלד. לא ימכור, ער (ראובן דער פארקויפער פון פעלד 
צו שמעונען זאָל ניט (נאָך די צוויי יאָר) פארקויפן (זיינס אן אנדער פעלד) װאָס ליגט 
ווייט (פון דער שטאָט) כדי אויסצולייזן (דאָס דאָזיקע פעלד) װאָס ליגט נאָנט; (ער 
זאָל ניט פארקויפן זיינס אן אנדער פעלד) װאָס איז אַ שלעכטס כדי אויסצולייזן 
(דאָס דאָזיקע פעלד) װאָס איז גוט. ער טאָר ניט פארקויפן זיינע אנדערע פעלדער, כדי 
אויסצולייזן דאָס דאָזיקע, אפילו די אנדערע פעלדער זענען ערגערע, אָדער זיי ליגן 
ווייט. און אויב ער וויל דאָס טאָן צווינגט מען ניט שמעונען, אז ער זאָל אים צוריק" 
אָפּגעבן דאָס פעלד. לא ילוה, ער זאָל אױך ניט באָרגן (געלט) און אויסלייזן (דאָס 
דאָזיקע פארקויפטע פעלד). ער מוז האָבן זיין אייגן געלד, ולא יגאל, און ער זאָל ניט 
אויסלייזן האלבווייז. אויב ער האָט נור געלד פאר א העלפט פון פעלד, קאָן ער גיט 
צווינגן שמעונען אז ער זאָל אים צוריקגעבן א העלפט פעלד; אויסלייזן מוז ער דאָס 
גאנצע פעלד. ובהקדש, און ביי הקדש (ווען איינער גייט אויסלייזן זיין פעלד װאָס ער 
האָט מקדיש געווע) מעג ער די אלע זאכן. ער מעג פארקויפן זיינע אנדערע פעל- 
דער, כדי אויסלייזן דאָס דאָזיקע פעלד, ער מעג באָרגן און אויסלייזן, ער מעג אויך 
אויסלייזן נור א העלפט פעלד. זה חומר, דאָס איז הארבער ביי א געוויינטליכן מענטש 
(הדיוט, אוב דאָס פעלד איז פארקויפט געװאָרן צו א געוױינטליכן מענטש) װי בי 
הקדש. מחמת ביי א געוויינטליכן מענטש קאָן ער די אלע זאכן ניט טאָן. 

ג; המוכר, אז איינער (ראוב) פארקויפט זיים הױז (צו שמעונען) אין איינער 
פון די שטעט װאָס זיינען ארומגערינגלט מיט א מױער (ערי חומה), קאָן ער (ראובן) 
עס אויסלייזן באלד, און ער קאָן עס אויסלייזן אין צוועלף חדשים. אין פארלויף פון 
ערשטן יאָר זינט עס איז פארקויפט געװאָרן, קאָן ראובן צוריקאָפּגעבן שמעונען דאָס 
געלד, און שמעון מוז אים אָפּגעבן דאָס הויז. דאָס לערנט די תורה אין ויקרא כ"ה. 
הרי זו, דאָס איז אזוי װי פּראָצענט (רבית), אָבער עס איז ניט קיין פּראָצענט. 
ווען ראובן גיט צוריק שמעונען דאָס געלט צום סוף פון יאָר און ער נעמט צוריק אָפּ 
זיין הויז, אָבער שמעון האָט דאָך דערווייל געוואוינט אין הויז בחינם, און עס זעט 
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הַמּוֹכֵר יִנְאֵל בְּנו, מַת הַלּוֹקֵחַ. יְנָאֵל 
מִיַד בְּנֹ, אֵינוֹ מוֹנָה לו שָׁנָה אֶלָּא 
מִשָׁעָה שֶׁמָּכֵר ל, שֶָּׁאֲמַר טַר מְלֹאת 


ערכין ט 


שלג 
יוֹם שְׁנִים עֶשֶׂר חֹדֶשׁ, וְלֹא נִגְאַל, 
הָיָה חָלוּט לו, אֶחָר הַלּוֹקֵחַ, וְאָחָד 
שָׁנְֵּן לו מַתְּנָה, שֶׁנָאמַר לִצְמִיתוּת. 


לוֹ שָׁנָה תְמִימָה, וּכִשְׁהוּא אוֹמֶר 
תְּמִימָה, לְהָכִיא חֹדֶשׁ הָעִבּוּר. רַבִּ 
אוֹמָר, יַתֵּן לו שָׁנָה וְעַבּורְהּ! + הַנַּיִע 


ְּרֵאשׁונָה הָיָה נִטֶׂמֶןיוֹם שְׁנִים עֲשָׂר 
חֹדֶשׁ, שֶׁיהֵא חְלוּט לוֹ. הִתְקִין הִפֵּל 
הִָקֵן, שָׁיָהֵא חוֹלֵשׁ אֶת מָעוֹתִי 


אויס װי ער האָט באקומען פון ראובנען בחינם א דירה פאר דעם געלט װאָס ער האָט 
ביי אים געהאלטן, און דאָס װאָלט מען דאָך ניט געטאָרט, ווייל עס הייסט דאָך פּראָ- 
צענט, רבית (זע בבא מציעא פּרק ה' משנה ב' .המלוה את חבירו לא ידור בחצרו 
חנם"). אָבער עס איז ניט קיין פּראָצענט, מחמת דאָס הייסט ניט געבאַרגט געלט, 
ווייל ווען ראובן גיט ניט אָפּ דאָס געלט װאָלט דאָך עס געווען א קניה, געקויפט, 
-- מת המוכר, אויב דער פארקויפער (ראוב) איז געשטאָרבן, קאָן זיין זון אויסלייזן, 
זיין זון קאָן אין ערשטן יאָר זינט דעם פארקויף אָפּגעבן שמעונען דאָס געלט און צו- 
ריקנעמען דאָס הויז. מת הלוקח, אוב דער קויפער (שמעו) איז געשטאָרבן, קאָן ער 
(ראובן דער קויפער) אויסלייזן פון זיין זון. ער קאָן אין פארלויף פון ערשטן יאָר אָפַ- 
געבן שמעון'ס זון דאָס געלט און צוריק אָפּנעמען דאָס הויז. אינו, מען רעכנט אים 
דאָס יאָר נור פון דאמאָלס ווען ער (ראוב) האָט פארקויפט צו אים (צו שמעונען, 
ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ה) ,עד מלאת לו שנה תמימה", ביז עס וועט פול 
ווערן צו אים א גאנץ יאָר. אויב ראובן האָט פארקויפט צו שמעונען דאָס הויז אין ניסן, 
און שמעון האָט דאָסזעלביקע הויז פארקויפט צו לוי אין א חודש ארום אין אייר, האָט 
ראובן דאָס רעכט אויסצולייזן דאָס הויז ניט מער װי ביז איבער א יאָר אין ניסן 
דאָס הייסט ביז א יאָר, זינט ער האָט פארקויפט ,,צו אים", צו שמעונען. וכשהוא, און 
ווען ער (דער פ9סוק אין ויקרא כ"ה) זאָגט ,תמימה" (א גאנץ יאָר) איז עס צוצוגעבן 
דעם עיבור-חודש. אויב דאָס יאָר איז געווען א עיבור יאָר, איז צוגעקומען דער 13" 
טער חודש ,ואדר", האָט ראובן דאָס רעכט אויסצולייזן דאָס הויז 13 חדשים, אריין- 
גערעכנט אויך דעם עיבור-חודש. רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר פון דער משנה 
זאָגט) אז מען זאָל אים געבן א יאָר מיט איר עיבור-צוגאָב (עיבורה). די גמרא טייטשט, 
אז רבי מיינט, אז אזוי װי א לבנה-יאָר (12 לבנה-חדשים) איז לערך 254 טעג, און 
א זוןדיאָר לערך 365 טעג (און צוליב דעם מאכט מען דאָך יעדע 2 אָדער 3 יאָר א 
עיבור-יאָר און מען גיט צו א חודש כדי אויסצוגלייכן די לבנה-יאָרן מיט די זון" 
יאָרן), גיט מען צו ראובנען דעם פארקויפער אויך די 11 טעג, װאָס איז דער און" 
טערשיד צװוישן דעם לבנה-יאָר און דעם זון-יאָר, דאָס הייסט, אז ער האָט צייט אויס" 
צולייזן 365 טעג זינט ער פארקויפט דאָס פעלד, אלץ איינס צי עס איז א געוויינטליך 
יאָר צי א עיבור יאָר. 

ד. הגיע, אוב עס איז אריבער דער (לעצטער) טאָג פון די צוועלף חדשים (פון 
ערשטן יאָר) און ער (ראובן דער פארקויפער) האָט דאָס (הויז) ניט אויסגעלייזט, גע- 
הערט עס פעסט צו אים (צו שמעונען דעם פארקויפער), סיי ער האָט עס געקויפט, און 
סיי ער האָט עס באקומען א מתנה. מיט ,חלוט" עס געהערט צו אים פעסט (מלכים 
אי כ',ויחלטו הממנו", און דער תרגום אין ויקרא כ"ה אויף ,,לצמיתות" מאכט ,לח" 
לוטין") מיינט מען אז ראובן דער פארקויפער קאָן קיינמאָל מער ניט צוריק פאר" 
לאנגן דאָס הויז, און עס בלייבט שוין ביי שמעונען אויף שטענדיק. שנאמר, ווארים 
עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ה) , לצמיתות, אויף שטענדיק". און אפילו עס קומט יובל 
גייט עס אויך ניט צוריק צום ערשטן בעל הבית. בראשונה, אֹמאָל (אין די ערעוטע 
צייט) פלעגט ער (שמעון דער קויפער) באהאלטן זיך דעם לעצטן טאָג פון די צוועלף 
חדשׂים כדי סיזאָל בלייבן ביי אים. כדי ראובן זאָל ניט קאָנען אים אָפּגעבן דאָס געלט און 
צוריקנעמען דאָס הויז. התקין, האָט הלל הזקן מתקן געווען, אז ער (ראובן דער פאר- 
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ַּלִשְׁכָּה. ויהָא שׁוֹבֵי אֶת הַדֶּלֶת 
וְנכְנֶם. אִימְתֵי שִׁיִרְצָה הֲלֶה יָבוֹא 
יָטוֹל אֶת מְעוֹתָיו: {ן כֶּל שָׁהוּא 
לִפְנִים מִן הַחוֹמָה, הֲרֵי חוּא כִּבָתֵּ 
עָרִי חוֹמָה, חוּץ מֵן הַשָׂדוֹת, רַבִּ 
מָאִיר אוֹמָר, אַף הַשְׁדוֹת. בַּיַת הַבְּנוּי 


יערכין ט 


שלד 
כִבְתִּי עֵרִי חוֹמָה, רִבִּי שִׁמָעוֹן אוֹמָר, 
כּוֹתֶל הֲחִיצוֹן הִיא חוֹמָתוֹ: | עִיר 
שֶַׁגוֹתֶיהָ חוֹמָתָהּ. וְשָׁאֵינָהּ מִקֶּפֶת 
הוֹמָה מִימוֹת יְהוֹשֶׁעַ בֶּן נין, אֵינה 
כִכְתִּי עְרִי חוֹמָה. וְאֵלּוּ הִן בְתֵּ 
עָרֵי חוֹמָה, שָׁלשׁ חֲצָרוֹת שָׁל שְנָ 





בַּחוֹמָה, וַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, אִינוֹ שְׁנֵי בָתִּים מָקְּפוֹת חוֹמָה מִימוֹת 
קויפער) זאָל אריינווארפן (חולש, אריינלייגן) זיין געלט (דאָס געלט פאר דעם הױז) 
אין דעם קאמער (אין דער קאסע װאָס איז פאראן אין בית-המקדש-הויף פאר דער 
דאָזיקער זאך) און ער זאָל אויפברעכן די טיר (פון הויז) און אריינגיין (עס אָפּנעמען); 
ווען דער דאָזיקער (שמעון, דער קויפער) װעט װעלן זאָל ער קומען און אָפּנעמען 
זיין געלט. הלל הזקן איז געווען אין ירושלים נשיא איבער די יידן 100 יאָר פארן 
חורבן פון 2טן בית המקדש. ,, חולש" איז דער טייטש ווארפן (וי ,,חולש על גויים", 
ישעיה י"ד). דער ,,תפארת ישראל" זאָגט, אז מיט ,,לשכה" מיינט מען ניט דוקא די 
וקאסע אין בית-המקדש-הויף, נאָר ביי יעדן בית דין איז געווען אזא קאסע. / 

ה כ, אלץ (אלע סאָרטן בנינים) װאָס איז פאראן אינוױייניק פון דער מױער 
(אין דער שטאָט װאָס איז ארומגערינגלט מיט א מיער) איז (האָט דעם דין) װי הי 
זער אין שטעט װאָס זענען ארומגערינגלט מיט א מױער, א חוץ פעלדער. ניט דוקא 
וואוינונגס-הייזער, נאָר אויך קעלטערן-געביידעס צו מאכן אייל, באד-הייזער, ברו" 
נעמס וכדומה, ווערן פארפאלן נאָכן ערשטן יאָר. אָבער פעלדער, כאָטש זיי געפינען 
זיך אין דער שטאָט, האָבן ניט דעם דין װי הייזער און זיי ווערן ניט פארפאלן נאָכן 
ערשטן יאָר. ר' מאיר זאָגט, אז אויך פעלדער. אויך זיי האָבן דעם דין וי הייזער. 
בית, א הױז װאָס איז איינגעבויט אין דער מױער (פון דער שטאָט) זאָגט ר' יהודה 
אז עם האָט ניט דעם דין וי א הױז אין א שטאָט װאָס איז ארומגערינגלט מיט אַ 
מויער. און זיי ווערן ניט פארפאלן נאָכן יאָר. ר' שמעו זאָגט, אז די אויסערליכע 
וואנט (פון אזא הויז) איז זיין מויער. און עס האָט יאָ דעם דין וי א הויז אין א שטאָט 
װאָס איז ארומגערינגלט מיט א מויער. 

עיר, א שטאָט װאָס אירע דעכער (די דעכער פון אירע הייזער) זענען איר 
מױער זי האָט ניט קיין מוער ארום און ארום, אָבער די הייזער אין אלע זייטן ארום 
דער שטאָט זענען אװוי ענג געבױט איינס לעבן דאָס אַנדערע אז זי זיינען וי א 
מױער ארום דער שטאָט) אָדער א (שטאָט װאָס האָט א מױער אָבער) זי איז ניט 
ארומגערינגלט געווען מיט אַ מױער זינט דער צייט פון יהושע בן נון (וועלכער 
האָט איינגענומען ארץ ישראל פאר די יידן), הײיסט ניט (די הייזער אין דער דאָזי- 
קער שטאָט האָבן ניט דעם דין) וי הייזער פון שטעט וועלכע זענען ארומגערינגלט 
מיט א מויער. אָבער אויב די שטאָט האָט געהאט א מויער אין יהושע בן נונ'ס צייטן 
(און אויך שפּעטער אין דער צייט פון עזרא אין אָנהױב פון 2טן בית המקדש), כאָטש 
איצט האָט זי ניט קיין מויער, האָט זי דעם דין װי א שטאָט מיט א מויער ארום. / 
מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק ויקרא כ"ה ,,לוא חומה", װאָס איז דער טייטש ,,לא" (ניט) 
און ,,לו" (,צו אים") כאָטש איצט האָט די שטאָט ניט, אָבער זי האָט אמאָל יאָ געהאַט. 
אזוי ברענגט רשי דעם פּסוק. תוספות זאָגט אז אין חומש איז פאראן ,לו" און מען 
ליינט (דער קרי" איז) ,לא". אָבער אין אונזערע חומשים שטייט געשריבן ,ילא" 
און מען ליינט ,,לו", ואלו און דאָס זענען (האָבן דעס דין) וי הייזער אין שטעט מיט 
א מויער (אויב אין דער שטאָט זענען פאראן לפּחות) דריי הייפן (חצרות) אוּן אין יעדן 
(פון די הייפן) איז פאראן (לפחות) צוױי הייזער, און זי איז ארומגערינגלט מיט א 
מויער פון דער צייט פון יהושע בן נון. אוב אָבער װינציקער הייפן אָדער װינציקער 
הייזער הייסט עס ניט קיין שטאָט. די משנה ברענגט איצט ביײישפּילן פון שטעט אין 
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יְהוֹשֶׁעַ בֶּן נין, כָּגוֹן קצְרָה הַיִשְׁנָה | הֵיֵּפָּה שָׁבְּכְתִּי עָרֵי חוֹמָה, וְכֹח הַיפָּה 
שָׁל צִפֹּרִים, וְחַקָרֶה שָׁל גיּשׁ חָלֶב, שַָׁשָׂדוֹת. ‏ נִגְאֶלִין וְנגְאָלִין מִיר, 
! וְיוֹדְפַּת שימא ְגְדוּד, וְחָדִיר, ונגאָלִין כָּל שָׁנִים עֶשָׂר חֹדֶשׁ כַּבְּתִּים, 
וְאוֹנֹ, וִירוּשָׁלַיִם. וְכֵן כַּיוֹצֵא בֶהֶן ; וצְאִי ַּיֹכל וּבְגֵירְעוֹן כָּסֶת 
ז בְתִּי חַחֲצְרִים נוֹתְנִים לָהֶם כֹּח | כַּשּׂדוֹת. וְאֵּוּ הֵן בְתִּי חֲצָרִים, שְׁת 


ארץ ישראל וועלכע זענען פאררעכנט געװאָרן פאר , מוקפות חומה מימות יהושע בן 
נון", אז זיי זענען אין דער צייט פון יהושע בן נון געווען ארומגערינגלט מיט א מויער, 
כגון, א שטייגער װי קצרה הישנה של צפורים (די אלטע קצרה לעבן צפורי), וחקרה 
של גוש חלב (און די פעסטונג פון גתש חלב), ויודפת הישנה (און די אלטע יודפת), 
וגמלא (און גמלא), וגדוד (און גדוד), וחדיד (און חדיך), ואונו (און אונ), וירועלים 
(און ירושלים), און אזוי אויך דער שטייגער וי זיי. מיר װעלן דאָ דערקלערן געאָגרא- 
פיש די אַלע ערטער. וועגן ,,קצרא הישנה" מיינט ר' בנימין מוספיא אין , מוסף 
הערוך" אז דאָס איז דאָס לאטיינישע װאָרט ,, קאסטרא", א פעסטונג, און אז דאָס איז 
די אלטע פעסטונג פון דער שטאָט צפּורי אין גליל. טייל מיינען אז דאָס איז געווען 
א שטאָט מיטן נאָמען ,,ישנה" לעבן צפּורי (זע קידושין פּרק ד' משנה ה'). -- ,,חקרה" 
איז װי דאָס גריכישע װאָרט ,אקרא", א פעסטונג און מען מיינט דאָ די פעסטונג פון 
דער שטאָט גוש חלב אין צפון אין גליל, וועלכע ווערט דערמאָנט אין ,, מלחמות הי" 
הודים" פון יוסיפון לרומיים, און פון דאָרט איז געווען דער יידישער גבור אין דער 
צייט פון חורבן בית שני יוחנן פון גוש חלב. ,יודפת הישנה", דאָס אלטע ,יודפת" 
(יאטאפּאטא) איז די פעסטונג, וועגן וועלכער יוסף בן מתתיה פּלאוויוס דערציילט אין 
זיין ,,מלחמות היהודים" אז ער האָט אין איר מלחמה געהאלטן קייגן די רוימער ביים 
חורבן בית שני. זי איז געווען אין גליל, אָבער עס איז ניט קלאָר וואו זי איז געווען. 
אויך וועגן ,,גמלא? דערציילט דער ,,מלחמות היהודים" אז זי איז געווען א יידישע 
פעסטונג אויף א הויכן בארג. מען מיינט אז דאָס איז די פעסטונג-חורבה לעבן טבריה, 
װאָס הייסט היינט אין אַראביש ,,קאלעאט אל חוצן". וועגן ,גדוד" ווייסט מען ניט 
וואו דאָס אָרט איז געווען. .חדיד" איז געווען א שטאָט אין יהודה, און מען מיינט 
אז דאָס איז דאָס היינטיקע אראביש דאָרף ;אל חדיתא" צו מזרח פון דער שטאָט לוד, 
אויך , אונו" איז געווען א שטאָט ניט וייט פון לוד, און דאָס איז דאָס היינטיקע 
אראביש דאָרף ,,כפר ענא". וועגן ,ירושלים" זאָגט די גמרא אַז מען מיינט ניט דער" 
מיט ירושלים די הױיפּט-שטאָט פון ארץ ישראל נאָר אן אנדערע שטאָט װאָס האָט 
אוֹיך געהייסן ירושלים. מחמת ירושלים די הױפּט-שטאָט האָבן די הייזער דאָרט ניט 
געהערט צו קיינעם און מען האָט א הויז דאָרט ניט געקאָנט פארקויפן אויף שטענדיק. 
. בתי החצרים, הייזער אין אפענע שטעט (חצרים, וועלכע זיינען ניט ארומגע- 
רינגעלט מיט א מױער) גיט מען זיי דעם גוטן כח זיי האָבן אלע רעכט, אלע גוטע 
דיגים) פון הייזער אין שטעט מיט א מױער, און דעם גוטן כח (אלע רעכט, אלע 
גוטע דינים) פון פעלדער, (דהיינו) מען קאָן זי אױסלייזן און אויסלייזן באלד, און 
אויסלייזן די גאנצע (ערשטע) צוועלף חדשים װי די הייזער (אין שטעט מיט מױערן, 
און זי גייען ארויס (קערן זיך צוריק צו זײיער פריערדיקן בעל הבית) אין יובל- 
יאָר, און זי גייען ארויס (דער פריערדיקער בעל הבית קאָן זיי אויסקויפן) מיט אראָפ- 
! רעכנען פון געלט, אזוי וי פעלדער. דער בעל הבית ראובן, וועלכער האָט זיי פאר- 
קויפט, האָט אלע גוטע רעכט. אויב ער וויל קאָן ער באלד, אין פארלויף פון ערשטן 
יאָר, צוריקגעבן שמעונען דעם קויפער דאָס געלט און צוריקנעמען דאָס הױז, װי 
ועס איז דער דין פון א הויז אין א מויער-שטאָט. און אויב ער וויל קאָן ער נאָך עט" 
ליכע יאָר אראָפּרעכנען דאָס געלט פאר די יאָרן װאָס שמעון האָט זיי געהאלטן, און 
באצאָלן אים דאָס איבריקע געלט און צוריקנעמען דאָס הויז. און אויב ער קויפט עס 
ניט אָפּ צוריק, איז ווען עס קומט דאָס יובל-יאָר נעמט ער עס צוריק בחינם, אזוי װי 
עס איז דער דין פון א ירושה-פעלד. ואלו הן, און די דאָזיקע הייסן הייזער אין אָפע- 
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חֲצֵרוֹת שָׁל שְׁנֵי שְׁנֵי בָתִּים. אַף עַל 
פִּי שָׁמִּקְּפִין חוֹמָה מִימוֹת יְהוֹשֶׁע 
ֵּן נין, הָרֵי אֵלוּ כִּבָתִּי חֲצָרִים ! 
ח יִשְׂרָאֵל שָׁיָרֵשׁ אֲבֵי אִמּוֹ לֵוי 
אֵינו גוֹאֵל כַּטּרֶר הַזּה, וְכֵן לֵוי שִׁיָרֵשׁ 
אֶת אֲבִי אִמּוֹ יִשְׂרָאֵל, אֵינוֹ גואַל 


הַלּוַיִם, עד שָׁיֹהֵא לֵוִי, וּבְעָרִי הַפוים, 


ערכין ט 





שֵׁלן 
דִּבְרִי רִבִּי. וְחֲכָמִים אוֹמְרִים, אִין 
ַדְכָרִים אֲמוּרִים אֶפָא בְעֲרִי ַלְום 
אִין עוֹשִׂין שָׂדֶה מִנֶרֶשׁ וְלֹא מִנֶרֶשׁ 
שָׂדֶה וְלֹא מִנִרְשׁעִיר וְלֹא עֵירֹמִנְרֶשׁ, 
אָמַר רַבִּי אֶלְעֲזֶר, בַּמָּה דְבָרִים 
אַמוּרים ? בֶּעֲרִי הַלְּוִִם. אֲבָל בֶּעֲרִי 
יִשְׂרָאֵל עוֹשִׂין שָׂדָה מִנֶרֶשׁ וְלֹא 
מִגְרֶשׁ שָׂדֶה, מִנֶרֶשׁ עִיר וְלֹא עִיר 


נע שטעט: צוויי הייפן, װאָס אין יעדן פון זי איז פאראן צויי הייזער, כאָטש זיי זענען 
ארומגערינגלט מיט א מױער פון דער צײט פון יהושע בן נון, זענען זי (האָבן זי 
דעם דין) וי הייזער אין אָפּענע שטעט. פארשטייט זיך, אז הייזער אין סתם אָפענע 
שטעט, אפילו עס זענען פאראן א סך הייפן, הייסן אודאי הייזער אין אָפּענע שטעט. 

ח. ישראל, אױב א ישראל האָט געירשענט (א הױז אין א מױער שטאָט) פון 
זיין מוטערס פאָטער א לוי, לייזט ער ניט אויס לוט דעם דאָזיקן סדר. די גמרא זאָגט, 
אז אין דער משנה דארף זיין ,,ער לייזט ניט אויס סיידן לויט דעם דאָזיקן סדר", און 
מען מיינט דערמיט, אז היות די תורה זאָגט (ויקרא כ"ה) אז א לוי'ס א הױז גייט 
צוריק אין יובל-יאָר, לערנט די משנה אז ווייל ער איז א ישראל, כאָטש ער האָט עס 
געירשענט פון זיין זיידן דעם לוי, האָט עס דעם דין װי א ישראל'ס הויז, און עס 
גייט ניט צוריק אין יובל. וכן, און אזוי איז אויך אוב א לוי האָט געירשענט (א הױיז 
אין א מױער-שטאָט) פון זיין מוטערס פאָטער א ישראל, לייזט ער ניט אס װױי א 
לוי'ס א הויז, נאָר) לוט דעם דאָזיקן סדר (ווי א ישראל'ס א הוי), ווארום עס ווערט 
געזאָגט (ויקרא כ"ה) ,כי בתי ערי הלוים, ווארום די הייזער אין די שטעט פון די 
לוים", אז ער מח זיין א לוי און (דאָס הויז מוז זיין) אין די שטעט פון די לױים, אזױי 
זאָגט רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר פון דער משנה). עס מון זיין ביידע תנאים, 
אי דער פארקויפער זאָל זיין א לוי, אי דאָס הוֹיז זאָל זיין אין א לויים:שטאָט, און ניט 
א הויז װאָס דער לוי האָט געירשענט פון זיין זיידן א ישראל, וחכמים, און די חכמים 
זאָגן, אז די דאָזיקע ווערטער זענען געזאָגט געװאָרן אין די שטעט פון די לױים. 
און דער פארקויפער מוז ניט זיין קיין לוי, און אויב א ישראל האָט געירשנט אין 
א לױים-שטאָט א הויז פון זיין זיידן א לוי, גייט עס צוריק צו אים אין יובל-יאָר.--- 
אין עושים, מ'טאָרניט פון א פעלד מאכן א ליידיקן פּלאץ (א מגרע), און פון א ליידיקן 
פלאץ טאָר מען ניט מאכן א פעלד. לעבן יעדער שטאָט איז געווען א פרייער פּלאץ, 
מגרש, װאָס איז ניט געווען פאראקערט און פארזייט װי א פעלד, און עס איז אויך 
ניט געווען פארבויט וי א שטאָט-פּלאץ. דער ,,מגרש" איז געווען ליידיק, פאר דער 
שענקייט פון דער שטאָט. זאָגט די משנה אז מען טאָר פון א פעלד ניט מאכן א ליידיקן 
פלאץ, און אויך טאָר מען ניט מאכן פון א ליידיקן פּלאץ א פעלד. ולא מגרשש עיך, און 
מען טאָרניט פון א ליידיקן פלאץ (מאכ) א שטאָט (בויען אויף אים הייזער), און מען 
טאָר ניט (מאכן) פּון א שטאָט א ליידיקן פּלאץ (אראָפּוארפן די הייזער און דער פלאץ 
זאָל בלייבן ניט באבויט). מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק ויקרא כ"ה ,ושדה מגרש 
עריהם לא ימכר", און עס ווערט געטייטשט, אז מען זאָל ניט מאכן קיין ענדערונג 
ניט אין פעלד (שדה), אוז ניט אין ליידיקן פּלאץ (מגרש) און ניט אין דער שטאָט (עיר). 
אָמר, האָט ר' אליעזר געזאָגט, ווען איז דאָס געזאָגט געװואָרן? אין די שטעט פון לויים; 
אָבער די שטעט פון ישראל (אין אלע אנדערע שטעט פון ארץ ישראל) מעג מען פון א 
פעלד מאכן א ליידיקן פּלאץ, אָבער פון א ליידיק פּלאץ טאָר מער ניט מאכן קיין פעלד; 
מען מעג מאכן פון א ליידיקן פלאץ א שטאָט (בויען איף אים הייזער), אָבער מען 
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מִנרֶשׁ. כְּרֵי שָׁלֹא יַחֲרִיבוּ אֶח עְרִ | לְעוֹלֶם, וְנוֹאֵלים לְעוֹלֶם, שֶׁנאֲמֵר 
יִשְׂרָאֵל. הַכֹּהֲנִים וְהַלְויִם מוֹכָרִים | נְאלַת עוֹלֶם תְִּיָה לַפום; 


טאָרניט מאכן פון א שטאָט א ליידיקן פלאץ, כדי מען זאָל ניט חרוב מאכן ש 
מאכן) די שטעט פון ישראל (אין ארץ ישראל). א ליידיקער פּלאץ ארום א שט, } איז 
חשובער פון א פעלד, ווייל עס מאכט שיין די שטאָט און מענטשן װועלן דאָרט װעלן 
וואוינען. א שטאָט איז חשובער פון א ליידיקן פּלאץ, ווייל עס איז דאָ הייזער און מען 
קאָן אין זי וואוינען. הכהנים, די כהנים און די לויים קאָנען פארקויפן שטענדיק (זיי- 
ערע ירושה-פעלדער). אפילו װינציקער פון צוויי יאָר פארן יובל-יאָר; אָבער א יש- 
ראל טאָרניט פארקויפן װינציקער פון 2 יאָר פארן יובל-יאָר. וגואלים, און זיי (דִי 
כהנים און לױים) קאָנען שטענדיק אויסלייזן. אוב זיי האָבן פארקויפט א הויז אין 
א מױיער-שטאָט קאָנען זי צוריק אָפּקױפן אויך נאָכן ערשטן יאָר. און אויב זיי האָבן 
פארקויפט א ירושה-פעלד קאָנען זיי צוריק קויפן באלד און זיי דארפן ניט ווארטן 
2 יאָר (ווי עס איז דער דין ביי א ישראל, זע פריער משנה א'). שנאמר, ווארום עס 
ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ה) ,גאולת עולם תהיה ללוים, אן אייביקע אויסלייזונג זאָל 
זיין צו די לוים". און מיט ,,לוים? מיינט מען אויך כהנים, וועלכע הייסן אויך לוים, 
וי עס ווערט געזאָגט אין א סך ערטער אין תנך ,הכהנים הלוים" (דברים י"ז, יחזקאל 
מ"ה און אנדערע ערטער), | 
(סליק מסכת ערכין, -- געענדיקט די מסכתא ערכין. 


מסכתא תמורה 
הקדמה 


די מסכתא תמורה, וועלכע האָט זיבן פּרקים, לערנט די חלכות וועגן תמורה. 

| כדי מען זאָל בעסער פארשטיין די הלכות, װעלן מיר דאָ געבן עטליכע דערקלע- 
רונגן, די תורה זאָגט אין ויקרא כ"ז פּסוקים ט' און י', אז אויב איינער האָט א בהמה 

וועלכע ער האָט מקדיש געווען פאר א קרבן, ,לא יחליפנו ולא ימיר אותו", זאָל ער 
זִי ניט אױיסטוישן. מיט אויסטוישן, מיט תמורה מיינט מען, אז דער מענטש װאָס 
האָט אן אנדערע בהמה, וועלכע איז חולין, א געוויינטליכע בהמה, ניט קיין קרבן, 
זאָגט ;הרי זו תמורת זו, די דאָזיקע חוליזיבהמה זאָל זיין אנשטאָט די דאָזיקע קרבן- 
בהמה". זאָגט די תורה אז דאָס טאָר מען ניט טאָן, אויב מען האָט יאָ דאָס געטאָן, יאָ 
געמאכט די תמורה, האָט מען עובר געווען אויף א עבירה, און א חוץ דעם זאָגט דאָרט 
די תורה ,והיה הוא ותמורתו יהיה קודש", אז ביידע בהמות זיינען הייליק, סיי די 
ערשטע קרבן-בהמה, און סיי די תמורה-בהמה, 

זאָל דער לערנער גוט געדענקן, אז מיט ,,מאכן תמורה" מיינט מען זאָגן אויף א 
געוויינטליכע בהמה אז זי זאָל זיין אנשטאט דער קרבן-בהמה. מיט ,ווערן תמורף" 
מיינט מען, אז אוב מען האָט יאָ געמאכט תמודה װערט אויך די חולין-בהמה 
הייליק, מאכן תמורה קאָן נור דער בעל הבית פון דער קרבן-בהמה. א פרעמדער, צו 
וועמען די קרבן-בהמה געהערט ניט, קאָן ניט מאכן קיין תמורה, און אויב ער זאָגט 
יאָ אויף זיין חוליןדבהמה אז זי זאָל זיין אנשטאט א פרעמדנס קרבן-בהמה, איז עס 
גאָרניט געזאָגט, און ער איז ניט עובר קיין שום עבירה און די חולין-בהמה בלייבט 
ווייטער חולין, ניט הייליק. אָבער אויב דער בעל הבית פון דער קרבן-בהמה מאכט 
א פרעמדן מענטש א שליח צו מאכן תמורח, ווערט די בהמה יאָ תמורה, 

װאָס טוט מען מיט דער תמורה-בהמה, וועלכע װערט הײליק ? דאביי זיינען 
פאראן פארשידענע הלכות, און זיי זענען אפּהענגיק דערפון וואסער קרבן איז געווען 
די בהמה, וועלכע מען האָט אויסגעטוישט, צי א קרבן חטאת, צי א עולה, צי אן אשם, 
צי שלמים, צי אן אנדער קרבן. 

אין דער מסכתא תמורה זענען פאראן אויך עטליכע אנדערע הלכות, וועלכע 
ווערן געלערנט אגב אורחא, װי מיר װעלן דאָס דערקלערן ביי די משנות. 


538 מַסֶּכֶת תְּמוּרָה שלח 
| פרק א" 

א הַכֹּל מְמִירִין. אֶחֶד אֲנָשִׁים | יוֹחָנָ בֶּן ירי, מִפְּנֵי מַה אִין מְמִירִי 
וְאֶחָד נָשִׁים. לֹא שֶׁאָדֶם רַשֵּׁאי | בַּכּכוֹר ' אָמַר לוֹ רַבִּיעֲקִיבְא, הַטּאת. 
לְהָמִיר, אֶלָא שָׁאִם הַמִיר מוּמֶר | וְאֶשֶׁם מִמֶּנָה לכֹּהֵן וְּכוֹר מִתּנָה 
ְסוֹפג אֶת הָאַרבָּעִים. הַכּהֲנִים מְמירִין | לִכֹּהֵן. מַה חַטֶּאת וְאֶשֶׁם אֵין מְמִירִין. 
בְּשָׁלְהָן ויִשְׂרָאֵל מְמִירִין בְּשָׁלָהָן. | בּו, אַם הַבְּכוֹר לֹא יְמֵירְנוּ בוֹ, אָמַר 
אֵין הַכּהֲנִים מְמִירִין לֹא בְּחַטָּאת | לוֹ רַבִּייוֹחָנָ בֶּן נירי, מַח לִּי אֵינ 


וְלֹא בְּאֶשֶׁם וְלֹא בַּבְּכוֹר. אָמַר רַבִּי | מָמִיר בְּחַטָּאת וּבְאֶשֶׁם. שָׁאִין בי 





| פרק א. 

א. הכל, אלע קאָנען אױסטישן (מאכן תמורה) סיי מענער און סיי פריען. 
אויב א מאן אָדער א פרוי האָט א בהמה א קרבן, און א בהמה חולין (ניט קיין קרב) 
און דער מאן צי די פרוי זאָגט אויף דער חולין בהמה, אז זי זאָל זיין אויסגעטוישט 
אויף דער קרבן בהמה, ווערט אויך די חולין-בהמה הייליק. די גמרא זאָגט, אז מיט 
,.הכל", ,,אלע", מיינט מען אז אויב דער מאן פון דער קרבן בהמה אַיז געשטאָרבן, 
און ער האָט איבערגעלאָזט די בהמה צו זיין יורש און דער יורש האָט אויסגעטוישט 
אויף זיין חולין-בהמה, ווערט די חולין-בהמה הייליק. לא שהאדם, ניט אז א מענטשש מעג 
אויסטוישן (מעג מאכן תמורה), נאָר אב ער האָט אויסגעטישט, איז עס תמורה 
װוערט אויך די חולין-בהמה הײליק), און ער (דער װאָס האָט געטױשט) קריגט 
פירציק קלעפ. עס קומט אים מלקות, קלעפּ, פאר עובר זיין די עבירה פון ,, לא ימיר". 
וי מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו מסכתא מכות מיינט מען מיט ,40 קלעפּ?, 
ניט 40 נור 29 קלעפּ. הכהנים, כהנים קאָנען אויסטוישן (קרבנות-בהמות) װאָס געהערן 
צו זײ, און ישראלים קאָנען אױסטישן (קרבנות-בהמות) װאָס געהערן צו זײ. 
אויב א כהן צי א ישראל האָט מקדיש געווען זיינס א בהמה פאר א קרבן און ער 
האָט געמאכט מיט איר תמורה אויף זייגס אן אנדערע חולין-בהמה, ווערט אזיך די 
חולין:בהמה הײיליק. די משנה לערנט דאָס דאָ ווייל זי װיל באלד לערנען דעם דין אז: 
אין הכהנים, די כהניס קאָנען ניט אױיסטוישן (קרבנות וועלכע זענען ניט זייערע) 
ניטטא קרבן חטאת, און ניט אַ קרבן אשם, און ניט א בכור. אויב א ישראל האָט א בהמה. 
א קרבן חטאת צי אַ קרבן אשם, און גיט זי צום כהן מקריב צו זיין, איז כאָטש דאָס פלייש 
פון די דאָזיקע קרבנות ועט דאָך עסן נור דער כהן (און ניט דער ישראל דער בעל 
הבית פון קרבן), פונדעסטוועגן הייסט ניט די בהמה פֿון קרבן חטאת צי פון קרבן 
אשם דעם כהנ'ס, און אויב ער טוישט אזיס אויף איר זיינס א חוליןדבהמה ווערט זי 
ניט הייליק. דאָסזעלביקע קאָן דער כהן ניט אויסטוישן אויף א בהמה א בכור װאָס ער . 
האָט געקראגן פון א ישראל (זע אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות). אָמר, האָט ר' 
יוחנן בן נורי געזאָגט: און פארװואָס זאָל (א כהן) ניט קאָנען אויסטוישן א בכור װואָס 
ער האָט באקומען פון א ישראל)? סטייטש, דער בכור איז דאָך אינגאנצן דעם כהנ'ס? 
אָמר לו, האָט רי עקיבא צו אים געזאָגט, דער קרבן חטאת און דער קרבן אשם זענען 
א מתנה צום כהן (דער ישראל גיט זי צום כהן מקריב צו זיין, און דער כהן עסט 
דאָס פלייש פון זיי) און דער בכור איז א מתנה (פון ישראל) צום כהן איז אזוי װי 
(דער כהן) קאָן ניט אױסטױשן דעס חטאת און דעם אשם, אזי קאָן (דער כהן 
אויך ניט אױיסטױישן דעם בכור. זועגן חטאת און אשם איז זיכער אז דער כהן קאָן זי 
ניט אויסטוישן, ווייל ווען זיי לעבן זענען זיי גאָרניט דעם כהנ'ס; נאָר ערשט נאָכן 
שעכטן זיי און מקריב זיין זייערע פעטע טיילן אויפן מזבח, קריגט דער כהן דאָס פלייש.. 
אָמר לו, האָט צו אים נצו רי עקיבא) געזאָגט ר' יוחנן בן נורי: א חטאת און אשם קאָן. 
ער (דער כהן) ניט אויסטוישן, ווייל ער האַט זי ניט זוכה געווען (זיי זענען ניט זיינס, 
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בֶּהָן בְּחֵַּיהָ תֹּאמַר בִּבְכוֹר שַׁזָכִן 
בּוֹ בָּחַיָיו! אָמַר לו רַבִּי עֲקֵיכָא, 
וַהֲלֹא כְבֶר נָאָמַר, וְהָיָה הוּא וּתְמוּרְתוֹ 
יִהְיֶה קֹדֶשׁ. הִיכְן קרְשָׁה חֶלֶה עֲלָי 
בְּבֵית הַבֶּעלִים אַף תְּמוּרָה בְּבִית 
הִכָּעלים: ב. מְמִירִין מִן הַכָּקֵר 
עַל הַצֹאן וּמֶן הַצאן על הִכָּקֶר, מן 
ַכְּבָשִׂים על הָעִזִים וּמֵן הָעֲזִים על 
הַכְּבָשִׂים. מן הַוכָרִים על הַנְּקֵבוֹת 


תמורה א 





שלט 
וּמן הַנְּקֵכוֹת עַל הַזְכָרִים, מן 
הַתְּמִימִים עַל בַּעֲלִי מוּמִין וּמִבַּעֲלֵי 
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מוּמִין עַל הַתְּמִימִים. שָׁנָאמֵר. לא. 
יַחֲלִיפָנּּ וְלֹא יָמִיר אוֹתו טוֹב בָּרֶע 
אוֹ דַע בְּטוֹב. אַיזָהוּ טוֹב בֶּרֶע? 


בַּעֵלֵי מוּמין שִׁקָּדֵם הֶקְוִּשֶׁן אֶת 


מוּמָם. מְמִירִים אֶחָד בִּשְׁנַיִם וּשְַׁיִם 


בּאָחֶד. אֶחָד בְּמֵאֶה וּמֵאֶה בְּאָחָד 


רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, אִין מְמֵירִים אֶלָא 


דעם כהנ'ס) ווען זיי לעבן, אַבער צי זאָל מען דאָס אויך זאָגן ביי א בכור (אז ער קאָן 
גיט אויסטוישן, װאָס ער (דער כהן) איז דאָך זוכה אים (דער בכור ווערט דאָך דעם 
כהן'ס) װען ער (דער בכור) לעבט נאָך ? און מען דארף דאריבער האלטן אז דער 
בכור איז דעם פהנ'ס און ער זאָל יאָ קאָנען אים אויסטוישן. אָמר לו, האָט ר' עקיבא 
אים אָפּגעענטפערט: דארויף איז דאָך שוין געזאָגט געװאָרן (ויקרא כ"ז) ,והיה הוא / 
ותמורתו יהיה קודש, און עס װועט זין אז ער (דער קרבן און זיין אויסטויש זיין 

תמורה) װעט זיין הייליק"; וואו איז די הייליקייט ארויף אים (אויף דעם קרבן, דער 
ערשטער בהמה)? אין דעם הױז פון בעל הבית זיין בעל הבית האָט אים מקדיש גע- 
ווען), אזזוי איז אױך דאָס אױסטױשן (דאָס הײליק מאכן די אנדערע בהמה דורך 
אויסטוישן) קאָן זיין נור אין הוז פון בעל הבית (פון קרבן). מיט ,אין הויז פון בעל 
הבית" מיינט מען ניט דוקא ,,אין הויז", נאָר מען מיינט דורך דעם בעל הבית. 


ב. ממירי, מען קאָן אויסטוישן פון רינדער (.בקר", אָקסן, קי, קעלבער) אויף 
קליין-פי (,, צאן", שעפסן, ציגן, און פון קליין-פי אױף רינדער, פון ששעפסן אױיף 
ציגן, און פון ציגן אויף שעפּסן, פון זכרים אויף נקבות און פון נקבות אויף זכרים 
מען קאָן יעדער קרבן-בהמה אויסטוישן אויף יעדער אנדערער חולין-בהמה, אוךן 
די אנדערע בהמה וװערט אויך הייליק, תמורה. מן התמימים, (מען קאָן אויסטיש). 
פון גאנצע (קרבנות-בהמות, וועלכע האָבן ניט קיין פעלער) אויף (בהמות) וועלכע 
האָבן א פעלער (בעלי מומין), און פון אַזעלכע וועלכע האָבן א פעלער אויף אזעלכע 
וועלכע זענען גאנצע, ווארום עס ווערט גזאָגט (ויקהא 2"2) ,לא יחליפנו ולא ימיר 
אוֹתָו טוב ברע או רע בטוב, מען טאָרניט אים אומבייטן און ניט אױיסטוישן א גוטן 
אין א שלעכטן, אָדער א שלעכטן אין א גוטן". מיט ,,טוב" ,,גוט", מיינט מען א גאנצן, 
אָן א פעלער, און מיט ,,רע", שלעכט, מיינט מען מיט א פעלער. און דער פּסוק גיט. 
באלד צו אז אויב מען האָט אויסגעטוישט וװערט עס תמורה, עס װערט הײליק. 
איזהו, װאָס מיינט א גוטן (א גאנצע חולין-בהמה) אין א שלעכטן (א קרבן בהמה ואָס 
האָט א פעלער)? אזעלכע וועלכע מען האָט מקדיש געווען איידער זי האָבן געהאט 
דעם פעלער. נור אויב ווען מען האָט מקדיש געווען די בהמה איז זי געווען גאנץ, נאָר 
דערנאָך באקומען דעם פעלער, הייסט זי א קרבן-בהמה אז מען זאָל קאָנען מיט 
איר מאבן תמורה, אָבער אויב די בהמה האָט געהאט א פעלער איידער מען האָט זי 
מקדיש געווען פאר א קרבן, הייסט זי ניט קיין קרבן, און מען קאָן מיט איר ניט 
מאכּן קיין תמורה. ממירים אחז, מען קאָן אויסטוישן איין (חולין-בהמה) אויף צװױיי 
(הקדש-בהמות), און צוויי (חולין-בהמות) אויף איין (הקדש בהמה). אויב איינער האָט 
צוויי הקדש"בהמות קאָן ער אויסטוישן אויף זיי איין חולין בהמה, און אזוי אויך פאף- . 
קערט . אחד במאה, (מען קאָן אויטוישן) איין (בהמה) אויף הונדערט, און הונדערט 
אויף איינע. און די חולין-בהמה צי בהמות זוערן אויך הייליק. ר' שמעון זאָגט, אז מען 
קאָן אויסטויעון נישט מער װי איינע אויף איינע (איין חולין-בהמה איף איין קרבן- 
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אֶחָד בְּאֶחָד, שֶׁנָאָמַר וְהְיָה הוּא | וְלֹא שָׁלָמִים בְּאַכִָים. אָמַר רַבִּ 
ּתְמוּרָתוֹ מַה הוּא מְיחֶד, אַף | יוֹסִי וְהֲלֹא בַּמְִּדִּׁין. הָאוֹמַר רַגְלה 
תְּמוּרְתוּ מִיְחָדֶת ! { אִין מְמִירִין| שֶל ז עוֹלָה, כְּלָהּ עוֹלָה. אַף 
אֶכְרִים בּעּכּרִים וְלֹא עוּגָרִים | כְּשיאמַררֹנִלְהּ שֶׁל זתַּחַת ז,תִּהְיָ 
בּאֲבָרִים, וְלֹא אַבָרִים וְעוָּּרִים | כְלָהּ תְּמוּרה תַּחְתֶיהָ: די אִיְהַמִרְמֶּע 
בִּשְׁלָמִים. וְלֹא שְׁלֵמִים בֶּהָ.. רבִּי | מְדמַּעת, אֶלָא לְפִי חֶשְֹּׁן. אִין 
וּסֵי אוֹמָר, מְמִירִים אַכָרִיםבַּשְׁלָמִים | הַמְחִמֶּץ מְחַמָּץ. אֶלָא לְפִי חֶשְׁבּן. 





בהמה), ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא כ"ז) ,והיה הוא ותמורתו יהיה קודש, און 
עס וועט זיין אז ער און זיין אויסטויש וועט זיין הייליק", אזוי וי ער (,הוא") מיינט 
איינס, אַז מוז אויך זיין אויסטויש (די חולין בהמה) זיין איינע. און אויב עס זיינען 
פאראן מער איז עס ניט קיין תמורה און די חולין-בהמה צי בהמות ווערן ניט הייליק. 

ג אין ממירין, מען קאָן ניט אױיסטוישן (מאכן תמורה) גלידער (אברים, למש? 
א פוס) אויף עוברים (קינדער אין דער מוטערס בױך), און אױך ניט עוברים אױף 
גלידער, און נישט גלידער אָדער עוברים אױף גאנצע, און נישט גאנצע אױף דיי 
מען קאָן ניט זאָגן אויף א פוס פון א לעבעדיקן חולין:בהמה אז ער זאָל זיין אויסגע- 
טוישט אויף א עובר, אויף א קינד װאָס איז פאראַן אין בויך פון א קרבן-בהמה, 
אָדער אויף א גאנצער קרבן"בהמה, און אויך פארקערט קאָן מען אויך ניט אויסטוישן 
אַ פוס פון א לעבּעדיקער קרבן בהמה צי א קינד אין בויך פון א קרבן בהמה אויף א 
גאנצער חולין-בהמה. ר' יוסי זאָגט, אז מען קאָן אױסטױישן גלידער (פון א חולין 
בהמה אויף א גאנצע (קרבן בהמה) אָבער ניט א גאנצע (חולין-בהמה) אויף גלידער פון 
א קרבן-בהמה. אויב מען זאָגט: ,דער פוס פון דער דאָזיקער חולין-בהמה זאָל זיין 
אויסגעטוישט אויף דער דאָזיקער גאנצער קרבן-בהמה", װערט דער פוס הײליק, 
און די הייליקייט צעשפּרײט זיך אויף דער גאנצער חולין-בהמח, און זי ווערט אינ" 
גאנצן הייליק, תמורה (פּשטה קדושה בכולה). אָבער אויב מען זאָגט: ;די דאָזיקע 
גאנצע חולין-בהמה זאָל זיין אויסגעטוישט אויף דעם פוס פון דער דאָזיקער קרב" 
בהמה", ווערט די חולין-בהמה ניט הײיליק, ווייל דער פוס האָט ניט קיין קדושה-כח 
צו מאכן די חולין-בהמה פאר א תמורה. אָמר, האָט ר' יוסי געזאָגט (דעם טעם צו זיין 
דאָזיקער הלכה): ווארום ביים מקדיש זיין (א בהמה) אױב איינער זאָגט (אױף א 
חולין-בהמה) ;דער פום פון דער דאָזיקער בהמה זאָל זיין א עולה", ווערט זי (די 
בהמה) אינגאנצן א עולה, אזוי איז אויך אױב איינער זאָגט (אױף א חולין בהמה) 
אז איר פוס זאָל זיין אַנשטאט דער (קרבן-בהמה) דארף זי אויך זיין אינגאנצן א תמורה 
אנשטאט איר. וי מיר האָבן פריער דערקלערט, אז די קדושה פון פוס צעשפּרײט 
זיך אויף דער גאנצער בהמה. | 

ד. אין המדומע, די -אויסגעמישטע (תבואה, תרומה מיט חולין קאָן ניט מאכן 
(אנדערע חולין-תבואה) פאר אויסגעמישט סיידן לױט רעכנונג (לױט דעם חשבט 
וויפיל תרומה עס איז אויסגעמישט אין דער ערשטער תבואה). די משנה גיט דאָ עט" 
ליכע הלכות וועלכע האָבן גאָרניט קיין שייכות מיט תמורה נאָר ווייל זי וויל ווייטער 
געבן די הלכה פון ,,אין תמורה עושה תמורה", אז אויב מען טוישט אויס א תמורה" 
בהמה אויף אן אנדערער חולין-בהמה, ווערט די אנדערע בהמה ניט מער קיין תמורה 
הײיליק, און דער יסוד דערפון איז, אז די ערשטע תמורה-בהמה האָט ניט אין זיך 
דעמזעלביקן קדושה-כח װאָס עס האָט די קרבן-בהמה וועלכע מען האָט אויסגעטוישט 
אויף דער תמורה"בהמה, --- גיט זי דאָ די עטליכע הלכות, וועלכע לערנען אויך, אז 
א צווייטע זאך װאָס קומט ארויס פון א ערשטער זאך האָט ניט דעמזעלביקן כח װאָס 
די ערשטע זאךי צוערשט גיט די משנה דריי הלכות וועלכע מיר האָבן אין מסכתא 
תרומות פרק ה' משנה ו'. די ערשטע הלכה איז וועגן ,,מדומע", איצט לערנט די 
משנה: אין המחומץ, יעדע זויער-זאך (למשל א שטיקל זױער- טײג װאָס מען טוט 
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וְאֵין הַמַּיִם שְׁאוּכִים פּוֹסְלִים אֶת | בֵּית הַמֶּרֶ וְלֹא תְרוּמָה אַחַר תְּרוּמָח, 
ִמְָּוָה אֶלָא לְפֵ חֶשְׁבּוֹן 1 ה אִין | וְלֹא תְמוּרָה עוֹשֶׂה תְמוּרָה, וְלֹא 
מֵי חַטָּאת נַעֲשִׂים מֵי חַטָּאת, אֶלָא | הִוְּלֶד עוֹשָׁה חְמוּרָה. רַבִּי יְהוּדָה 
עם מַתֵּן אֵפָר. אין בֵּית הַפֶּרֶס עוֹשֶׂה | אוֹמֵר הַוְּלֶד עוֹשֶׂה תְמוּרָה, אֶמְרוּ 


אריין אין אַ גרױטן טייג כדי עס זאָל יערן) קאָן ניט מאַכן זויער סיידן לוט רעכנונג. 
אויך דאָ איז דער דין וועגן תרומה אָדער אנדערע זאכן װאָס מען טאָרניט עסן 
ואין המיס, דאָס געשעפטע וואסער קאָן ניט פסלען א מקוה סיידן לוט רעכננג, 
די אלע דריי הלכות האָבן מיר אין מסכתא תרומות פּרק ה' משנה ו' און דאָרט געבן 
מיר דעם פּירוש צו זיי, 

ה. אין, דאָס וואסער פון דער פּרה אדומה (וואסער, מיט וועלכן מען מישט אויס 
דאָס אש פון דער פארברענטער רױטער קו, פרה אדומה, און דערנאָך שפריצט מען 
מיט דעם וואסער אױף א טמא-מענטש כדי ער זאָל ווערן טהור), ווערט ניט פרה- 
אדומה-וואסער מי-חטאת, סיידן ווען מען טוט אַרין (אֹין דעם וואסער) דאָס אש . 
די גמרא לערנט דאָ אז צוערשט דארף מען אריינטאָן אין דער כלי דאָס וואסער, 
און דערנאָך שיט מען ארויף אויף דעם וואסער דאָס אש, און דערנאָך מישט מען אויס, 
וועגן פּרה אדומה און דעם וואסער זע אין דער הקדמה צו מסכתא פּרה. אין בית הפרס, 
א בית הפרס (א פעלד, אין וועלכן מען האָט צעאקערט א קבר) קאָן ניט מאכן (אן 
אנדער פעלד פאר) א בית הפּרס. דער דין איז, אז אויב אין א פעלד איז געווען א קבר 
מיט א מת, און מען האָט דאָס פעלד צעאקערט און מ'ווייסט ניט מער וואו דער קבר 
איז), איז טמא דאָס פעלד 100 איילן ווייט פון דעם אָרט, וואו דער קבר איז געווען. 
דער טעם איז ווייל מען האָט מורא, טאָמער האָט זיך פון קבר פארשלעפּט אזוי ווייט 
א שטיקל ביינדל פון מת װאָס איז אזוי גרויס פון א גערשטן, אויב מ'רירט אָן אָדער 
מען טראָגט אביסל ערך פון דאָזיקן צעאקערטן פעלד (ביז די הונדערט איילן ווייט 
פון קבר), ווערט מען טמא. אַזאַ פעלד הייסט ,,בית הפּרס", ,, דאָס פעלד פון שטיקל"; 
;בית" איז אָפּטמאָל דער טייטש א פעלד, װי ,בית הבעל", ,א פעלד מיט רעגן" ‏ 
וואסער", און ,פּרס" איז דער טייטש א שטיקל, זאָגט די משנה אז אויב מען האָט אָנ- 
געהויבן ווייטער אקערן דאָס דאָזיקע בית-הפּרס פעלד און מען איז אריין מיט 
דעם אקער ווייטער, נאָך די 100 איילן, אין אן אנדער פעלד, װערט דאָס אנדערע 
פעלד ניט טמא, ווייל דער בית-הפּרס קאָן ניט מאכן אן אנדער פעלד פאר א בית 
הפּרס. אזוי טייטשט די משנה דער תוספות יום טוב. ולא תרומה, און מען קאָן ניט 
מאכן קיין תרומה נאָך תרומה. אויב צוויי שותפים האָבן בשותפות תבואה, און איינער 
פון זיי האָט אָפּנעשײדט דערפון תרומה און דערנאָך האָט דער אנדערער שותף אפּ- 
געשיידט פון דערזעלביקער תבואה תרומה, איז דעם ערשטנס תרומה ניט קיין תרומח, 
ווייל דער צווייטער שותף האָט דאָך מיט זיין אפּשײידן געוויזן אז ער האָט ניט גע- 
װאָלט אז דער ערשטער שותף זאָל אָפּשײדן. און אויך דעם צווייטנס תרומה איז ניט 
קיין תורומה, ווייל דער ערשטער איז ניט מסכים דארויף. ולא תמורה, און א תמורה- 
בהמה (וועלכע איז אליין הײיליק נור דערפאר וייל מען האָט זי געהאט אױסגעטיששט 
אויף א קרבן-בהמה) קאָן ניט מאכן (אן אנדערע בהמה פאר) תמורה. אויב מען האָט 
געזאָגט אויף א חולין-בהמה, אז זי זאָל זיין אויסגעטוישט אויף דער תמורה בהמה, 
ווערט די חוליןיבהמה ניט הייליק, ניט קיין תמורה. ווייל די תורה ויקרא כ"ז זאָגט . 
,ותמורתו יהיה קודש", אָבער ניט ,ותמורת תמורתו", די תמורה פון זיין תמורה. 
ולא הולד, און א קינד (פון א קרבן-בהמה) קאָן ניט מאכן תמורה. אויב א קו װאָס מען 
האָט מקדיש געווען פאר א קרבן-שלמים, האָט געבוירן א קאלב, איז אויך דאָס קאלב 
א קרבן שלמים, אָבער אויב מען האָט דאָס קאלב אויסגעטוישט אויף א חולין-בהמה, 
ווערט די חולין-בהמה ניט הייליק, ווייל די תורה ויקרא כ"ז זאָגט ,והיה הוא", (און 
ער װועט זיין), אָבער ניט דאָס קינד. ר' יהודה זאָגט אז דאָס קינד (פון א קרבן-בהמה) 
קאָן מאכן תמורה; האָבן זיי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יהודה), נאָר א הקדען 
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לוֹ, הָקְדֶּשׁ עוֹשָׁה תְמוּרָה, לֹא הַוְּלָר | תְּמוּרָה. קִרְבּנוֹת בַּדִקהַבַּיִת אֵינן עושִׂן 
ְלֹא תְמוּרָה עושִׂין תִּמוּרָה; ן העוֹפוֹת | תְּמוּרָה. אָמַר. רַבִּי שִׁמְעוֹן, וַהַלֹא 
ומנַחוֹת אִינְן עושִׂין תִּמוּרָה, שֶל 1 
וְמנָחֹת אֵינְן עושין תמירי שא | הַמַעֲשׂרבִכֶלל הָיָה וְלמֶּ ָא 


נָאֲמַר אֶלֵא בְּכְרמֵי הו |כהמישאלי א 
וְַשׁתּפִיאינֶעושִׂיתמוּרָה,שׁנאמר | ?קיש אל מה מּעֲשׁר קרבן יְִי, 


לא יָמִיר אוֹתו, יָחִיד עֲוֹשֶׂה תְמוּרָה, | יָצְאוּ קִרְְּנוֹת צִבּוּר, מַה פַעֲשֵׂר קִרְבְן 
לֹא הַצִּבּוּר וְלֹא הַשְׁתָּפִים עוּשִׂים ! מִזְכָּחַ. יָצְאוּ הִרְבְּנוֹת בֶּדֶק הַבָּיִת: 





(א בהמה װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר א קרבן קאָן מאכן תמורה, אָבער ניט. 
קיין קינד און ניט קיין תמורה-בהמה קאָנען ניט מאכן קיין תמורה. דאָס קינד אין די 
תמורה-בהמה האָט מען ניט מקדיש געװוען נאָר די קדושה איז ביים קינד מצד 
דער מוטער און ביי דער תמורה מצד דער ערשטער קרבן בהמה, דאריבער רופט זי 
ניט אָן די משנה ,,הקדש", כאָטש זיי זיינען הייליק. 

העופות, עופות (קרבנות פון עופות, טױבן) און מנחות (מעל-קרבנות) קאָנען 
ניט מאכן קיין תמורה, ווייל עס איז געזאָגט געװואָרן (תמורה, אין דער תורה ויקרא 
כ"ז) נאָר ביי א בהמה. אויב מען זאָגט אויף א חולין-עוף אז ער זאָל זיין אויסגעטוישט 
אויף א קרבן-עוף, אָדער אויף חולין-מעל אז עס זאָל זיין אויסגעטוישט אויף א קרב" 
מעל, איז עס גאָרניט, און דער חולין-עוף צי דאָס חולין-מעל װערט ניט הייליק. 
הציבור, דער ציבור און שותפיס קאָנען ניט מאכן קיין תמורה, ווארום עס ווערט גע" 
זאָגט (ויקרא כ") ,לא ימיר אותו, ער זאָל אים (דעם קרב) ניט אױסטױשף" און 
באלד דערנאָך ווערט געזאָגט אז אוב ער האָט אויסגעטישט ווערט די חולין בהמה 
הייליק), נאָר אן איינצלנער מענטש (א יחיד) קאָן מאכן תמורה, און ניט דער ציבור 
און ניט שותפים קאָנען ניט מאכן קיין תמורה. אויב א קרבן-בהמה געהערט צום כלל 
ישראל, למשל דאָס שעפּסל פארן קרבן תמיד, אָדער ווען עטליכע מענטשן (שותפים) 
ברענגן צוזאמען איין קרבן-בהמה, קאָן מען דאָס ניט אויסטוישן אויף א חוליןיבהמה, 
און אויב מען טוישט אויס איז די חוליןיבהמה ניט הײיליק. קרבנות בדק הבית, בהמות 
װואָס מען האָט מקדישש געווען ניט מקריב צו זיין אויפן מזבח נאָר) צו פאררעכטן 
דאָס בית המקדש (מען זאָל די בהמות פארקויפן און פאר דעם געלט פאררעכטן דאָס 
בית המקדש), קאָנען ניט מאכן קיין תמורה. און אויב מען טוישט אויס אויף זיי חולין- 
בהמות, ווערן די חולין בהמות ניט הייליק. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, סטייטש 
מעשר (די בהמה װאָס מען שיידט אָפּ מעשר, איינס פון צען בהמות, און זי װערט. 
הייליק, מעשר בהמה) איןז דאָך געווען אין כלל (פון אלע אנדערע קרבנות, פאר. 
װאָסזשע האָט זי (די תורה) ארויסגענומען? און די תורה האָט ביי מעשר בהמה (ויקרא 
כ"ז) געזאָגט נאָכאמאָל, אז אויב מען טוישט אויס אויף איר א חולין-בהמה ווערט די 
חוליןיבהמה הייליק, תמורה. פארװאָס האָט דאָס די תורה געזאָגט ביי מעשר בהמה 
באזונדער ? להקיש, כדי צוצו-גלייכן צו אים (צו מעשר בהמה, אלע אנדערע קרבנות,. 
מיט וועלכע מען קאָן מאכן תמורה, דהיינו), אזוי וי מעשר (דבהמה) איז דאָך א קרבן 
פון אן איינצלנעם מענטש, אזוי קאָן מען מאכן תמורה נאָר מיט אנדערע קרבנות פון 
איינצלנע מענטשף, אָבער ניט מיט קרבנות פון ציבור (פון אלע יידן); און אזי װױ 
מעשר (דבהמה) איז א קרבן (מקריב צו זיין אויפן) מזבח (אזוי קאָן מען מאכן תמורה 
נאָר מיט אנדערע קרבנות ווֹעלכע מען איז מקריב אויפן מזבח), אָבער ניט מיט 
קרבנות (בהמות װאָס מען האָט מקדיש געווען) צום פאריכטן דאָס בית המקדש. 
ר' שמעון האלט, אז בהמות פאר בדק הבית הייסן אויך קרבן, און דאריבער האָט די 
תורה געמוזט געבן דעם פּסוק ביי מעשר בהמה כדי דערמיט ארויסצונעמען פון כלל 
די בדק-יהבית-קרבנות. | | 
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א יִשִׁבְּקִרְבְנוֹת הַיָחִיד מַה שֶׁאֵין 
ְקִרְבָּנוֹת הַצִבּוּר, וְיֵשׁ בְּקִרְבְּנוֹח 


הַצִבּוּר מַה שֶׁאין בְּקִרְבְּנוֹת הַיָּחִיד, 


שֶׁקִּרְבָּנוֹת הַיַּחִיד עוֹשִׂים תִּמוּרָה, 
וְָרְבְּנוֹת הַצִּבּוּר אֵינָם עוֹשִׂיס תְּמוּרָה, 
קַרְבְּנוֹת הַיָּחִיד נוֹהֲגִין ‏ בִּזְכָרִים 
וַּנִקכוֹת, וְקָרְבְּנוֹת הַצִבּוּר אִין נוֹהֲגִין 


אֶלָּא בַּזְכָרִים. קִרְבְּנוֹת הַיָּחִיר חִיָבִין 


פרק ב 





שמג 
ְַּחְַיוּתְן וּכַאַחֲרָיוּת נִסְבֵּיהֶם, 
ְקִרְבְּנוֹת הַצִבּוּד אֵינָן חַיָבִין ולא) 
בְאַחֲרְיוּמֶן וְלֹא בְאַחֲרִיית נִסְכֵּיהְן 


אֵבֶל הַיבִין בְּאַחֲרִיוֹת ִסְכֵיהָן מִשְׁקּרֵב 


ַזָּבַח. יֵשׁבְּקרְבְנוֹת הַצִבּוּר מַה שָׁאֵין 
ְּקִרְבְנוֹת הַיְּחִיד, שִׁקִּרְבּנוֹת הַצִבּוּר 
דּוֹחִין אֶת הַשַׁכֶּת וְאֶת הַטָּמְאֶה, 
ְקִרְבָּנוֹת הַיָּחִיד אֵינָן דּוֹחִים לֹא אֶת ‏ 


פרק ב. 

א. יש, עס זענען פאראן מאכ) ביי קרבנות פון אן איינצעלנעם מענטש (וואָס 
א יחיד איז מקדיש) וועלכע זענען ניט פאראן ביי קרבנות פון ציבור (וואָס מען איז 
מקדיש פאר דעם גאנצן כלל ישראל), און עס זיינען פאראן (זאכן) ביי די קרבנות פון 
ציבור וועלכע זיינען ניט פאראן ביי די קרבנות פון אן איינצעלנעס מענטש. א',,קרבן 
יחיד" הייסט װאָס אן איינצעלנער מענטש איז מקדיש און וועלכן מען איז מקריב פאר 
דעם מענטש אליין. א קרבן ציבור הייסט א קרבן וועלכן מען ברענגט פארן גאנצן כלל 
ישראל, למשל, די שעפּסלעך וועלכן מען איז מקריב יעדן טאָג פאר א קרבן תמיד, . 
צי יום טוב פאר א קרבן מוסף. די משנה גיט צוערשט די זאכן וועלכע זענען פאראן 
ביי א קרבן יחיד און ניט ביי א קרבן ציבור. שקרבנות היחיד, ווארום די קרבנות פון 
אן איינצעלנעם מענטש קאָנען מאכן תמורה (אויב מען טוישט זײי אױס אױיף א חולין- 
בהמה ווערט אויך די חולין-בהמה הײליק), און די קרבנות פון ציבֿור קאָנען ניט 
מאכן קיין תמורה. אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' משנה ו'. קרבנות 
היחיד נוהגין, די קרבנות פון אן איינצלנעם מענטש קאַנען זיין (פון בהמות) זכרים 
און (פון בהמות) נקבות, און די קרבנות פון ציבור קאָנען זיין ניט אנדערש נאָר (פן 
בהמות) זכרים. די בהמות-קרבנות עולה און אשם פון א יחיד מוזן זיין פון זכרים, 
און די חטאת און שלמים קאָנען זיין פון נקבות. אָבער די קרבנות פון ציבור מוזן אלע 
זיין נור פון זכרים. קרבנות היחיד חייבין, די קרבנות פון אן איינצלנעם מענטש איז 
(דער מענטש) פאראנטװאָרטליך פאר זיי און פאר זייערע נסכים (פאר דעס מעל און 
אייל און וויין וװואָס מען ברענגט מיט די קרבנות), און די קרבנות פון ציבור איז מען 
ניט פאראנטװואָרטליך ניט פאר זיי און ניט פאר זייערע נסכים. אויב א יחיד דארף 
ברענגן א קרבן (און צוזאמען מיטן קרבן דארף מען מיטברענגן נסכים, מעל און אייל 
און וויין, זע מנחות פּרק ט' משנה ד'), און עס איז אַריבער א צייט, און ער האָט 
ניט געבראכט דעם קרבן, מוז אים דער מענטש ברענגן. אָבער ביי קרבנות פון צי" 
בור, אויב למשל, ס'איז אריבער א טאָג און מ'האָט דעם דאָזיקן טאָג ניט מקריב געווען 
דעם קרבו תמיד און גיט זיינע נסכים, דארף מען ניט צומאָרגנס ברענגן דעם קרבן ‏ 
תמיד און די נסכים פאר דעם נעכטיקן טאָג; דער טאָג װאָס איז אריבער איז פארפאלן. 
אבל, אָבער מען איז פאראנטװואָרטליך (אויך ביי די קרבנות פון ציבור) פאר זייערע 
נסכים, אב מען האָט מקריב געווען דעם קרבן אויב מען האָט מקריב געווען דעם 
קרבן תמיד, נאָר מען האָט אין דאָזיקן טאָג ניט מקריב געווען צוזאמען מיט אים 
זיינע נסכים, דאָס מעל און דעם אייל און דעם וויין, מוז מען די נסכים (פאר דעם דאָ- ‏ 
זיקן טאָג) ברענגן צומאָרגנס צי נאָך א לענגערער צייט. --- יש בקרבנות הציבור, עס 
זיינען פאראן זאכ) בי קרבנות פון ציבור וועלכע זענען ניט פאראן ביי קרבנות 
פון אן איינצעלנעס מענטש (און דהיינ); װאָס קרבנות פון א ציבור זיינען דוחה (שוטופן 
אָפ) שבת און טומאה (מען איז זיי מקריב אים שבת, און אויך אױב די כהנים זענען 
געװאָרן טמא), אָבער די קרבנות פון אן איינצלנעם מענטש זענען ניט דוזה (ששטופן 


44 תמורה ב | שמד 
הַשַׁבֶּת וְלֹא אֶת הַטִּמְאֶה. אֶמֵר רַבִּי| ב הַטָּאת הַיְחִיד ‏ שָׁכּמָר 
מֵאִיה, וַהֲלֹא חֲכְתִּי כֹהֵן גְדוֹל וּפַר | הַבְּעלִים מֵתוֹת, וְשָׁל צִבּוּר אֵינָן 
יוֹם הַכִּפּוּרים קִרְבֵּן יַחִיד, וְדוֹחִין אֶת | מָתוֹת. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, יָמיּתוּ 
ַשַׁבֶּת וָאֶת הַטָּמְאֶה ! אֶלָּא שֶוְמִנְ | אָמֵר רַבּי שִׁמְעֹן, מַה מְּצִינוּ ִּולר 
קבוּע: חַטָּאת, וּבִתְמוּרַת חַטָּאת, וּבַחַטָאת 





ניט אָפּ) ניט שבת און ניט טומאה. דעם קרבן פון אן איינצעלנעם מענטש איז מען ניט 
מקריב אים שבת, און אויך ניט אויב די כהנים זענען טמא געװאָרן, נאָר מען לייגט 
אים אָפּ אויף אן אנדערן טאָג. אָמר, האָט ר' מאיר געזאָגט, סטייטש די פאן מנחה 
(חביתי) פון כהן גדול (ואָס דער כהן גדול פאר זיין געלט ברענגט יעדן טאָג) און 
דער אָקס פון יום כיפור (װאָס דער כהן גדול ברענגט פאר זיין געלט איס יום כיפור) 
זענען (דאָך) א קרבן פון אן איינצעלנעם מענטש (פון כהן גדול אליין) און זענען דוחה 
(שטופּן אָפּ) שבת און טומאה. מען איז זיי מקריב אויך אים שבת, און אויב די כהנים 
זענען טמא איז מען זיי מקריב אויך בטומאה. אלא, נאָר (האָט ר' מאיר געזאָגט, דער 
טעס איז) ווייל זייער צייט איז פעסט (קבוע, באשטימט). ר' מאיר זאָגט, אז דאָס װאָס 
מען איז מקריב דעם קרבן ציבור, למשל דעם קרבן תמיד, אויך אים שבת און אויך 
אויב די כהנים זענען טמא, איז ניט ווייל זיי זענען פון ציבור, נאָר ווייל מען מוז 
אים מקריב זיין דוקא אין דאָזיקן טאָג, מען קאָן אים ניט אפּלײיגן צומאָרגנס. דארי- 
בער איז אויך א קרבן פון א יחיד, אויב מען מוז אים מקריב זיין דוקא אין דאָזיקן טאָג 
(ווי די מנחה פון כהן גדול צי דער יום-כיפּור אָקס פון כהן גדול), דוחה שבת און 
טומאה, | 

ב. חטאת, א קרבן חטאת פון אן איינצעלנעס מענטש װאָס (איז פארלוירן גע- 
װאָרן און) זיין בעל הבית האָט געבראכט אן אנדערע בהמה פאר א קרבן חטאת (שנת- 
כפרו בעליה), און מען האָט דערנאָך געפינען די ערשטע) זאָל זי 9גרן. די גמרא 
זאָגט,. אז עס איז פאראן א הלכה למשה מסיני, א הלכה געגעבן צו משה אויפן 
בארג סיני (כאָטש אין דער תורה אין עס ניט פאראן). אז 5 סאָרטן קרבנות 
חטאת טאָר מען ניט נוצן, נאָר מען דארף די בהמה פארשליסן אין א שטאל און ניט 
געבן איר צו עסן ביז זי פּגרט, און דערנאָך איז מען איר קערפּער קובר. די דאָזיקע 
5 .חטאות המתות", 5 קרבנות חטאת, וועלכע מען דארף לאָזן פּגרן זענען : א) ,ולד 
חטאת", דאָס קינד פון א קרבן חטאת, אויב א בהמה װאָס מען האָט מקדיש געווען 
פאר א קרבן חטאת האָט געבוירן א קינד, דארף מען עס לאָזן פּגרן. ב) ,תמורת 
חטאת", אויב מען האָט געזאָגט אויף א חולין-בהמה אז זי זאָל זיין די תמורה פון א 
קרבן חטאת, דארף מען די חולין-בהמה, די תמורה, לאָזן פּגרן ג) .חטאת שמתו 
בעליה", א בהמה קרבן חטאת, װאָס איר בעל הבית איז געשטאָרבן איידער מען האָט 
זי געשאָכטן און מקריב געווען. מען דארף די בהמה לאָזן פּגרן. ד) ,.חטאת שנתכפּרו 
בעליה", א חטאת, װאָס איז פארלוירן געגאנגן און דער בעל הבית האָט געבראכט 
אן אנדערע בהמה פאר א קרבן, און מען האָט דערנאָך געפונען די ערשטע, זאָל די 
ערשטע פּגרן. ה) ,.שעברה שנתה", ,,װאָס איר יאָר איז אריבער, דאָס הייסט, אזוי וי 
א בהמה פאר א קרבן חטאת דארף זיין א שעפּסל ניט עלטער פון א יאָר, און אויב 
מען האָט אָפּגעשײדט אזא שעפּסל װאָס איז יינגער פון א יאָר, און איידער מען האָט 
עס געשאָכטן איז עס געװאָרן עלטער פון א יאָר, און דער בעל הבית האָט געבראכט 
אן אנדער שעפּטל, זאָל מען דאָס ערשטע לאָזן פּנרן. ול ציבור, און (א בהמה קרבן 
חטאת פון ציבור, װאָס איז פארלוירן עגגאנגען, און ציבור האָט געבראכט אן אנדערן 
קרבן חטאת, און דערנאָך האָט מען געפונען די ערשטע בהמה) זאָל מען זי ניט לאָזן 
פגרן. ווייל די הלכה למשה מסיני איז נור ביי קרבנות פון א יחיד. רי יהודה זאָגט, 
אז (אויך פון ציבור) זאָל מען לאָזן פּגרן. ר' יהודה האלט, אז די הלכה למשה מסיני 
האָט מען געלערנט אויך אויף קרבנות פון ציבור. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, אז 
אזזי װוי מיר געפינען ,א קינד פון א קרבן חטאת" (ולד חטאת), און ביי ,,דער תמורה 
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שֶׁמֵּתוּבעֲלִיהבְּיָחִיד דְּברִים אָמוּרִים, 


אֲבָל לא בְעִבּוּר, אַף שְׁכִפְרוּ הַבְּעָלִים 


וְשֶׁעכְרֶה שְׁנָתֶן, בְּיְחִיד דְּבָרים 
אֲמוּרִים, אֲבֶל לֹא בְצִבּוֹר : { חוֹמָר 
בַּקִּרְשִׁים מִנַּתְּמוָרֵה, וּבַתִּמיָרה 
מִַּּרָשִׁים. שִׁקָשִׁיםעושִׂיְמוֹרָה 
וְאִין תְּמוּרָה עוֹשֶׂה תְמוּרָה. הַצָבּור 


תמורה ב 





שמה 
ְהַשְׁתִָּן. מִקדּישִׁים, אֲבֶל לא 
מְמִירִים. וּמקְדּישִׁים אַבָרִים וְעוּבִָּים, 
אֲכֶל לֹא מְמִיָרִים. חוֹמָר בַּתְּמוּרָה, 
שְׁרַקִּרְשָׁה הָלָה על בַּעֲלֵת מיּם 
קִבּעי וְאִינָהּ יוֹצְאֶה לֶחִלִּין לְהִנּ 
וּלְהַעכֵד. רַבִּי יוֹמי בַּר רַבִּייְהוּדָה 
אוֹמֵר. עֲשֶׂה שׁוֹגֵג כְּמִזִיד בַּתְּמוּרָה, 


פון א קרבן חטאת" (תמורת חטאת) און ביי ,א קרבן חטאת װאָס זיין בעל הבית איז 
געשטאָרבן" )חטאת שמתו בעליה) אז דאָס איז נור בי א קרבן פון א יחיד (וױיל אַ 
ציבוריחטאת איז נור א זכר או קאָן ניט האָבן קיין קינד, און א ציבור-קרבן קאָן 
ניט מאַכן קיין תמורה, און א ציבור קאָן ניט אויסשטארבן),,אזוי אויך ביי ,א חטאת 
װאָס איר בעל הבית האָט געברענגט אן אנדערן קרבן חטאת (שכפרו בעליה) און 
;א, חטאת װאָס איר יאָר איז אריבער" (שעברה שנתה) איז (די הלכה למשה מסיני). 
געזאָגט געװאָרן נור בי (דעם קרבן חטאת פון) א יחיז, און ניט פון א ציבור. 
ר' שמעון האלט, אז די אלע 5 חטאות המתות זענען גלייך. און דאריבער לאָזט מען 
ניט פּגרן אויך די לעצטע צוויי סאָרטן חטאות הציבור, / 


ג; חומר, (אין טײל זאכ) איז בי די קרבנות (קדשים, די בהמה װאָס דער 
מענטש איז מקדיש פאר א קרב) הארבער וי ביי תמורה (ביי דער חולין-בהמה װאָס 
מען האָט זי אויסגעטוישט אויף דער קרבן-בהמה און די חולין-בהמה איז געװאָרן 
תמורה), און (אין טייל זאכן איז הארבער) ביי תמורה וי ביי די קרבנות. מיט ,,קדשים" 
קרבנות-בהמות, מיינט די משנה וי מיר האָבן דאָ געטייטשט, די בהמה װאָס מען 
האָט מקדיש געווען; און מיט ,תמורה", די בהמה װאָס מען האָט אויסגעטוישט. 
איצט דערקלערט די משנה, אין וועלכע זאכן קרבנות זענען הארבער פון דער 
תמורה: שהקדשיס, ווארים די קרבן-בהמה קאָן מאכן תמורה (אויב מען זאָגט אויף א 
חולין-בהמה אז זי זאָל זיין אויסגעטוישט אױף דער קרבן בהמה, ווערט די חולין- 
בהמה תמורה און הייליק), אָבער די תמורה-בהמה קאָן ניט מאכן (אן אנדערע חולין- 
בהמה) תמורה. אזוי וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' משנה א' אז א תמורה 
קאָן ניט מאכן תמורה, הצבור, דער ציבור צי ששותפים קאָנען מקדיש זיין (א בהמה 
פאר א קרבן, אָבער א ציבור צי שותפים קאָנען ניט מאכן תמורה. אויד דעם דין 
האָבן מיר געלערנט פריער פּרק א' משנה וי. ומקדישׂים, און מען קאָן מקדיש זיין 
גלידער און עוברים (קינדער אין דער מוטערס בוין), אָבער מען קאָן ניט מאכן זי 
פאר קיין תמורה. אויך דעם דאָזיקן דין האָבן מיר געלערנט פריער פּרק אי משנה ג', און - 
דאָרט דערקלערן מיר וועגן מקדיש זיין ,,אברים" און , עוברים". חומר בתמורה, ביי 
א תמורה-בהמה איז הארבער (װױ בי א קרבן-בהמה דערמיט) װאָס די הייליקייט 
פון א תמורה גייט ארויף (אויך) אויף א בהמה װאָס האָט א פעסטן פעלער (מום קבוע, 
וועלכן מען קאָן נישט אויסהייל) און זי (די תמורה-בהמה וועלכע האָט דעם פעסטן 
פעלער, און מען לייזט זי אס מיט געלט) װוערט ניט אינגאנצן וי א חולין-בהמה 
אז מען זאָל זי מעגן אָפּשערן און ארבייטן מיט איר. אָבער אויב מען איז מקדיש פאר 
א קרבן א בהמה וועלכע האָט בעת דעם מקדיש זיין א פעסטן פעלער, אזן מען לייזט 
זי אויס מיט געלט מעג מען די בהמה יאָ אָפּשערן און אויך ארבייטן מיט איר (זע 
פריער בכורות פּרק ב' משנות ב' און ג'). דער טעם פאר װאָס א תמורה-בהמה, װאָס 
האָט שוין געהאט דעם פעלער ביים תמורה-מאכן, טאָר מען ניט אָפּשערן און ניט אר- 
בייטן מיט איר נאָכן אויסלייזן זי, איז ווייל די תורה אין ויקרא כ"ז זאָגט בפירוש 
,טוב ברע או רע בטוב", און מיט ,רע" מיינט מען אַ ,. פעלער", און די תורה האָט 
ניט געמאכט קיין אונטערשיד ביי תמורה צווישן א גאנצער בהמה און א בהמה מיט 
אַ פעלער. ר' יוסי בר' יהודה זאָגט, אז ביי מאכן תמורה האָט מען געמאכט גלייך דעם 


6 תמורה ב-ג | | שמו 
וְלֹא עֲשֶׂה שׁוֹנַג כְּמִזִיד בַּמִּקְדָשִׁים. | וְוֹצָא דוֹפָן, טוּמְטוֹם, וְאַנְדְּרוֹגִינוֹם, 
רַבִּי אֶלְעֶזֶר אוֹמֵר הַכַּלְאַיםעְהַטְּרְפָּה. | לא קְדשִׁים וְלֹא מַקדִּישִׁים ; 
פרס { 
א אִלוּ קְדָשִׁים שָׁנלְוֹתֵיתֵן ‏ ּחְמוְּ. וְלָד, וּולֵר וְלָדֶן עד סוֹף 
וּתְמוּרוֹתֵיהָןכַּיֹצֵא בָהָן, וְלֵד שְׁלָמִים | הָעוֹלֶם, הֲרִי אַלּוּכִּשְׁלָמִים, וּטְעוּנִים 








װאָס טוט אומגערן שונג) מיט דעם װאָס טוט וויסנדיק (במזיד), אָבער ביים מקדיש 
זיין האָט מען ניט געמאכט גלייך דעם װאָס טוט אומגערן מיט דעם װאָס טוט וויסנדיק. 
די משנה ווערט געטייטשט אזוי. אויב למשל איינער וועלכער האָט געהאט א קרבן" 
בהמה האָט געזאָגט: , דער שווארצער אָקס װאָס װעט ארויסגיין דער ערשטער פון מיין 
שטאל זאָל זיין אויסגעטוישט אויף דער קרבן בהמה", און עס איז ארויסגעגאנגען 
א ווייסער אָקס, איז דער אָקס תמורה, הייליק, און דעם מענטש קומט מלקות פאר 
מאכן תמורה. אָבער אויב איינער האָט געזאָגט: , דער שווארצער אָקס וועלכער האָט 
א פעלער און וועלכער װועט ארויסגיין דער ערשטער פון שטאל בין איך מקדיש 
פאר א קרבן", און עס איז ארויסגעגאנגען א ווייסער אָקס וועלכער האָט אויך א פע- 
לער (און דער דין איז אז ווען איינער איז מקדיש אַ בהמה מיט אַ פעלער פאַר אַ 
קרבן קומט אים מלקות פאַר עובר זיין אַן עבירה ווארום מען טאָרניט מקדיש זיין 
א בהמה מיט א פעלער), איז דער ווייסער אָקס ניט הײליק און דעם מענטש קומט ניט 
קיין מלקות, ווייל עס איז געווען א , שוגג", א טעות. ר' אלעזר זאָגט, אז א כלאים (אַ 
בהמה װאָס איז געבוירען געװאָרן פון אַ פאָטער פון איין מין און פון א מוטער פון אַן 
אנדערן מין, למשל דער פאָטער איז א שעפסל און די מוטער א ציג), און א טריפה, 
- און א יוצא דופן (ואָס מען האָט אויפגעשניטן דער מוטערס בױך און מען האָט 
אַרױסגענומען דאָס קינד, עס איז ,, ארויס דורך דער וואנט"), א טומטום (ואָס האָט 
ניט די געשלעכטס-סימנים ניט פון א זכר און ניט פון א נקבבה), און אן אנדרוגינוס 
(װוואָס האָט די געשלעכטס-סימנים פון אַ זדד און פון אַ נקבה), קאָן מען זי ניט מאכן 
קיין תמורה (לא קדשים), און זיי קאָנען ניט מאכן (אנדערע חולין-בהמות) קיין תמורה 
ולא מקדישים, זי קאָנען אנדערע ניט מאַכן הייליק). וועגן די דאָזיקע בהמות אז זי 
טויגן ניט פאַר קרבנות זע פריער בכורות פּרק ט' משנה ד'. די גמרא זאָגט, אז דאָס 
װאָס די משנה דארף זאָגן אז זיי קאָנען ניט מאַכן קיין תמורה, מיינט מען ווען מען 
האָט די בהמה מקדיש געווען פאר אַ קרבן און דערנאָך איז זי געװאָרן א טריפה (אפּ" 
געשניטן א טייל פוס), אָדער ביי יוצא דופן און טומטום און אנדרוגינוס מיינט מען ביי 
א קינד פון א קרבן און לוט ר' יהודה פריער פּרק א' משנה א' אז מען קאָן מאכן 
תמורה מיט א קינד פון א קרבן | 
פּרק . | 

א. אלו, די דאָזיקע קרבנות זענען זייערע קינדער און זייער תמורה אזוי ווי זי 
אליין. אויב די קרבן-בהמה האָט געהאט א קינד נאָכדעם װוי מען האָט זי מקדיש גע" 
ווען פאר א קרבן, אָדער מען האָט זי אויסגעטוישט אויף א חולין-בהמה (געמאכט 
מיט איר תמורה), איז מען דאָס קינד און די תמורה-בהמה מקריב אזוי װי די קרבן" 
בהמה אליין. ולד שלמים, דאָס קינד פון א בהמה א קרבן שלמים, און איר תמורה (א 
חולין-בהמה װאָס מען האָט אויסגעטוישט אױף א קרבן שלמים), און זייערע קינדער 
(סיי פון קרבן און סיי פון דער תמורה-בהמה) און זייערע קינדס-קינדער (אױב דאָס 
קינד איז אויפגעוואקסן און האָט געהאט א קינד), אָן א גרעניץ (עד סוף העולם, 
ביזן סוף פון דער װועלט, אָן א גרעניץ די אור-אייניקלעך און די אור-אור-אייניק" 
לעך, און אזוי כסדר), זענען זיי אלע וי שלמים. מען איז זיי מקריב װי א קרבןישלמים 
און מען עסט זייער פלייש צוויי טעג און א נאכט אזוי װי א קרבן שלמים. וטעונים, 
און זיי דארפן האָבן (אזוי וי שלמיס) סמיכה (דער בעל הבית זאָל אָנלענען זיינע הענט 
אויף זיי איידער מען שעכט זי), און נסכים (מיט-ברענגן מיט זיי מעל און אייל און 
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טָמֵיכֶָה, וּנְסָכִים, וּתְנוּפָה, וְחָזָּה וָשׁוק. 
רַבִּ אֲלִיעור אוֹמָר, וָלד שְׁלָמִים לא 
יִקְרַב שְׁלָמִים. וַחֲכָמִים . אוֹמְרִים, 
יִקֹרֵב, אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן, לֹא נָחְלְקו 


תמורה ג 


שמז 
שָׁלָמִים. שִׁיִקְרֵב שְׁלָמִים. אָמַר רַבִּ 


פַּפַּיִם, אֲנִי מעיד שָׁהָיְתָה לֵנוּ פָרֶה 


זִבְחִי שְׁלָמִים, ואַכַלְנוּה בַּפָּסַח, 
ְאָכַלְנו ְָדָה שְׁלָמִים בָּחָג: ב וְלֵר 


על וְלֵד וְלַר שֶׁלָמִים אל וְלַר וְלֵד 
תְּמוּרָה, שָׁלֹא יִקְרֵב, על מַה נַחְלָקוּי 
על הַיל, שְׁרִבּ אֲליעֲזר אוֹמָר, א 
יִקָרֵב, וַחֲכְמִים אוֹמָרִים, יִקְרֵב. העיד 
רַבִּי יְהוֹשֶׁע וְרִבִּי פַּפִּם עַל וְלַד 


תֹּדֶה וּתְמוּרָתהּ. וְלָדן וולד וְלדן 
עַד סוֹף הָעוֹלֶם, הָרִי אֲלּוּ כַּתּוֹרָה, 
בִלְבַד שָׁאֵינְן טְעּנִים לָחֶם. תְּמוּרַת 
עוֹלָה, וְלר תְּמוּרָה, וְלָדְן, וּוֹלר וָלְ 
ער סוֹף הָעוֹלֶם, הֲרִי אֵלּו כָּעוֹלָה, 


וויין), און תנופה (מען דארף אויפהייבן זייערע פעט-טיילן וועלכע מען איז מקריב 
אויפן מזבח און די ברוסט און דעם הינטערשטן פוס װאָס מען גיט צו די כהנים), און 
חזה ושוק (און מען דארף פון זיי געבן צו די כהנים די ברוסט און דעס אונטערשטן 
פום). די אלע זאכן דארף מען טאָן ביי א קרבן שלמים און אויך ביי זיי. ר' אליעזר 
זאָגט, אז דאָס קינד פון א קרבן שלמים זאָל מען ניט מקריב זיין פאר א קרבן שלמים. 
נאָר מען פארשליסט עס אין א שטאל ביז עס פּגױט פון הונגער און מען איז עס 
קובר. דאָס איז א גזירה, כדי אז ווען איינער האָט א בהמה קרבן שלמים זאָל עָר זי 
ניט האלטן ביז זי װועט האָבן א קינד, און עס קאָן קומען. צו ארבייטן מיט איר. 
וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז מען איז דאָס (קינד) מקריב (פאר א קרבן שלמים). 
וי די משנה האָט פריער געזאָגט. אָמר, האָט ר' שמעון געזאָגט, אז זי (ר' אליעזר און 
די חכמים) קריגן זיך ניט וועגן דעס קינד פון א קינד פון שלמים און וועגן דעם קינד 
פון א קינד פון א תמורה (פון שלמים, און זי זענען ביידע מודה) אז מען זאָל דאָס 
ניט מקריב זיין. מחמת מען זעט דאָך דעם בעל הבית'ס כוונה אז ער האלט עס כדי 
צו האָדעװען פון זיי גאנצע סטאדעס און עס קאָן קומען אז ער זאָל ארבייטן מיט זי 
און זיי אָפּשערן, און דאָס איז דאָך א עבירה. ועל מה, נאָר וועגן װאָס קריגן זיי זיך 
ועגן דעם קינד, װאָס ר' אליעזר זאָגט, אז מען זאָל עס ניט מקריב זיין, און די חכמים 
זאָגן אז מען זאָל עס מקריב זיין. ווייל די חכמים האלטן, אז ביי דעם קינד זעט מען 
ניט זיין כוונה צו האָדעווען גאנצע סטאדעס (עדרים, עדרים). העיך, ר' יהושע און 
רי פפייס האָבן עדות געזאָגט (פאר די חכמים אין דער ישיבה אין יבנה) וועגן דעם 
קינד פון שלמים, אז מען איז עס מקריב פאר א קרבן שלמים; האָט ר' פפייס געזאָגט, 
איך זאָג עדות, אז מיר האָבן געהאט א קו א קרבן שלמים (זבחי שלמים) און מיר 
האָבן זי (מקריב געווען אזן) געגעסן איר פלייש אין פּסח, און מיר האָבן (מקריב גע- 
ווען און) געגעסן איר קינד פאר א קרבן שלמים אים שבועות (חג). אזוי זאָגט די גמרא, 
אז מיט ,,חגיי (אומעטום מיינט מען ,,חג" סוכות) מיינט מען דאָ שבועות, ווייל מען 
טאָר דאָך ניט איבערהאלטן א קרבן איבער איין יום טוב, און צווישן פּסח און סוכות 
איז דאָך פאראן שבועות. 

ב. ולד תודה, דאָס קינד פון א קרבן תודה און איר תמורה (די תמורה פון אַ 
קרבן תודה), זייערע קינדער און קינדס קינדער אָן א גרעניץ (אור אייניקלעך און 
אור-אור-אייניקלעך, אָן א סוף), זענען אזוי וי א קרבן תודה, און נור זיי זענען אג- 
דערש פון א קרבן תודה נור דערמיט) װאָס זיי דארפן ניט האָבן קיין ברויט. מיר 
האָבן פריער אין מנחות פּרק זי משנה א' געלערנט, אז מיט אַ קרבן תודה דארף מען 
מיטברענגן 40 חלות. זאָגט דאָ די משנה אז מיט דעם קינד און דער תמורה פון א 
קרבן תודה דארף מען די חלות ניט מיטברענגן. תמורת עולה, די תמורה פון א קרבן 
עולה, און דאָס קינד פון דער תמורה, און זיין קינד און זיין קינדס קינד, אָן א גרע- 
ניץ, איז װי א קרבן עולה, און זיי (די תמורה און אירע קינדער) דארף מען אָפּ- 
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ּטֶעוּנין הֶפְשָׁט, וְִתּּחַ, וְכָלִיל 
לָאשִׁים!ּ { הַמַּפְרִישׁ נָקֵבֶה לְעוֹלָה 
וְיָלָרֶה זָכָר, יִרְעָה ער שֶׁיִסְתְאב 
וְִּכֵר וְיָבִיא בְרָמָיו עוֹלָה. רַבִּ 
אָלֶעזְר אוֹמָר, הוּא עִצְמוֹ יִקְרֵב עוֹלָה, 
הַמַּפְרישׁ נָקֵבֶה לְאֶשָׁם, תִּרְעָה עד 
שִֶׁסְתָּאב וְתִמְּכֵר וְיָבִיא בְדְמֶיה 


תמורה ג 





שמח 
אָשָׁם. אִם קָרֵב אֲשְׁמוֹ, יִפְּלו דְמֶיהָ 
לִנְדָבָה. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמָר, תִּמָּכֵר 
שֶׁלֹּא בְמוּם. תְּמוּרַת אֶשָׁם, וְלֵד 
תְּמוּרחָהּ, וְָדֶן, וּולד וְלָדֶן ער סוֹף 
הָעוֹלֶם, יִרעוּ עַד שִיסְתֶּאֵבּוְיִמּכְרוּ 
וְיִפְלוּ דְמֵיהְן לִנְדָכֶה. רבִּי אֲלִיעזִ 
אוֹמָר, יָמוּתוּ. וְרַבִּי אָלֶעזֶר אוֹמַר, 


שינדן די פעל (הפשט, איידער מען איז זיי מקריב), און צעשניידן אויף שטיקער (איי- 
דער מען איז זיי מקריב), און מען פארברענט זיי אויפן מזבח-פייער אינגאנצן 
מען נעמט ניט אראָפּ קיין זאן צום עסן; מען איז זיי מקריב װי א קרבן עולה. דאָ זאָגט 
ניט די משנה ,,דאָס קינד פון א קרבן עולה" (אזוי וי ביי שלמים און תודה), ווייל א 
בהמה קרבן עולה קאָן זיין א זכר. און עס איז דאָך ניט שייך צו זאָגן א קינד. 
ג. המפריש, אוב איינער האָט אָפּגעשײדט (מקדיש געווע) א נקבה פאַר אַ 
קרבן עולה און די נקבה טאָר מען דאָך ניט מקריב זיין פאר קיין עולה), און זי האָט 
געבירן (א קינד) א זכר, זאָל ער זיך פאשן ביז ער װועט באקומען א פעלער, און 
דאמאָלס זאָל מען אים פּאַרקויפן, און פאר זיין געלט זאָל מען (קויפן א בהמה א זכר 
און) מקריב זיין פאר א קרבן עולה. דאָס קינד אליין זאָל מען ניט מקריב זיין פאר א 
קרבן עולה, ווייל זיין קדושה קומט פון דער מוטער, וועלכע איז א נקבה, און זי קאָן 
ניט זיין קיין קרבן עולה. ר' אליעזר זאָגט, אז אים אליין (דאָס קינד דעם זכר) זאָל מען 
מקריב זיין פאר א קרבן עולה. טייל מפרשים זענען דאָ גורס ניט ר' אליעזר (סתם ר' 
אליעזר איז ר' אליעזר בן הורקנוס, דער חבר פון ר' גמליאל און ר' יהושע), נאָר ר' 
אלעזר (סתם ר' אלעזר איז ר' אלעזר בן שמוע, דער רבי פון ר' יהודה הנשיא, פון 
רבי, דעם מסדר פון דער משנה). המפריש נקבה, אז איינער וועלכער איז שולדיק גע- 
ווען צו ברענגן א קרבן אשם) שיידט אָפּ (איז מקדיש) א בהמה א נקבה פאר א קרבן 
אשם און א קרבן אשם קאָן זיין נור א זכר), זאָל זי זיך פּאשן ביז זי וועט באקומען 
א פעלער, און מען זאָל זי דאמאָלס פאַרקויפן, און פְאַר דעם געלט זאָל מען ברענגן 
(קויפן א זכר און אים מקריב זיין פאר) א קרבן אשם. אָבער אָן א פעלער קאָן מען זי 
ניט פארקויפן, ווייל זי האָט ווייניקסטנס אַזאַ קדושת הגוף אז זי מוז האָבן א פעלער 
כדי מען זאָל זי קאָנען פארקויפן און זי זאָל ווערן א חולין-בהמה. אם קרב, אוב (דער 
מענטש) האָט שוין מקריב געווען (אן אנדערע בהמה א זכר) פאר זיין קרבן אשם, זאָל 
מען איר געלט װוּאָס מען קריגט ווען מען פארקויפט די ערשטע בהמה די נקבה) 
אריינגעבן צו נדבה. אין בית המקדש איז געװען א קאסטן מיט דער אויפשריפט 
.נדבה", װאָס דאָרט האָט מען אַרײנגעװאָרפן די געלט, װאָס מענטשן האָבן מנדב 
געווען. און פאר דעם געלט האָט מען געקויפט בחמות זכרים און מקריב געוען 
קרבנות עולות: זע שקלים פּרק ו' משנה ה'. ר' שמעו זאָגט, אז מען קאָן זי (די 
בהמה נקבה װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר אַן אשם) פאַרקויפן אָן א פעלער. 
ווייל דאָס אליין װאָס זי איז א נקבה און מען קאָן זי ניט מקריב זיין פאר אַן אשם איז 
דער גרעסטער פעלער. תמורת אשם, די תמורה פון א קרבן אשם, און דאָס קינד פון 
דער תמורה (אויב די תמורה איז א נקבה און האָט געבױרן א קינד) און זיינע קינ" 
דער און קינדס-קינדער אָן א גרעניץ, זאָלן זיך פּאַשן ביז זיי וועלן באַקומען א פע- 
לער, און מען זאָל זיי פארקויפן און אריינגעבן זייערע געלט צו נדבה (אין דעם נדבה- 
קאסטן. די גמרא זאָגט, אז דאָס איז א הלכה אז װאָס ביי א חטאת דארף מען לאָזן 
פּגרן, דארף מען ביי א קרבן אשם לאָזן פּאשן זיך ביז עס באקומט א פעלער. און 
די תמורה פון אַ קרבן חטאת דארף מען דאָך לאָזן פּגרן װי מיר האָבן געלערנט פריער 
פּרק ב' משנה בי. רי אליעזר זאָגט, אז מען זאָל (זיי איינשליסן אין א שטאל און ניט 
געבן זי צו עסן און) לאָזן פגרן. ער האלט אז דער אשם האָט דעם דין װי א חטאת. 


2489 
יָבִיא כְרְמֵיהֶן עוֹלוֹת. אֶשָׁם שָׁמּתו 
בְעֲלָיו וְשׁכּפָרוּ כְעִלְיוי יִרְעָה ער 
שִׁיסְתָּאַבוְִמָכֵר. וְיִפְּלּ דָמָיו לנְדָבָה. 
רַבִּי אלֶיעזֶר אוֹמֵר, יָמוּתוּ. וְרַבִּ 
אֶלְעֲזֶר אוֹמָר, יָבִיא בִדְמֵיהָן עוֹלוֹת; 
ד וְהַלֹא אַף הַנְּדָנָה עוֹלָה הִיא, 
מַה בִּין דִּבְרִי רבִּי אֶלְעֶזֶר לְדֹבְרִי 
חֲכָמִים  ?‏ אֶלָּא בִזְמֵן שָׁהִיא בְאָה 


תמורה ג 





שמט 
חוֹבֶה, הוּא סוֹמֵךְ עֲלֶיךָ, וּמָבִיא עֲלֶיהָ 
נִסְכִן,ּנְסָכֶיהָ מִשְׁלו וְאִם הָיָה כֹהֵן 
עֲבוֹדָתָהּ וְעוֹרְהּ שָׁלּוֹ. וּבִזְּמֵן שָׁהִיא 
בְאֶה נָדְבָה. אֵינוֹ סוֹמֵךְ עָלֶיהָ ואִנו 
מֵבִיא עֲלֶיהָ נְסָכִין. וּנְסָכֶיהָ מִשּׁל 
צִבּוּר. אַף עַל פִּי שָׁהוּאכֹהֵן, עֲבוֹדְתָה 
וְעוֹרהּ שׁל אַנְשִׁי מִשְׁמָר: |ן תִּמיַת 
הַבְּכוֹר וְהַמַּעֲשֵׂרי וְלָדֵף. חלֹד וְלֶדְן 


ור'י אלעזר, און ר' אלעזר זאָגט, אז מען װאָל זי לאָזן פאשן ביז זי וועלן באקומען א 
פעלער און זי פּארקויפן און מע) זאָל פאר זייער געלט ברענגן א קרבן עולה. ‏ 
ניט מען זאָל דאָס געלט אריינווארפן אין נדבה-קאסטן, און דער כלל ישראל זאָל פון 
דאָרט נעמען געלט און פאר דעם דאָזיקן געלט קויפן בהמות און די בהמות 
מקריב זיין פאר נדבות-עולות, נאָר דער יחיד, דער בעל הבית פון די בהמות, זאָל 
פאר דעם געלט ברענגן א קרבן עולה. אשם שמתו בעלין, א קרבן אשם װאָס זיין בעל 
הבית איז געשטאָרבן אָדער װאָס זיין בעל הבית האָט (שוין) מקריב אן אנדערע בהמה 
פאר א קרבן אשם, זאָל זיך פּאשן ביז ער וועט באקומען א פעלער און מען זאָל אים 
פארקויפן, און דאָס געלט אריינטאָן אין נדבה (קאַסטן אין בית המקדש); ר' אליעזר 
זאָגט, אז מען זאָל אים לאָזן פ9גר. ר' אלעזר זאָגט, אז מען זאָל אים לאָזן זיך 
פאשן ביז ער וועט באקומען א פעלער און מען זאָל אים פארקויפן און) פאר זיין 
געלט ברענגן א קרבן עולה. עס איז דיזעלביקע מחלוקה װאָס פריער ביי דער תמורה 
פון א קרבן אשם, 
| ד. והלוא, און אזוי װוי אויך די נדבה (פון די געלטער װאָס מען ווארפט ארײן 
אין דעם נדבה-קאסטן אין בית המקדש) ברענגט מען א קרבן עולה (מען קויפט פאַר 
זיי בהמות און מען איז זיי מקריב פאר עולות), װאָס זשע איז דער אונטערשיד צווישן 
די ווערטער פון ר' אלעזר און די ווערטער פון די חכמים? די חכמים זאָגן אין דער פרי" 
ערדיקע משנה אז מען זאָל דאָס געלט לייגן אין נדבה-'קאסטן, און ר' אלעזר זאָגט, 
אז דער בעל הבית אַלין זאָל פאר דעם געלט ברענגן דעם קרבן עולה. װאָס איז דער 
אונטערשיד? אלא, נאָר (דער אונטערשיד איז) װאָס ווען ער (דער בעל הבית) ברענגט 
זי פאר א חוב (ער מח פאַר דעם געלט ברענגן די קרבן עולה), דאַרף ער אָנלענען 
(זיינע הענט) אויף איר (אויף דער בהמה פארן שעכטן) און ער דארף ברענגן די נסכים 
(דאָס מעל און דעם אייל און דעם וױי'ן, װאָס מען דארף מיטברענגן מיט א קרבן 
עולה), און די נסכים אירע זענען פון זיין (קעשענע, ער באצאָלט פאר די נסכים), 
און אױב ער איז אַ כהן איז איר גאנצע עבודה זיינע און איר פעל איז זיינע. 
ער קאָן זאָגן אז ער וויל אַלײן מקריב זיין דעם קרבן עולה, און ניט געבן זי צו כהנים 
פון דעם משמר, װאָס טוט אין דער דאָזיקער װאָך די עבודה אין בית המקדש. און 
אויך די פעל פון דעם קרבן עולה געהערט צו אים, און ניט צו די כהנים פון דעם 
דאָזיקן משמר; וועגן ,,משמר" זע תענית פּרק ד' משנה ב'. ובזמן אָבער ווען מען 
איז זי מקריב פון נדבה ווען מען לייגט דאָס געלט אין נדבה קאַסטן, און פון דאָרט 
ארויס קויפט מען די עולה), איז ער (דער בעל הבית) זיך ניט סומך איף איר (ער 
לייגט ניט אַרױף זיינע הענט אוױיף דער בהמה פארן שעכטן, און ער דארף ניט ברענגן 
| אירע נסכים, און אירע נסכים קומען פון ציבור (מען ברענגט דאָס מעל און די אייל 
און דעם וויין פון געלט פון בית המקדש), (און) כאָטש ער איז א כהן, געהערט איר 
עבודה (דאָס מקריב זיין) און איר פעל צו די מענטשן פון משמר. דאָס הייסט צו די 
משמר-כהנים װאָס טאָן אין דער דאָזיקער װאָך די עבודה אין בית המקדש, | 
ה תמורת, די תמורה פון א בכור (דאָס ערשטע קינד א זכר פון א כשרער 


0 
עד סוֹף הָעוֹלֶם, הֲרִי אֵלוּ כַּבְּכוֹר 
ְכַמַּעֲשֵׂר, וְיָאֶכְלוּ כְמוּמֶם לַבְּעְלִים. 
מַה בֵּין הַבְּכוֹר וְהַמַּעֲשֶׂר לְבֵין כֶּל 
הַקָּדְשִׁים ! שׁכָּל הַקְּרָשִׁים נִמֶכִּים 
בָּאַשׁלִים, וְנִשְׁחָשים בְּאַטְלִים, 
ונשְׁקלִי בּלִיטָרְא. חוּץ מִן הַבְּכוֹר ומן 
הַמּעֵשֶׂר,וַיִשׁלָהָן פִּדְיוֹן ולַתְמוּרוֹתֵיהָן 


תמורה ג"ד שו 


ּכְאִים מַחוּצָה לָאֶרֶץ לְאָרֶץ, חוּץ 
מִן דִבְּכוֹר וּמִן הַמַּעֲשָׁר. אִם בָּאוּ 
חְמִימִים יִקְרְבוּ וְאִם בַּעֲלִי מוּמִין 


יַאֶכְלוּ בְמוּמָן לְַּעֲלִים. אָמַר רבִּ 
שִׁמְעוֹן. מֶה הַטַּעם' 
וְהַמַּעֲשֵׂר יֵשׁ לָהֶם פַּרְנְמָה בִמְקוֹמָן, 


שָׁהַבְּכוֹר 


ּשְׁאֶָר כֶּל הַקָּרְשִׁים. אַף על פִּי 





פִּדיוֹן, חוּץ מן הַבְּכוֹר וּמן הַמַּעֲשֵר. 


שׁנֹלֵר לֶהָן מים, הֲרִי אִלוּ בַקְרְשֶׁתְן ‏ 


בהמה) און פון מעשר-בהמה (פון דער קרבן-בהמה װאָס מען שיידט אָפ איינע פון 
צען בהמות), זייערע קינדער און קינדס-קינדער, אָן א גרעניץ זענען אזוי װוי בכור 
און וי מעשר, און (מען דארף זיי האלטן ביז זיי באקומען א פעלער און) זייערע בעלי 
בתים (דער כהן דעם בכור, און דער בעל הבית די מעשר בהמה) עסן זיי צוליב 
זייער פעלער. ביי אַ בכור מיינט מען נור די תמורה אָדער די קינדער פון דער תמורה, 
אָבער ניט די קינדער פֿון בכור, מחמת אַ בכור איז נור א זכר, ביי מעשר בהמה מיינט 
מען אויך די קינדער פון דער מעשר בהמה. וועגן בכור און מעשר בהמה זע פריער 
אין דער הקדמה צו מסכתא בכורות. מה בין, װאָס איז דער אונטערשיד צווישן בכור 
און מעשר װואָס מען עסט זיי ווען זי באקומען א פעלער) און צווישן אנדערע קר" 
בנות וועלכע מען לייזט אס ווען זיי באקומען א פעלער און מען עסט זי)? (דער 
אונטערשיד איז אין דעם) װאָס אַלע קרבנות-בהמות (נאָר דעס וי זי באקומען א 
פֿעלער און מען לייזט זיי אױס) פארקויפט מען זי אין בהמות-מארק או זײי װערן 
געשאָכטן אין בהמות מארק און מען וועגט זיי (מען פארקויפט דאָס פלייש אויפן װואָג) 
אין בהמות-מארק (אטליס) א חוץ פון בכור און פון מעשר מיי טאָר מען ניט פאר- 
קױיפן אויפן מארק און ניט וועגן זייער פלייש). דעם פּירוש צו דער דאָזיקער משנה 
געבן מיר פריער אין מסכתא בכורות פּרק ה' משנה אי. ויש להן, און זי (אלע אנדע- 
רע קרבנות-בהמות, וועלכע באקומען א פעלער) לייזט מען אױס (מען פארקויפט זי 
פאר געלט, און דאָס געלט ווערט הייליק), און אויך זייערע תמורות לייזט מען אױס 
(אויב זיי האָבן פעלערן), א חוץ פון בכור און פון מעשר. ווען דער בכור צי די מעשר 
בהמה באקומען פעלערן, לייזט מען זיי ניט אויס, נאָר מען שעכט זיי און מען עסט זייי 
ובאַים, און זי (אלע קרבנות-בהמות) קאָן מען ברענגן אויך פון אויסלאנד (פון חוץ- 
לארץ, פון אַנדערע לענדער אויסער ארץ ישראל), א חוץ פון בכור און פון מעשר. 
דעם בכור און די מעשר בהמה ברענגט מען ניט לכתחילה אין בית המקדש פון חוץ 
לארץ, נאָר מען האלט זיי דאָרט ביז זיי באקומען א פעלער און מען עסט זיי. אם באו, 
אוב מעןהאָט זיי געבראכט ווען זי זענען גאנצע (אָן פעלער) איז מען זי מקריב, און 
אויב זי האָבן א פעלער, זאָלן זייערע בעלי בתים (דער כהן דעם בכור, און דער בעל" 
הבית די מעשר-בהמה) עסן צוליג זייער פעלער. אָבער לכתחילה טאָר מען זיי ניט 
ברענגן קיין ארץ ישראל. אָמר ר' שמעון, האָט ר' שמעון געזאָגט, װאָס איז דער טעם 
(פארואָס דעם בכור און די מעשר בהמה זאָל מען ניט ברענגן פון חוץ לארץ)? ווייל 
מען קאָן זיי פארזאָרגן אין זייער אָרט (אין חוץ לארץ, מחמת מען קאָן ווארטן ביז זי 
באקומען א פעלער, און מען שעכט זי דאָרט און מען עסט זיי), אָבער די אנדערע 
קרבנות-בהמות, אפילו ווען זיי באקומען א פעלער בלייבן זיי דאָך אין זייער הייליקייט. 
מען מוז זי אויסלייזן פאר געלט און דאָס געלט פירן קיין ירושלים און דערפאר 
מקריב זיין א קרבן. דאריבער ווארט מען ניט אין חוץ לארץ ביז זיי באקומען א פע" 
לער, נאָר מען ברענגט זיי אליין אין בית המקדש ווען זיי זיינען גאנץ און מען איז 
זיי מקריב. 


241 פרק ױ שנא 

א וְלַד חַטָאת, וּתְמוּרַת חַטָּאת, אֲחָרֶת תַחְתֶּיהָ. וְאַחַר כֶּד נִמְצֵאת 
ְחַטָּאתשְׁמַּתוּבעֲלֶהָ יְמוּתוּ.שׁעֶָך ה | הָרִאשׁוֹנָה, תָּמוּת. הַמַּפְרִישׁ מָעוֹת 
שִׁנָתָהּ וְשָׁאָבְדָה | וְנַמְצָאת בַּעֲלַת מום, לְחַטָּאת וְאָבְדוּ וְהִקְרִיב הַטָּאת 
אִם מִשָׁנְִּרוּהבֶּעלִים, תָּמוּת. וְאֵינְה| תִּחְֵיהָן וְאַחַר כֶּ נִמְצְאוּ הַמָּעוֹת 
עוּשֶׂה תמוֹרָה, לא נְהֲנִין ולא מועלין. | יָלְכוּ לָיִם הַמָּלַח : { הַמַּפְרִישׁ מָעוֹת 
אִם עֶר שָׁלֹּא כִפְּרוּ הכּעלים, תִּרְעָה | לְחַטָּאתוֹ וְאֶבְדוּ וְהִפְּרִישׁ מָעוֹת 
עד שֶׁתִּסְתָּאֵכ, וְִמָכֵ ְיָבִיא בְדְמֶיהָ | אֲחֵרִים תִּחְתָיהָ, לא הִסְפִּיק לקח 
אֲחָרֶת, וְעוֹשֶׂה חְמוּרָה, וּמוַעַלִין בַּהּ: | בֶּהָן חַטָּאת, עד שָׁנִמְצְאוּ הַמָּעוֹת 
- הַמַּפְרִישׁ חַטָּאתוֹ וְאָבְדָה וְהִקְרִיב | הָרִאשׁוֹנוֹת, יבִיאמַאֲלוּוּמַאֲלוּחַטָאת, 





פרק ד. | 

א. ולד חטאת, א קינד פון א בהמה א קרבן חטאת, די תמורה פון א קרבן 
חטאת, און דער קרבן חטאת, װאָס זיין בעל הבית איז געשטאָרבן, -- זאָל מען לאָזן 
- פגרן. דאָס האָבן מיר געלערנט פריער אין פּרק ב' משנה ב'. מיט ,ימותו", ,לאָזן 
זי פּגרן" מיינט, אז מען פירט זיי אריין אין א שטאל און מען גיט זיי ניט צו עסן ביז 
זיי פּגרן. שעברה שנתה, די בהמה קרבן חטאת, וועלכע איז געװאָרן עלטער פון א יאָר 
/(א חטאת טאָר ניט זיין עלטער פון א יאָר) (און זי איז פארלוירן געװואָרן און מען האָט 
זי דערנאָך געפינען, אָדער א בהמה א קרבן חטאת וועלכע איז פארלױירן געװאָרן 
און מען האָט זי געפינען דערנאָך מיט א פעלער איז אױב דער בעל הבית האָט שווין 
געהאט געבראכט אן אנדערן קרבן חטאת, זאָל מען זי לאָזן פגרן, און זי קאָן ניט מאכן 
קיין תמורה, אויב מען האָט אויף איר אויסגעטוישט א חולין-בהמה ווערט די חולין- 
בהמה ניט הייליק, ניט קיין תמורה. לא נהנין, מען טאָר ניט הנאה האָבן פון איר, און 
מען איז אויך ניט מועל. אויב מען האָט יאָ הנאה געהאט, הייסט עס ניט וי הנאה גע- 
האט פון הקדש, און מען דארף ניט באצאָלן צו הקדש דערפאר און מען דארף גיט 
ברענגן קיין קרבן מעילה (זע ווייטער אין דער הקדמה צו מסכתא מעילה וועגן מועל" 
זיין). אס עד, אוב אָבער (מען האָט זי געפינען) איידער דער בעל הבית האָט מקריב 
| געווען (אן אנדערע בהמה פאר א קרבן חטאת), זאָל זי זיך פאשן ביז זי וועט באקומען 
א פעלער, און מען זאָל זי דאמאָלס פארקויפן, און פאר איר געלט זאָל ער (דער 
בעל הבית) ברענגן אַן אַנדערע (בהמה פאַר א קרבן חטאת), און זי קאָן מאכן תמורה, 
און (אויב מען האָט הנאה געהאט פון איר) איז מען מועל. מחמת קוים דארף מען פאר 
איר געלט קויפן אן אנדערן קרבן חטאת און מקריב זיין אים, הייסט עס אז זי איז 
א קרבן, און זי קאָן מאכן תמורה, און מען דארף באצאָלן צו הקדש און ברענגן א 
קרבן מעילה אויב מען האָט הנאה פון איר. 

ב. המפריש, אז איינער (וועלכער איז מחויב געווען צו ברענגן א קרבן חטאת) 
האָט אָפּגעשײדט (א בהמה פאר זיין קרבן) חטאת, און זי איז פארלוירן געגאנגן, און 
ער האָט מקריב געווען אן אנדערע בהמה (פאר זיין קרבן חטאת), און דערנאָך איז 
די ערשטע געפינען געװאָרן, זאָל מען זי לאָזן פּגרן. אז איינער האָט אָפּגעשײדט געלט 
פאר א קרבן חטאת און עס איז פארלוירן געגאנגן און ער האָט מקריב געווען א קרבן 
חטאת אנשטאט דעם געלט, און דערנאָך איז דאָס געלט געפונען געװאָרן, זאָל 
עס גײן אין געזאלצענעם ים (פארניכטעט ווער). וי מיר האָבן געלערנט פריער אז 
,,חטאת שכיפרו בעליה תמות". 

ג; המפריש) מעות, אז אײנער האָט אָפּגעשיידט (מקדיע געווען) געלט 
(צו קיפן פאר דעם א בהמה צו ברענגן זי) פאר זיין קרבן חטאת, און 
דאָס (געלט) איז פארלוירן געגאנגען, און ער האָט אָפּגעשײדט אנדער געלט אנששטאט 
דעס (פארלוירענעם), און איידער ער האָט געקויפט פאר דעם נייעם געלט) א קרבן 
חטאת, איז געפונען געװואָרן דאָס ערשטע געלט, זאָל ער ברענגן פון דעם (געלט) 


52 
ְהַשְׁאָר ִפּוּלִנְדָכָה. הַפַּפְרִישׁ מָעוֹת 


לְחַטָּאתוֹ וְאֶכְדוּ וְהִפְרִישׁ הַטָּאת 


תַּחְתֵּיהָן, לֹא הִסְפִּיק לְהַקְרִיכָהּ. ער 
שָׁנמְצְאוּ הַמָּעוֹת, וְהֵרִי חִטָּאת בַּעֲלַת 
מוּם, תִּמָּכָר וְיָבִיא מֵאֲלוּ וּמָאֲלּו 
הַטָּאת, וְהַשָּׁאֶר יִפְּלוּ לִנְדָבָה. 
הַמַּפְרִישׁ הַטָּאתוֹ וְאֶבְדָה ְהִפְרִישׁ 
מָעוֹת תַּחְתִּיהָ, לא הִסְפִּיק לקח בְּהֶן 


תמורה ד 
חִטָּאת, עֶר שָׁנִּמְצֵאת חַטָּאתוֹ, וַהֲרִי 





שנב 


הִיא בַּעֲלַת מוּם, תִּמְּכֵר וְיָבִיא מֵאֲלו 
וּמָאֵלּוּ חַטָּאת, וְהַשָּׁאָר יִפְלוּ לִנדָבָה. 
הַמַּפְרִישׁ חַטָאתוֹ וְאֶכְרֶה וְהִפְּרישׁ 
אַחֲרֶת תִּחְתִּיהָילֹא הִסְפִּיק לְהַקְריבָהּ 
עַד שָׁנִּמְצָאת הָרִאשׁוֹנָה, וַתֲרִי שְׁתֵּיהָן 


בעל מוּם, יִמָּכְרוּ וְיָבִיא מָאֲלו 


1 יט * 


וּמָאֲלּוּ חַטָּאת, וְהַשָׁאָר יָלו לִנְדָבָה. 


און פון דעס (געלט, ער זאָל זיי אויסמישן און אראָפּנעמען דערפון געלט וויפיל עס 
קאָסט א בהמה און זאָל קויפן דערפאר) א קרבן חטאת, און דאָס איבריקע (געלט) 
זאָל מען אריינווארפן אין נדבה. מען זאָל עס אויינווארפן אין נדבה-קאסטן אין בית 
המקדש, װאָס פאר דעם געלט פון דאָזיקן קאסטן קויפט מען בהמות און מען איז זי 
מקריב פאר עולות (זע פריער פּרק ג' משנות ג' און ד'). ווייל דער דין איז, אז געלט 
װאָס בלייבט פון געלט װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר אקרבן חטאת גייט אין 
נדבה-קאַסטן,. המפריש, אז איינער האָט אָפּגעשײדט געלט צו ברענגן דערפאר זיין 
קרבן חטאת, און עס איז פארלוירן געגאנגן, און ער האָט אפּגעשײדט א (בהמה פאר 
א) חטאת און איידער ער האָט זי מקריב געווען איז דאָס געלט געפינען געװאָרן, און 
די בהמה (ואָס ער האָט אָפּגעשײדט) האָט א פעלער (און מען קאָן ניט מקריב זיין, 
זאָל מען זי פארקויפן (און מען זאָל זיי ביידע געלטער אויסמישן צוזאמען) און מען 
זאָל ברענגן פון דעם און פון דעם (פון א טייל פון די ביידע אויסגעמישטע געלטער) 
א קרבן חטאת, און דאָס איבריקע געלט זאָל מען אריינווארפן אין נדבה (דקאסטן אין 
בית המקדש). אָבער אויב די בהמה איז א גאנצע, איז מען זי מקריב פאר דעם קרבן 
חטאת, און דאָס געפינענע געלט דארף מען פארניכטן (,,אריינווארפן אין ים המלח", 
אין געזאלצענעם ים). ווייל דאָס געלט האָט דעם דין װי א קרבן חטאת, װאָס זיין בעל 
הבית האָט שוין מקריב געווען אן אנדערע קרבן חטאת (חטאת שכיפרו בעליה), װאָס 
מען דארף לאָזן פּגרן, און דאָ ביי געלט דארף מען עס פארניכטן. המפריש חטאתו, 
אויב איינער האָט אפּגעשיידט (א בהמה פאר זיין) קרבן חטאת, און זי איז פארלוירן 
געװאָרן, און ער האָט אָפּגעשײידט געלט אנשטאט איר, און איידער ער האָט געקויפט 
פאר דעס (געלט א בהמה פאר) א קרבן חטאת, איז די ערשטע חטאת-בהמה געפינען 
געוואָרן, און זי האָט א פעלער, זאָל מען זי פארקויפן, און ער זאָל ברענגן פון דעם 
און פון דעם (פאר א טײל פון די ביידע אױסגעמישט געלטער) א קרבן חטאת, און 
דאָס איבריקע (געלט) זאָל מען אריינווארפן אין נדבה (-קאסטן אין בית המקדע). 
ווייל א בהמה מיט א פעלער הייסט וי געלט, און עס איז וי דער פריערדיקער דין 
וועגן דעם פאל, ווען ער האָט ביידע מאָל אָפּגעשײדט געלט. המפריש חטאתו, אב 
|איינער האָט אָפּגעשײדט א (בהמה פאר זיין קרבן חטאת, און זי איז פארלוירן גע- 
גאנגן, און ער האָט אָפּגעשײדט אן אנדערע (בהמה) אנשטאט איר, און איידער ער 
האָט זי (די אנדערע בהמה) מקריב געווען, איז געפונען געװאָרן די ערשטע (בהמה) 
און זיי ביידע האָבן פעלערן, זאָל מען זיי ביידע פארקויפן אוּן מען זאָל ברענגן פון 
דעם און פון דעם (פאר א טייל פון ביידע געלטער אויסגעמישט צוזאמען) א קרבן 
חטאת, און דאָס איבריקע (געלט) זאָל מען אריינווארפן אין נדבה (-קאסטן אין בית 
המקדש)). זוייל ביידע בהמות האָבן פעלערן איז עס דער זעלביקער דין װאָס פריער 
אין דעם פאל ווען ער האָט אָפּגעשײדט צוויי מאָל געלט; מחמת די בהמות אליין קאָן 
ימען דאָך ניט מקריב זיין, און מען קאָן זיי נור פארקויפן פאר געלט. המפריש חטאתו, 
אויב איינער האָט אָפּגעשיידט א (בהמה פאר זיי) קרבן חטאת, און זי, איז פארלוירן 


53 
הַמַּפְרִישׁ חַטָּאתוֹ וְאֶבְדָה וְהִפָרִישׁ 
אַחָרֶת תַּחְתֶּיהָ. לא הִסְפִיק לְהְַרִיכָה 
עַד שׁנּמְצָאת הָרִאשֹׁנָהותֲרִ שְֵּׁיהן 
תְּמִימוֹת. אַחַת מֵהֶן תִּקְרַב חִטָּאת, 
וְהַשְׁנִיָּה תָמוּת, דִּבְרִי רַבִּי. וַחֲכְמִים 
אוֹמָרִים, אִין חַטָּאת מֵתָה, אֶלָא 


תמורה ד"ה 





טנג 
אֶלָא שָנִמְצְאוּ מֵאַחַר שָׁכִָּר 
הַבּעֲלִים: 
ר הַמַּפְרִישׁ הַטָּאתוֹ וַהֲרִי 


הִיא כַעלַת מוּם, מוֹכְרָהּ וְיָבִיא 
כְדְמֶיהָ אַחֶרֶת. רַבִּי אָלֶעֲזֶר בְּרַבִּ 
שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, אִם קָרְבָה הַשְׁניָה 
ער שָׁלֹּא נִשְׁחָטָה הָרִאשׁוֹנָה, תָּמוּת, 


שָׁנִּמְצֵאת מֵאַחַר שָׁכַּפְּרוּ הַבְּעֲלִים, 
וְאִין הַמָּעוֹת הוֹלְכוֹת לִיִם הִמָּלח, | שָׁנְּבֶר כַּפְּרוּ הַבּעלִים; 
פרק ה | 

א כִּיצֵד מְערִימִים עַל הַבְּכוֹר? 


געגאנג, און ער האָט אָפּגעשײדט אן אנדערע (בהמה) אנשטאט איר, און איידער 
ער האָט מקריב געווען (די צווייטע בהמה) איז געפונען געװאָרן די ערשטע, און זי 
זענען ביידע גאנצע (אָן פעלערן) זאָל ער איינע פון זיי מקריב זיין פאר זיין קרבן 
חטאת, און די אַנדערע זאָל מען לאָזן 9גרן, אַזױ זאָגט רבי (ר' יהודה הנשיא דער 
מסדר פון דער משנה). אפילו ער האָט מקריב געווען די ערשטע בחמה, די געפינע- 
נע, זאָל ער דערנאָך לאָזן פּגרן די צווייטע בהמה, כאָטש זי איז קיינמאָל ניט געווען 
פארלוירן געגאנגן, ווייל רבי האלט, אַז אויך די דאָזיקע צווייטע בהמה האָט דעם 
דין װי א פארלוירענע, און מיר האָבן דאָך געלערנט, אז אויב מען געפינט די פאר- 
לוירענע בהמה און דער בעל הבית האָט שוין מקריב געווען אן אנדערע זאָל מען די 
געפינענע לאָזן פּגרן (חטאת שכיפרו בעליה), וחכמים, און די חכמים זאָגן אז (אויב 
ער האָט מקריב געווען די ערשטע, די געפינענע בהמה, זאָל מען די צוייטע בהמה 
ניט לאָזן 9גרן, ווייל) א (בהמה) קרבן חטאת לאָזט מען פּגרן נור ווען זי איז (פאר- 
לוירן געגאנגן און זי איז געװאָרן) געפינען און דער נאַך האָט דער בעל הבית מקריב 
געווען אן אנדערע, און אויך געלט (ואָס מען האָט אָפּגעשײדט פאר א קרבן חטאת) 
ווארפט מען אריין אין ים המלח (אין געזאלצענעם ים, מען פארניכטעט עס) נאָר 
װוען עס איז פארלױירן געװואָרן או) מען האָט עס געפונען וען דער בעל הבית 
האָט שוין מקריב געווען אן אנדערן קרבן חטאת. אָבער די צווייטע בהמה איז דאָך ניט 
פארלוירן געװאָרן, האָט זי ניט דעם דין װי א פארלוירן-געװאָרענע, און מען לאָזט זי 
ניט פּגרן, נאָר מען לאָזט זי פּאשן זיך ביז זי באקומט א פעלער און דאָס געלט גייט 
אין נדבה-קאסטן פון בית המקדש. אזוי טייטשט די משנה דער ברטנורא, 

ד. המפריש, אז איינער האָט אָפּגעשײדט א (בהמה פאר זיין) קרבן חטאת, און 
זי האָט (באקומען) א פעלער, זאָל ער זי פארקויפן, און פאר איר געלט זאָל ער ברענגן 
אן אנדערע (בהמה פאר זיין קרבן חטאת). אָבער אויב ער װעט מקריב זיין אן אנדערע 
בהמה, איידער ער האָט פארקויפט די ערשטע װעט ער מוזן לאָזן די ערשטע פּגרן, 
וי מיר האָבן פריער געלערנט ר' אלעזר ברי שמעון זאָגט, אז (אפילו ער האָט פריער 
פארקויפט די ערשטע בהמה צו אן אנדערן מענטש) און מען האָט מקריב געוען די 
צווייטע (בהמה) איידער מען האָט געשאָכטן די ערשטע, מוז מען זי (די ערשטע) 
לאָזן פגרן, וייל איר (ערשטער בעל הבית) האָט שױן מקריב געווען אן אנדערע. 
ר' אלעזר בר' שמעון האלט, אז עס איז ניט קיין אונטערשיד, צי די ערשטע בהמה 
געפינט זיך ביים ערשטן בעל הבית צי זי איז שוין פארקויפט געװאָרן צו אן אנ- 
דערן מענטש, אויב זי לעבט נור נאָכדעם וי דער ערשטער בעל הבית האָט מקריב 
געווען אן אנדערע בהמה דארף מען זי לאָזן פּגרן; 

פרק ה 

א. כיצד, װאָסער קלוגן אויפטו קאָן מען טאָן בי א (בהמה װאָס גייט געבױירן 

א) בכור? דאָס װאָרט ,,מערימין", פון ,,ערמה", מיינט מאכן א קלוגן אויפטו, און דאָ 
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מְכַכָרֶת שֶׁהָיָתָה מְעֲבָּרֵת. אוֹמֵר. מָה 
שֶׁבּמָעֶיהָ שָׁל ז, אִם זָכָר. עוֹלָה 


7 ג: שי 7 


יְָדָה זָכָ, יִקְרֵב עוֹלָה. וְאם נְקֹבָה, 


ד 


ִבְהִי שְׁלָמִים. יָלָרֶה נְקֵבָה. תִּקְרַב 


שָׁלָמִים. אִם זָכָר עוֹלָה אִם נְקֵבָה 


תמורה ה 


שנד 
יִקְרֵב עוֹלָה, וְהגֹּבָה תּקָרֵב שְׁלָמִיםוּ. 
ב יָלדֶה שְׁנֵי זְכָרִים, אֶחָד מֵחֶן יִקרֶב 
עוֹלָה, וְהַשֵׁנִי יִפָּכֵר לְחִיָבֵי עוֹלָהי 
ְדָמָיו חְלִין. ייְָרָה שְִּׁינקָבוֹת. אַחַת 
מֵהָם תִּקָרֵב שְׁלָמִים, וְהַשְׁניָה תִּמָּכֵר 





ובְחי שְׁלָמִים וְלְדֶ ָכֶר וּנקֹבָה, הְִכֶר | לָחִיָּכִי שְׁלָמִים,וְדָמֶיהָ חֶלִין. יְָדָה 


איז עס דער טייטש, װאָס קאָן דער בעל הבית טאָן איידער דער בכור ווערט געבוירן, 
אז ער זאָל אים ניט דארפן אוועקגעבן צום כהן, נאָר ער זאָל מיט אים קאָנען באצאָלן 
זיינס א נדר צו ברענגן אן אנדערן קרבן (א עולה און א שלמים). דער רמבם זאָגט, 
אז א קלוגער אויפטו װאָס מען מעג טאָן הייסט ,;ערמה", און א קלוגער אויפטו א 
שווינדל, װאָס מען טאָרניט טאָן, הייסט ,,מרמה". דער תוספות יום טוב באמערקט 
דערצו, אז אין תנך געפינען מיר טײילמאָל פארקערט, אָבער די משנה-שפּראך איז 
טיילמאָל אנדערש פון דער תנך-שפּראך (לשון תורה לחוד ולשון חכמים לחוד). איצט 
גיט די משנה די קלוגע עצה: מבכרת, (אויב איינער האָט געהאט) א בהמה װואָס האָט 
נאָכניט געהאט קיין קינד און זי) איז מעוברת, זאָל עב זאָג: ,אוב (דאָס קינד איז) 
א זכר, איז עס (בין איך עס מקדיש פאר) א עולה"; אוב זי האָט געבוירן דערנאָך א 
זכר זאָל מען עס מקריב זיין פאר א עולה. און די קדושה פון בכור גייט ניט ארויף 
דארויף, ווייל ער האָט עס מקדיש געווען פאר א עולה אין דער מוטערס בויך. ווען 
עט איז ואָכניט געווען קיין בכור, ווייל די הייליקייט פון בכור גייט ארויף אויף דעם 
קינד ערשט נאָכדעם װוי עס איז געבוירן געװאָרן. ואס נקבה, (אויב איינער האָט גע- 
האט סתם א מעוברתדיקע חטאת-בהמה און ער האָט געזאָגט): ,אויב דאָס (קינד איז) 
א נקבה, זאָל עס זיין (בין איך עס מקדיש פאר) שלמים", און זי (די בהמה) האָט 
געבוירן א נקבה, זאָל מען עס מקריב זיין פאר שלמים. דאָ מיינט מען ניט מיט א בכור, 
ווארים א נקבה איז ניט קיין בכור; נאָר מען מיינט, אז ער האָט א קרבן-חטאת-בהמה, 
און לויט דעם דין װאָס מיר האָבן געלערנט פריער פון די משנה א', דארף מען דאָס. 
קינד פון א חטאת-בהמה לאָזן פּגרן, דאריבער גיט זיך דער בעל הבית די עצה, אז 
דאָס קינד זאָל ווערן שלמים איידער עס ווערט געבוירן, און אזוי װוי דער נאָמען פון 
א חטאת-קינד דארף עס באקומען ערשט נאָכן געבוירן װערן, און דאמאָלס איז עס. 
דאָך שוין שלמים, קאָן עס נישט מער הייסן קיין .ולד חטאת", דאָס קינד פון א 
חטאת. אס זכר, (אויב ער האָט געזאָגט אויף דעם קינד אין א בהמה'ס בויך): ;אוב עס 
איזן א זלר איז עס א עולה, און אוב א נקבה איז עס שלמים", און זי (די בהמה) האָט 
געבוירן (א צווילינג) א זכר און נקבה, זאָל דעם זכר מקריב זיין פאַר א עולה און די 
נקבה זאָל מען מקריב זיין פאר שלמים. ווייל ער האָט דאָך געזאָגט ביידע זאכן. 

ב. ילדה, (אויב דער בעל הבית האָט געזאָגט אויף א מעוברתדיקע חולין בהמה: 
אױב דאָס קינד איז א זכר איז עס א עולה" או) זי (די בהמה) האָט געבוירן צויי 
(א צווילינג), צוויי זכרים, זאָל מען איינעס מקריב זיין פאר א עולה און דעם אנדערן 
זאָל מען פארקויפן צו אזעלכן (צו א מענטש) וועלכער איז מחויב צו ברענגן א קרבן 
(און יענער זאָל אים ברענגן פאר זיין קרבן עולה), און זיין געלט װוואָס מען נעמט אָפּ 
פאר אים) איז חולין. עס איז ניט הייליק, ווייל נור איינס האָט ער דאָך מקדיש געווען 
פאר א עולה. אָבער מען קאָן דאָס אנדערע קינד ניט שעכטן פאר חולין, ווייל עס איז 
דאָך פאָרט פאראן דערויף די קדושה פון א עולה, דאריבער פארקויפט מען עס צו 
איינעם וועלכער װעט עס מקריב זיין פאר זיין קרבן עולה. ילדה שתי; אוב זי האָט 
געבוירן צוױיי נקבות (און דער בעל הבית האָט פריער געהאט געזאָגט, אז אוב דאָס 
קינד איז א נקבה זאָל עס זיין שלמים) זאָל מען איינע (פון זיי) מקריב זיין פאר קרבן 
שלמים, און די אנדערע זאָל מען פארקויפן צו אזעלכן וועלכער איז מחויב צו ברענגן 
א קרבן שלמים (און ער זאָל זי ברענגן פאר זיין קרבן שלמים), און איר געלט 
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טוּמְטוֹם וְאַנְדְרוֹגִנוֹם, רַבִּי שִׁמְעוֹן 
ֵּן ַמְליאֵל אוֹמר, אִין קִדשָׁה חָלָה 
עֲלֵיהָן: { הָאוֹמָר, וְלָדָהּ שָׁל ז 
עוֹלָה וְהִיא שְׁלָמִים, דְּבָרָיו גִיָמִים, 
הִיא שְׁלְמִים וּולָדָהּ עוֹלָה, הֲרֵי זו 
ולד שְׁלָמִים.דְִּרֵי רבּי מָאִיר, אָמַר 


תמורה ה 





שנה 
רַבִּייוִֹיי אם לְכֶךְ נִתְכּוּ מִתְּחלָּה, 
הוֹאִיל וְאִי אֶפְשֶׁר לַקרוֹת שְׁנֵי שָׁמוֹת 
כְּאָחָתי דְּבָרָיו קִיָמִים. וְאם מִשָׁאָמַר 
הֲרִי זו שְׁלָמִים, נִמֶלךְ וְאָמֵר וְלָדֶה 
עוֹלָה, הֲרִי ז וְלֵר שׁלָמִים : ך הֲרִי 
זו תְמוּרַת עוֹלָה תְמוּרַת שְׁלָמִים, 


איז חולין, עס איז דערזעלביקער דין װאָס פריער ביי די צוויי זכרים. אין די ביידע 
פאלן מיינט מען, אז די בהמה איז געווען חולין, ניט קיין קרבן, ווארים אויב זי װאָלט 
געווען א קרבן חטאת, װאָלט דאָך דאָס אנדערע קינד געווען א קינד פון א קרבן. 
ילדה טומטום, אויב זי (די בהמה איז א קרבן און זי) האָט געבוירן (א קינד) א טומטום 
װואָס האָט ניט די געשלעכטס-סמנים ניט פון א וכר און ניט פון א נקבה) צי אן אן- 
דרוגינוס װואָס האָט די געשלעכטס-סימנים פון א זכר און פון א נקבה), זאָגט רבן 
שמעון בן גמליאל, אז עס גייט ניט ארויף אויף זיי די הייליקייט. מען מיינט דאָ אויך, 
או דער בֶעל הבית האָט פריער געזאָגט אז אויב עס װעט זיין א זכר זאָל עס זיין א 
עולה און אויב א נקבה זאָל עס זיין א שלמים. לערנט ר' שמעון בן גמליאל, אז ווייל 
מען קאָן דאָך א טומטום און אן אנדרוגינוס ניט מקריב זיין פאר א קרבן, הייסן זי 
וי זיי האָבן א פעלער, דאריבער גייט ניט ארויף אויף זיי די הײליקייט; ווארום 
די הייליקייט קאָן ארויפגיין אויף זיי נור ווען זיי װוערן געבוירן און דאמאָלס ביים 
געבוירן װערן האָבן זיי דאָך שוין געהאט פון פריער דעם פעלער װאָס זי זייגען 
געזוען א טומטום צי אן אנדרוגינוס. אזוי טייטשט די משנה דער .תפארת ישראל", 

ג; האומר, אז איינער זאָגט (אויף סתם א מעוברתדיקע בהמה: , דאָס קינד פון 
דער דאָזיקער (בהמה) זאָל זיין א עולה, און זי (די בהמה) זאָל זיין שלמים", איז עס 
אזוי וי זיינע ווערטער. און דאָס קינד איז א עולה און די בהמה איז שלמים. היא . 
שלמים, (אויב ער זאָגט): ,זי (די בהמה) זאָל זיין שלמים, און איר קינד א עולה", איז 
דאָס קינד שלמים, אזוי זאָגט ר' מאיר. ווייל ווען ער האָט צוערשט געזאָגט ,זי זאָל 
זיין שלמים", האָט עס געהייסן װי ער האָט מקדיש געווען די בהמה צוואמען מיטן 
קינד (צוויי בהמות) פאר שלמים, און ער קאָן ניט חרטה האָבן דערנאָך און זאָגן אז 
דאָס קינד זאָל זיין א עולה, און ר' מאיר האלט, אז ווען מענטש זאָגט צוערשט איין 
װאָרט און דערנאָך אן אנדער װאָרט, װאָס איז סותר דאָס ערשטע װאָרט, איז ,.תפוס 
לשון ראשון", דארף מען אָננעמען דאָס ערשטע װאָרט (און דאָ איז דאָס ערשטע 
װאָרט געווען ישלמים). ר' יוסי זאָגט, אז אױב ער האָט באלד אין אָנהײב װוען ער 
האָט געזאָגט , זי זאָל זיין שלמים") מכוון געווען דערצו (אז דאָס קינד זאָל זיין א עולה), 
איז וייל עס איז דאָך אוממעגליך אָנצורופן צוויי נעמען מיט איינמאל װױייל דאָס מויל 
קאָן דאָך ניט ארױסזאָגן צוריי ווערטער צוזאמען), דאריבער בלייבט עס וי זיינע 
ווערטער און די בהמה איז שלמים און דאָס קינד איז א עולה, ווייל מען נעמט אָן אויך 
דאָס װאָרט, מיט וועלכן דער מענטש פארענדיקט זיין זאָגן (בגמר דבריו אדם נתפס). 
ואס משאמר, און אוב ערשט נאָכדעם װי ער האָט געזאָגט ,זי זאָל זיין שלמים" (און 
ער האָט ביים דאָזיקן זאָגן ניט אינזינען געהאט וועגן קינד אז עס זאָל זיין א עולה, 
אפילו ער האָט בכלל גאָרניט אינזינען געהאט וועגן קינד) האָט ער זיך מיישב געווען 
און געזאָגט. ;איר קינד זאָל זיין א עולה", איז דאָס (קינד) פון שלמים. אפילו ער האָט 
עס געזאָגט ,,תוך כדי דיבור" באלד דערנאָך, האָט זיין זאָגן ניט קיין ווערט, ווייל 
ביים מקדיש זיין (און ביי נאָך טייל זאכן) קאָן מען ניט חרטה האָבן אפילו ,,תוך כדי 
דיבור" מיט ,,תוך כדי דיבור" מיינט מען ניט מער װי עס דויערט דאָס זאָגן פון 
א תלמיד צו א רבי , שלום עליך רבי". 

ד. הרי זו, אוב איינער זאָגט אויף זיין חולין-בהמה): , דאָס זאָל זיין די תמורה 
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הֲרִי ז תְמוּרַת עוֹלָה. דִּבְרֵי רַבִּי מָאִיר, 
אָמַר רַבִּי יוֹסִי, אִם לְכֶךְּ נִתְכַּּ 
ִתְּחָָה הוֹאִיל וְאִי אָפְשֶׁר לַקְרוֹת 
שְׁנֵי שָׁמוֹת כְּאֶחָתי דְּבָרָיו קִיָמִים, 
וְאם מִשָׁאָמַר תְּמוּרַת עוֹלָה. נִמֶלךְ 
וְאָמַר תִּמוּרַת שְׁלָמִים, הֲרִי זֹ תְּמוּרַת 
עוֹלָה: רן הֲרִי זו תַּחַת זו, תְּמוּרַת 


תמורה ה 


שנו 
מְחוּלֶלֶת על ז, אֵינוֹ תְמוּרָה, וְאִם 
הָיָה הָקְדֵּשׁ בַּעל מוּם, יוֹצָא לִחין, 
וְצָרִךְ לעוו דָמִים!: | הֲרִי זו 
תַּחַת חַטָּאת וְתַחֵת עוֹלָה, לא אָמַר 
כָּלוּם. תַּחַת חַטָּאת זוֹ וְתַחַת עוֹלָה 
מַּחַת חַטָּאת וְתַחַת עוֹלָה שיש 
לִי בְּתֹך הַבַּיִת. הָיָה לו, דָּבָָי 





ז, חֲלִיפַת זו, הֲרֵי זו תְּמוּרָה. זו | הַיּמִין. אִס אָמַר עַל בְּהֵמָה טְמֵאֶהי. 
פון עולה, די תמורה פון שלמים", איז זי די תמורה פון עולה, אזוי זאָגט ר' מאיר; 
האָט ר' יוסי געזאָגט, אז אױב ער האָט באלד אין אָנהױב מכוון געווען דערצו (אינ- 
זינען געהאט צו זאָגן אז זי זאָל זיין אויך די תמורה פון שלמים), איז ווייל עס איז 
דאָך אוממעגליך ארויסצוזאָגן צוויי נעמען צוזאמען, איז עס אזוי וי זיינע ווערטער, ‏ 
אָבער אוב נאָכדעם וי ער האָט געזאָגט (אז זי זאָל זיין) ,די תמורה פון עולה" (און 
ער האָט ביים זאָגן ניט אינזינען געהאט צוצוגעבן אז זי זאָל אויך זיין די תמורה פון 
שלמים), האָט ער זיך מיישב געווען און געזאָגט (אויך) ,די תמורה פון שלמיס", איז 
זי די תמורה פון א עולה. עס איז די זעלביקע מחלוקה װאָס אין דער פריערדיקע 
משנה ג'. מיט ,.עס איז אזוי וי זיינע ווערטער", און די בהמה איז די תמורה פון 
עולה און שלמים, מיינט מען, אז מען דארף די בהמה נאָכן באקומען א פעלער פאר" 
קויפן און פאר א העלפט געלט ברענגן א עולה און פאר א העלפט געלט ברענגן 
שלמים, 

ה. הרי זו, אוב ער זאָגט: ,די דאָזיקע (חולין בהמה) זאָל זיין אנשטאט (תחת) 
דער דאָזיקער (קרבן-בהמה)*, אָדער , די תמורה פון דער דאָזיקער", אָדער , די חליפה 
(דער אומבייט) פון דער דאָזיקער", איז זי (די חולין-בהמה) תמורה. זי ווערט הייליק. 
זז מחוללת, (אויב ער האָט געזאָגט): ,די דאָזיקע זאָל זיין מחולל (אויסגעלייזט, חולין) 
אויף דער דאָזיקער", איז זי ניט קיין תמורה. ווייל דאָס װאָרט ,,מחולל" הייסט ניט 
אויסגעטוישט, נאָר עס הייסט ,,אויסגעלייזט", און א קרבןיבהמה ווען זי איז גאנץ קאָן 
מען ניט אויסלייזן. ואס היה, און אויב דער הקדש (די קרבן-בהמה).האָט געהאט א פע- 
לער, גייט זי ארויםס (און ווערט) חולין, ווייל אין אזא פאל קאָן מען דאָ די קרבן-בהמה 
אויסלייזן, און זי ווערט אויסגעלייזט דורך דער חולין-בהמה, ווייל הקדש קאָן מען ‏ 
אויסלייזן סיי מיט געלט סיי מיט א זאך (מיט , שוה כסף"), און אפילו די חולין-בהמה 
איז ווערט װוינציקער פון דער קרבן-בהמה, ווערט זי אויך אויסגעלייזט, ווייל דער דין 
איז, אז מדאורייתא (לויט דעם דין פון דער תורה) קאָן מען א הקדש זאך װאָס האָט די 
ווערט 100 גילדן, אויסלייזן אפילו נור מיט איין פּרוטה. וצריך, און מען דארף עס מאכן 
(אָפּשאצ) אין געלט. כאָטש מדאורייתא קאָן מען אויסלייזן אפילו מיט איין פּרוטה, 
אָבער מדרבנן דארף מען אָפּשאצן וויפיל די חולין-בהמה איז ווערט, און מען דארף 
צו צאָלן צו הקדש דעם אונטערשיד וויפיל די קרבן-בהמה איז מער ווערט. 


! הרי זו, (אויב איינער האָט געזאָגט אויף זיין חולין-בהמה): , די דאָזיקע חולין . 
בהמה) זאָל זיין אנשטאט א חטאת", צי ,,אנשטאט א עולה", האָט ער גאָרנישט געזאָגט. 
עס איז ניט קיין תמורה, ווייל די תורה זאָגט (ויקרא כ"ז) ,ולא ימיר אותו", מיינט מען 
מיט ,אותו", ,,אים", דעם קרבףן אז מען מוז זאָגן אויף װאָסער קרבן-בהמה מען 
טוישט אויס. תחת חטאת זו, (אויב אָבער ער האָט געזאָגט): ,, אנשטאָט דעם דאָזיקן 
חטאת", אָדער ,אנשטאט דער דאָזיקער עולה" (און דער חטאת צי די עולה אין גע- 
שטאנען פאר אים)), אָדער ער האָט געזאָגט ,אנשטאט דעם חטאת צי אנשטאָט דער 
עולה װאָס איך האָב אין הויזן (אין דער שטאָס* און ער האָט (אין דער שטאָל א 
בהמה א קרבן חטאת צי א קרבן עולה), זענען זיינע ווערטער גוטע. און די חולין" 
נהמה ווערט תמורה. אס אָמר, אויב איינער האָט געזאָגט אויף א בהמה טמאה (איף 
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וֶעל בַּעֲלַת מוּם, הֲרֵי אֵלוּ עולָה, לא אָמַר כָּלוּם, הֲרִי אֲו לְעוֹלָה, 
ימכְוּ ָבִיא בִרְמֵיהָן עולָה: 
פרק | 

א כָּל הָאַטוּרין על גִכִּי הַמְֵּּחִי | אִיזָה חוּא מִקְצָה? הַמִּקֹצָה לַעֲכוֹרָה 
אוֹפְרים בְּכֶל שָׁהֵן. הָרוֵֹע, וְהַנִּרבֶּע | זָרָה. חוא אָסיה, וּמַה שֶׁעְלָיו מִתָּי 
וְהִמִּקְצֶה. וְהַנָּעֵכֶר, וְאֶחְנָ. וּמְחִיר, | אִיזָה חוּא נָעָבָד ? כָּל שׁעוֹבְדִין אוֹתו 
והַכִּלְאַיִם, וְהַטְּרִפָּה, וְיוֹצֵא דוֹפְן, | הוּא וּמֵה שָׁעלִי אֶסוּר, זֶה וְוֶה מִתְּרִן 





א ניט-כשרער בהמה, װוי א פערד), אָדער איף א (כשרער) בהמה מיט א פעלער 
,די דאָזיקע זאָלן זיין עולה", האָט ער גאָרניט געזאָגט. מחמת די בהמה טמאה און די 
בהמה מיטן פעלער קאָן מען דאָך ניט מקריב זיין פאר א עולה. הרי אלו לעולה, (אויב 
אָבער ער האָט געזאָגט אויף דער בהמה טמאה צי אויף דער כשרער בהמה מיטן פע- 
לער): ,די דאָזיקע זאָלן זיין פאר א עולה וועגן (לעולה)*, זאָל מען זיי פארקויפן, און 
פֿאר זייער געלט זאָל מען ברענגן א קרבן עֲוֹלֹה. ווייל מיט ,,לעולה", ,,פאר א עולה 
וועגן", מיינט מֶען ניט זיי אליין, נאָר זייער געלט-ווערט, צו פארקויפן זיי און פאר 
דעם געלט צו קויפן א בהמה מקריב צו זיין פאר א עולה. - 


| פרק |. | 

א. כל האסורין, אלע (בהמות) װאָס מען טאָרניט (מקריב זיין פאר א קרבן 
אויפן מזבח, אסרן מיט עטװאָס (בכל שהן). אפילו ווען נור איינע אזא אסורע בהמה 
האָט זיך אויסגעמישט מיט טויזנט אנדערע כשרע בהמות, און מען דערקענט ניט 
וועלכע די אסורע איז, ווערט זי ניט בטל, און אלע אויסגעמישטע בהמות טאָר מען 
ניט מקריב זיין. די משנה רעכנט איצט אויס וועלכע זיינען בהמות װאָס מען טאָרניט 
מקריב זיין אויפן מזבח: הרובע, א בהמה װאָס א פרוי האָט מיט איר געלעבט געש- 
לעכטליך; והנרבע, א בהמה װאָס א מאנספּערזאָן האָט מיט איר געלעבט געשלעכט- 
ליך; והמוקצה, א בהמה װאָס מען האָט זיי באשטימט מקריב צו זיין צו א עבודה זרה 
(און מען האָט עפּיס געטאָן אין דער בהמה, למשל מען האָט זי צוליב דעם אָפּגעשױרן; 
והנעבדי א בהמה צו וועלכער מען האָט געדינט װוי צו א עבודה זרה; ואתנ, און א 
מתנה צו אַ זתה פאַר לעבן מיט איר, ומחיר, אַ בהמה װאָס מען האָט אױסגעטױיעשט 
פאר א הונט; והכלאים, א בהמה װאָס איז געבױירן געװאָרן פון א מוטער פון אין 
מין און פון א פאָטער פון אן אנדערן מין (למשל, פון א ציג און א שעפס); והטריפה, 
און א בהמה וועלכע איז טריפה (למשל, א ליב האָט איר געגעבן א קלאפ) ; ווצא 
דופן, און א בהמה וועלכע מען האָט ביים געבוירן אויפגעשניטן איר מוטערס בױיך ‏ 
און מען האָט זי ארויסגענומען דורך דעס אויפגעשניטענעם בויך. וועגן די דאָזיקע 
בהמות זע פריער אין זבחים פּרק ח' משנה א' און דאָרט װוערט אויך דערקלערט 
פארװאָס זיי ווערן ניט בטל אפילו אין טויזנט. איזה הוא, וועלכע אין א מוקצה? א 
בהמה װאָס מען האָט אָפּגעשײדט פאר דער עבודה זרה וועגן. דאָס הייסט, מקריב צו 
זיין פאר א עבודה זרה. הוא אסור, זי די בהמה אליין איז אסור (טאָר מען ניט מקריב 
זיין אויפן מזבח), אָבער װאָס עס איז אויף איר (זאכן, די רינג, װאָס מען האָט ארויפ- 
געלייגט אויף איר) זענען מותר. מען מעג זיי פארקויפן און פאר דעם געלט קויפן א 
בהמה מקריב צו זיין אויפן מזבח, ווייל מען האָט דאָך ניט געדינט ניט צו דער בהמה 
און ניט צו די זאכן. איזה נעבד, װאָס הייסט א ,,געדינטער"? יעדע (בהמה) װאָס מען 
דינט צו איר (ווי צו א עבודה זרה); זי (די בהמה אליין) און װאָס עס איז פאראן אויף 
איר (תכשיטים, צירונג) זענען אסור. ווייל מען האָט דאָך געדינט דערצו. זה וזה, סיי 
די (מוקצה-בהמה), און סיי די (נעבד-בהמה) זיינען מותר צום עסן. מען טאָר זיי ניט 
מקריב זיין אויפן מזבח. אָבער סתם, פאר א חולין-בהמה, מעג מען זיי שעכטן און עסן, 
ווייל א בעל חי, א לעבעדיקע זאך ווערט ניט אסור אפילו ווען מען דינט דערצו װי 
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ַּאַכִילָה: ב אִיזָהוּ אֶחְנָן! הָאוֹמִי | { אִיזָה הוּא מְחִיר כָּלֶב ! הָאוֹמָ 
לונָה, הֵא לֶךְּ טֶלֶה זֶה בִשְכָיךּ. | הֵא לֶךְ טל זֶה תַּחַת כָּלָב ָהי וכ 
אֲפְוּ מֵאָ, כֶּלֶן אָסוּרִין. ְכֵן הָאוּמִי | שׁנֵי שְׁתֶּפִים שָׁחְלְקי. אֶחֶד נָטֵל 
לַחֲבֵיוֹ, הַא לֶךְ שֶׁלָה זָה, וְתָלִין | עִשָׂרֶה וְאֶחֶר נָטֵל תִּשָׁעָה וְכָלֵב 
שֶׁפְחֶתְףּ אֵצֶל עִבְדִּי. רַבִּי אוּמַר אֵינו | שְִׁנֵֵד הַכָּלֶב אַסוּרין, שֶעם הַכָּלֶב. 
אָתנן,. וַחְכְמִים אוּמָרִים ‏ אֶתֶנָ+ | מִתָּרִים. אֶתְנן כְָּב וּמְחִירזֹנָהי הֲרֵי 


צו א עבודה זרה. אָבער די צירונג אויף דער נעבד-בהמה איז אסור אפילו הנאה 
צו האָבן פון איר, ווייל זי איז א עבודה זרהי - | | 

ב איזהו אתנן, װאָס הײיסט א מתנה פאר זונה (אתנן פון ,נת", ,געבן", 
א מתנה)? אױב איינער זאָגט צו א זונה: ,דאָ האָסטו דאָס דאָזיקע שעפּסל פאר דיין 
באלוינונג (דערפאר װאָס איך לעב מיט דיר)", אפילו זיי זיינען הונדערט (אפילו 
ער האָט אויסגענומען צו געבן איר איין שעפּסל און ער האָט איר געשיקט התדערט 
שעפּסלעך), זענען זיי אלע אסור. מען טאָר זיי ניט מקריב זיין אויפן מזבח פאר א 
קרבן. מיט ,זונה" מיינט מען דאָ א פרוי, מיט וועלכער דער דאָזיקער מאנספּערשוין 
טאָרניט לעבן. למשל אויב די פרוי איז א גויה; אָדער אויב די פרוי איז א יידישע 
א גרושה, געגט פון איר מאן, און דער מאנספּערשוין װאָס גיט איר דאָס שעפּסל 
פאר לעבן מיט איר איז א כהן און א כהן טאָרניט לעבן מיט א גרושה. וכן, און אזוי 
איז אויב איינער (ראובן) זאָגט צו אן אנדערן (צו שמעונען: ;דאָ האָסטו דאָס דאָזיקע 
שעפסל און (דערפאר) זאָל דיין שקלאפין (שפחתך, א ניטייידישע דינסט) נעכטיקן 
(שלאפ) מיט מיין (יידישן) קנעכט, -- זאָגט רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר פון 
דער מששנה), איז עס ניט קיין אתנן. מען מיינט דאָ, אויב דער יידישער קנעכט האָט 
ניט קיין פרוי און קינדער, און צו אַזאַ קנעכט טאָר (לויט דער מיינונג פון די חכמים) 
זיין בעל הבית ניט געבן א ניט-יידישע שקלאפין צו לעבן מיט איר. און רבי האלט, 
אז ער מעג אים יאָ געבן א .שפחה כנענית", א ניטזיידישע שקלאפין. אן אנדער 
סברא איז, אז רבי האלט אז אפילו ווען מען טאָר אים ניט געבן, אָבער ווייל ווען ער 
װאָלט געהאט א פרוי און קינדער װאָלט מען דאָך אים יאָ געמעגט געבן, דאריבער 
הייסט זי שוין ניט קיין זונה. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז עס איז א אתנן (א זונה- 
מתנה). ווייל דער דאָזיקער יידישער קנעכט טאָר דאָך מיט איר ניט לעבן ווארום 
ער האָט דאָך ניט קיין פרוי און קינדער. 

איהו, װאָס הייסט א הונט-אויסטױיש (מחיר כלב)? אױב איינער זאָגט צו 
אָן אַנדערן ,נאדיר (מיי) דאָזיקעס שעפּסל פאר (דיין) דאָזיקן הונט". דאָס שעפּסל 
הייסט אויסגעטוישט פאר א הונט און מען טאָר עס ניט מקריב זיין אויפן מזבח. דער 
איסור פון מחיר כלב (און אויך פון א זונה-מתנה) איז פאראן אין דער תורה אין 
דברים כ"ג. וכן, און אזוי איז אויב צוויי שותפים האָבן זיך צעטיילט (מיט זייער שות- 
פות-פארמעגן), איינער האָט גענומען צען (שעפּסלעך) און דער אנדערער האָט גע" 
נומען ניין (שזעפסלעך) און א הונט, זענען די (צען שעפּסלעך) וועלכע זענען (קייגן דעם 
הונט אסור (מקריב צו זיין זיי אויפן מזבח), און די (ניין שעפסלעך וועלכע זענען). 
מיט דעם הונט, מותר. די גמרא זאָגט, אז אויב די 10 שעפּסלעך זענען ווערט געווען + 
צו איין גילדן יעדעס שעפּסל, און די ניין שעפּסלעך זיינען אויך ווערט געווען צו איין 
גילדן יעדעס שעפּסל, און אויך דער הונט איז ווערט געווען איין גילדן, קאָן מען פון 
די 10 שעפּסלעך אַרױסנעמען איין שעפּסל און זאָגן אז דאָס איז דער אויסטויש 
פאר דעם הונט, און די איבריקע 9 שעפּסלעך זענען מותר. נאָר דאָ מיינט מעף א 
דער הונט איז ווערט געווען עפּעס מער פון א גילדן, מער וויפיל איין שעפּסל, אזוי 
אַז אין יעדן פון די 10 שעפּסלעך איז פאַראַן אַ טייל, װאָס איז אויסגעטוישט אויף 
דעם הונט, און דאריבער זיינען אַלע 10 אסור. אתנן כלב, א כלב-מתנה (אויב איינער 
האָט געגעבן דעם אַנדערן א שעפסל דערפאר װאָס יענער האָט אים געגעבן זיין 
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אֵלוּ מִתָרִים, שֶׁנּאֲמַר שְׁנֵיהֶם, וְלֹא 
אַרְבְעָה. וְלְדוֹתֵיהָ מִתָּרִין, שֶׁנָּאֲמַר 
הֵן. וְלֹא וְלְדוּתֵיהְן: ד נָתַן לָה 
כְּסָפִים. הֲרֵי אִלּוּ מֶתָּרין, יָנוֹת, 


שְׁמָנִים, וְסְלָתוֹת, וְכֶל דְּבֶר שָׁכַּיוֹצָא. 


בוֹ קרב על נַבִּי מִזְבַּחַ, אָסוּר, נָתַן 
לה מִקְרְּשִׁין, הָרִי אָלו מְתָּרִין, עוֹמוֹת, 


תמורה | 





שנט 
הֲרִי אֵלּוּ אַסוּרין. שֶׁהָיָה בדִּיְ. מָה 
אִם הַמִּקִדְּשִׁין שְׁהַמּוּם פּוֹסֵל בָּהָם, 
אִין אֶחֶנֶן וּמְחִיר חֶל עֲלֵיהֶן, עוֹפוֹת. 
שָׁאִין הַמּוִם פּוֹמֵל בָהָן אֵינוֹ בדין. 
שָׁלֹּא יְהָא אֶתְנָן וּמְחִיר חֶל עֲלֵיהָן? 
תַּלְמוּד לוֹמר לכֶל נָדֶר, לְהָבִיא אֶת 
הָעיף: 


הונט אַ נקבה צו לעבן מיט איר) און דער איסטויש פון א זונה (ווען איינער האָט 
געעגבן דעם אנדערן א שעפסל דערפאר אז ער זאָל אים אוועקעגבן א זונה); זענען. 
זי (די שעפּסלעך) מותר (מען מעג זיי מקריב זיין), ווייל עס ווערט געזאָגט (דברים 
כ"ג ביי אתנן זונה און מחיר כלב) ,שניהם, זיי צויי", אָבער ניט ,פיר". און אוים 
אויך אתנן כלב און מחיר זונה זאָלן זיין אסור, װאָלטן דאָך געווען פיר זאכן וועלכע 
זיינען אסור, אתנן זונה און מחיר כלב אוֹן אתנן כלב און מחיר זונה. ולדותיהן, זייע- 
רע קינדער (די קינדער װאָס זענען געבוירן געװואָרן פון א זונה-מתנה און פון א הונט. . 
אויסטויש) זענען מוֹתר (מקריב צו זיין זיי), ווארים עס ווערט געזאָגט (ביי דעם 

אתנן זונה און מחיר כלב) ,הן זיי", אָבער ניט זייערע קינדער. אין פּסוק דאָרט אין 
דברים כ"ג איז ניט פאראן דאָס װואָרט ,,הן", און טייל מפרשים טייטשן אז מען מיינט 

דערמיט דאָס װאָרט ,, שניהם", זוי עס זאָל זיין ,,שנים הן". אין טייל משניות איז ניט 
פאראן דאָס װאָרט , שנאמר" (,ווארום עס ווערט געזאָגט"), און עס הייסט, אז ניט ‏ 
די משנה ברענגט א פּסוק, נאָר זי אליין זאָגט ,,הן ולא ולדותיהן", 


ד. נתן, אוב איינער האָט איר (דער זונה) געגעבן געלט (פאר לעבן מיט איר) 
איז דאָס (געלט) מותר. מען מעג דערפאר קויפֿן א בהמה און מקריב זיין פאר א קרבן 
צי מעל פאר א מנחה-קרבן, און עס הייסט ניט אתנן זונה, יינות, (אויב ער האָט גע- 
געב) וױיינען, איילן און מעלן, צי יעדער זאך, װאָס אזא שטייגער וי דאָס איז מען 
מקריב אויפן מזבח, איז עס אסור. מען טאָר דעם וויין, צי דעם אייל צי דאָס מעל ניט 
מקריב זיין אויפן מזבח ווייל עס הייסט א אתנן זונה. אָבער אויב ער האָט איר גצ" 
געבן ווייץ און זי האָט געמאָלן דערפון מעל, צי איילבירטן און זי האָט געמאכט דער" 
פון אייל, וויינטרויבן און זי האָט געמאכט דערפון וויין, זענען זיי מותר, ווייל ס'איז 
געענדערט געװאָרן. נתן לה, אוב ער האָט איר געגעבן א קרבן (למשל ער האָט אָפּ- 
געשיידט א שעפסל פאר א קרבן פסח און ער האָט דערנאָך געלעבט מיט דער זונה, 
און ער האָט איר אריינגענומען אין דער חבורה צו דעם שעפּסל אז זי זאָל יוצא זיין 
דערמיט פאר איר קרבן פסח), איז עס מותר. כאָטש ער האָט דאָך א טייל פון שעפּסל 
איר געגעבן פאר לעבן מיט איר, אָבער ווייל דאָס שעפּסל איז דאָך שוין געווען הייליץ - 
פאר א קרבן װוערט עס ניט פּסול (פון פּסוק אין דברים כ"ג ,לכל נדר", אָבער ניט 
,,הנדור", װאָס איז שוין הייליק). עופות, (אױב ער האָט דער זונה צי דעס מאן פאר 
דעס הונט געגעבן) עופות (טויבן, ניט הייליקע, נאָר חולין) זענען זיי אסור. מען טאָר 
זיי ניט מקריב זיין אויפן מזבח, ווייל זיי זיינען אתנן זונה צי מחיר כלב. שהיה, ווא 
רום מען װאָלט דאָך געקאָנט אפּלערנען (אז עופות זאָלן ניט ווערן פסול), מחמת 
מה-דאָך בהמות-קרבנות, װאָס אוב זיי קריגן פעלער, ווערן זיי פּסול (מען טאָר זי 
ניט מקריב זיין), פונדעסטוועגן גייט דער איסור פון אתנן (זונה) און מחיר (כלב) / 
ניט ארויף אויף זיי װוי מיר האָבן פריער געלערנט ביים משל מיטן קרבן פסח), מזכל 
שכן עופות, װאָס אויב זי קריגן א פעלער ווערן זי ניט פסול (מען מעג מקריב זיין 
א עוף מיט א פעלער), דארף דאָך אודאי זיין דער דין, אז דער איסור פון אתנן (זונה) 
און מחיר (כלב) זאָל ניט ארויף איף זיי? (דאריבער) לערנט (דער פסוק) צו זאָגן ‏ 
(דברים כ"2) ,,לכל נדר, פאר יעדן נדר* (פאר יעדן קרבן װאָס מען ברענגט אים פאר 
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ה כָּל הָאַסּרִים על בַבִּ 


ַמּוֵּהי וְלְדֹתֵיהֶם מִתָּרִים. וְלֵד 


טָרֵפֶּה, רַבִּי אֶלֶיעֲזֶר אוֹמֵר, לֹא יִקְרֵב 
על נַבִּי הַמְִּבָּח. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, 
יִקָרֵב, רַבִּי חֲנִינָא בֶּן אַנְטִינְנוֹס אוֹמָר, 





תמורה וז שס 


ְּשֵׁרֶה שֶׁיגקָה מִן הַטְּרֵפֶּה. פְּסוּלָה 
מַעַל גִבִּי הַמְִּבָּחֵ. כָּל הַקְּדְשִׁים 
שָׁנָעֲשׂוּ טְרֵפָּה אִין פּוֹדים אוֹתָם, 
שִָׁין ּוֹדִים אֶת הַקָּרָשִׁים לְהַאַכִילְ 
לַכְּלָבִים: 


פרק ז 
א יֵשׁ בְּקרְשִׁי מִזְבָּחִ. מח שָׁאִין | בָדֶק הַבַּיִת, מֵה שָׁאֵין בְּקִרְשֵׁי מִזבָּחי 
בְּקדְשִׁי כָרֶק הַכַּיִי וְיֵשׁ בְּקדְשִׁי | שָׁקדְשִׁ מּבַּח עֹשִׂים תְּמוּרהוְחיבִי 


א נדר), אז אויך א עוף. מחמת מען קאָן דאָך טאָן א נדר צו ברענגן א עוף (א טויב) 
פאר א קרבן, | 

ה כל, אלע (בהמות) װאָס (די משנה רעכנט אס פריער אין משנה א' אז זיי) 
זענען אסור מקריב צו זיין זיי אויפן מזבח, זענען זייערע קינדער (מיט וועלכע זי 
זענען מעוברת געװואָרן נאָכן אסור ווערן) מותר. ווייל דאָס קינד איז געבוירן געװאָרן פון 
א אסורער מוטער און פון א כשרן פאָטער, און דער דין איז אז ,,זה וזה גורם מותי", 
אויב עס האָבן צו מאכן א זאך גורם געווען א זאַך װאָס איז אסור און אַ זאַך װאָס איז 
מותר, איז די דאָזיקַע זאך מותר. ולד טריפה, א קינד פון (א בהמה) א טריפה, זאָגט 
ר' אליעזר, אַז מען טאָר עס ניט מקריב זיין אויפן מזבח, און די חכמים זאָגן, אז מען 
מעג עס מקריב זיין אויפן מזבח. אויף דער משנה זענען פאראן עטלעכע פּירושים, 
איינער איז אז די בהמה איז געװאָרן טריפה ווען זי איז שוין געווען מעוברת, און ר' 
אליעזר האלט אַז ,,עובר ירך אמו" אז דאָס קינד אין דער מוטערס בויך איז אַ טייל 
פון דער מוטערס קערפּער, און עס הייסט דאַריבער וי דאָס קינד אַלײן איז אויך 
געװאָרן א טריפה. אָבער די חכמים האלטן אז ,, לאו ירך אמו", אז דאָס קינד אין אַ 
באזונדער באשעפעניש, און עס הייסט ניט וי דאָס קינד איז אויך געװאָרן א טריפה, 
רי חנינא בן אנטיגנוס זאָגט, אז א כשרע (בהמה, למשל א כשר שעפּסל) האָט געזויגן 
(מילך) פון אַ טריפה (בהמה), איז זי פּסול צום מקריב זיין אויפן מזבח. מען מיינט דאָ, 
אז זי איז פּסול אין פארלויף פון אַ מעת לעת (24 שעה) נאָכן זויגן די מילך, ווייל 
זי קאָן א מעת לעת לעבן מיט דער מילך אָן א אנדער עסן און די מילך ווערט פאר" 
דייעט אינגאנצן אין פארלויף פון א מעת לעת. כל, אלע בהמות-קרבנות וועלכע זע- 
נען געװאָרן טריפה וווען זי לעבן) טאָר מען זיי ניט אויסלייזן (פארקויפן פאר געלט) 
װײל מען טאָרניט אויסלייזן קיין קרבנות-בהמות צו געבן זי צו עסן צו הינט. 
ווען מען לייזט אויס א קרבן-בהמה וועלכע האָט באקומען א פעלער, שעכט מען דער- 
נאָך די בהמה און יידן עסן דאָס פלייש. אָבער א טריפה טאָרן דאָך יידן ניט עסן, 
און מען װעט דאריבער איר פלייש דארפן געבן צו עסן צו הינט, און דאָס טאָר מען 
ניט. מען לערנט עס פון פּסוק (דברים י"ג) ,ואכלת, און דו זאָלסט עסן", און. ניט 
פאר הינט, 

פרק 1 


א. יש, עס זענען פאראן (הלכות) ביי קרבנות פאר דעם מזבח (קדשי מזבח, 
פהמות װאָס מען האָט מקדיש געווען מקריב צו זיין זיי אליין אויפן מזבח), וועלכע 
זענען ניט פאראן ביי הייליקייטן צו פארריכטן דעס בית המקדש (קדשי בדק הבית, 
יזאכן װאָס מען האָט מקדיש געווען אז דאָס בית המקדש זאָל זיי פארקויפן און פאר- 
ריכטן פאר זייער געלט דאָס בית המקדש), און עס זענען פאראן ביי הייליקייטן צו 
פארריכטן דאָס בית המקדש, וועלכע זענען ניט פאראן ביי קרבנות פאר דעם מזבח. 
די משנה גײט צוערשט די הלכות װאָס זיינען ביי קדשי מזבח פאראן און זענען ניט 
פאראן ביי קדשי בדק הבית. שקדשי מזבח, ווארום קרבנות פאר דעם מזבח מאכן 
תמורה. אויב מען זאָגט אויף א בהמה װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר דעם מזבח 
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עֲלֵיהֶם מִשׁוּם פָּגוּל נוֹתָר וְטָמֵא, 
ולָדןוְחֶלְבֶּן אֶסוּר לְאחַר פִּרְיוֹנָם 
וְהַשׁוֹחֲטָם בַּחוּץ חַיַב, וְאִין נוֹחְנִים 
מֵהֶם לָאוּמָנִים בִּשְׂכָרִן. מַח שָׁאִין 


תמורה ז 


שסא 
ב יֵשׁ בְּקִרְשֵי 


בָדֶק הַבַּיִת מַה שֶׁאִין בְּקָרְשִׁי מִזְַּחי 


שֶׁסָּתַם הֶקְדָּשׁוֹת לְכָרֶק הַבַּיית, הַקְדֵּשׁ 
בָּדֶק הַבַּיִת חֶל עַל הַכֹּלי ומועליץ 





כּן בְּקִרְשִׁי בָדֶק הַכָּיִת: ְּנַדּלֵיהָן, ואִין בָּהֶם הַנְאָה גי 
אז זי זאָל זיין אויסגעטוישט אויף א חולין-בהמה, ווערט אויך די חולין'בהמה הייליק, 
תמורה. וחייבין עליהן, און מען איז מחויב אויף זיי (אויף מזבח-קרבנות) צוליב פיגול 
און נותר און טמא. אויב מען עסט פלייש פון א קרבן װאָס מען האָט ביים שעכטן אים 
אינזינען געהאט צו עסן זיין פלייש נאָך דער צייט ווען מען מעג עס עסן (חוץ לזמנו) 
קומט כרת פאר פיגול (אומווירדיק). אויב מען עסט פלייש פון א קרבן נאָך דער 
צייט ווען מען מעג עס עסן קומט כרת פאר נותר (איבערגעבליבן). אויב א מענטש 
וועלכער איז טמא (ווייל ער האָט למשל אָנגערירט א טויטן שרץ) עסט פלייש פון 
קרבנות קומט אים כרתי פאר טמא (וועגן די דאָזיקע דריי זאכן פיגול, נותר און טמא 
זע פריער זבחים פּרק ג' משנה ד'). ולדן, זיײיער קינד און זייער מילך זענען אסור 
וטאָר מען ניט עסן) נאָכן אױיסליזן זיי. אויב א מזבח-קרבן-בהמה האָט באקומען א 
פעלער און מען האָט די בהמה אויסגעלייזט פאר געלט, און פארן אויסלייזן איז זי 
געווען מעוברת און נאָכן אויסלייזן האָט זי געהאט דאָס קינד טאָר מען דאָס קינד ניט 
עסן; אויך טאָר מען ניט טרינקן די מילך פון דער אויסגעלייזטער בהמה. והעווחטם, 
און ווער עס שעכט זיי (מזבחז-קרבנות) אין דרויסן (אויסער דעם בית המקדש-הויף) 
איז חייב. עס קומט אים כרת (זע פריער זבחים פּרק י"ג משנה א'). ואין נותנים, און 
מען טאָר זיי ניט געבן צו בעלי מלאכות (וועלכע ארבייטן פאר דעם בית המקדע) 
פאר זייער באלוינונג. מען מיינט דאָ בעלי מלאכות װאָס טאָן ארבייט פאר דעם בית 
המקדש און מען דארף זיי באצאָלן. אָבער מען טאָר זיי ניט באצאָלן מיט די מזבח" 
קרבנות. מה, אָבער דאָס אלץ איז ניט ביי הייליקייטן צו פארריכטן דאָס בית המקדע. 
ביי זיי זענען די אלע זאכן ניט פאראן, און מען מעג זיי אויך געבן צו די בעלי מלאכות 
פאר זייער בית המקדש ארבייט, ווייל די תורה זאָגט (שמות כה) ,ועשו לי מקדש, און 
איר זאָל מיר מאכן א בית המקדש", מיינט מען ,,לי", ,,משלי", מען זאָל פאר דעם 
מאכן באצאָלן פון די בית-המקדש-הייליקייטן, 


ב. יש, עס זענען פאַראַן (הלכות) ביי הייליקייטן צו פאררעכטן דאָס בית 
המקדש (קדשי בדק הבית) וועלכע זענען ניט פאראן ביי קרבנות פאר דעם מזבח, 
(דהיינ): װאָס סתם הקדשות געהערט צום פאררעכטן דאָס בית המקדע. אז איינער 
זאָגט סתם אויף א זאך אז עס זאָל זיין הקדש, מיינט מען ניט דערמיט אז עס זאָל 
זיין פאר מקריב זיין א קרבן אויפן מזבח, נאָר מען מיינט דערמיט, אַז מען זאָל דער" 
מיט פאררעכטן דאָס בית המקדש. הקדש, די הייליקייט צו פארריכטן דאָס בית המק- 
דש גייט ארויף אױיף אלץ. אפילו אויף שטיינער און א בהמה טמאה (א פערד, אן 
אייזל). ומועלין, און מען איז מועל אין דעס װאָס וואקסט אַרױס פון זיי. אויב מען 
האָט מקדיש געווען א בהמה צו פארריכטן מיט דעם געלט, װאָס מען װעט באַקומען 
פאַר איר, דאָס בית המקדש, איז מען מועל ניט נור וען מען האָט הנאה פון דער 
בהמה אליין, נאָר אויך פון דעם װאָס עס װאַקסט אַרױס פון איר, למשל, ווען מען 
טרינקט איר מילך. ,,מועל-זיין" מיינט אז מען דארף באצאָלן צום בית המקדש דער- 
פאר וויפיל די הנאה האָט באטראָפן און נאָך צו לייגן א פיפטל, און ברענגן א קרבן 
אשם. ואין בהם, און די כהנים האָבן ניט קיין הנאה פון זיי (פון זאכן װאָס מען האָט 
מקדיש געווען צו פארריכטן דאָס בית המקדש) אָבער ביי מזבח-קרבנות אויב מען איז 
מקדיש א בהמה צי א זאך מוז מען זאָגן בפירוש אז דאָס איז א קרבן; און די היילי- 
קייט גייט ניט ארויף אויף אלץ; און מען איז ניט מועל אויב מען טרינקט די מילך פון 
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אָחֶר קִרְשִׁי מִזְכַּח וְאֶחֶ הִרְשִׁי | הִן הַנִּקְבָּרִים;קְדָשִׁים שְׁהִפִּילוּיָקֹּבֵרוּ 
בָדֶק הַבַּיִת, אִין מְשַׁנִין או תֶן מִקִּרְשָׁה הִפִּילָה שָׁלְיָא תּקֹּבֵר, שׁוֹר הַנִּסְקל, 
לִקְדְשָׁה, וּמַקְדִּישִׁין אוֹתֶן הֶקְדֶּשׁ | וְענְלָה עֲרוּפָה, וְצִפּוֹרֵי מְצוֹרָע, וּשָׁער 
עלו, וּמַחֲרִימִיץ אוֹתָן, וְאִם מֵתוּ, | נָזיר, וֶּּטֶר חֲמוֹה. וּנָשֶׂר בְּחָלֶב 
ְכֵרוּ. רַבִּי שִׁמֶעון אוֹמַר, קָרְשִׁ | וחלי ַׁנשחֵטוּ בעזָרָה. רַבִּישִׁמְעֹן 


בָדֶק הַבַּיִ, אס מֵתוּ, יפָּרוּ: { וְאֵלּוּ | אוֹמָר, חִלִין שׁנִּשְׁחֵטוּ עָרָה יִשְׂרֵפוּ 





דעם קרבן; און די כהנים עסן דאָס פלייש פון טייל קרבנות, און פון טייל קרבנות 
באקומען זיי די פעל. 

ג. אחד, סיי מזבח-קרבנות און סיי הייליקייטן צו פארריכטן דאָס בית המקדע), 
טאָר מען זיי ניט ענדערן פון איין הייליקייט צו אן אַנדערער היליקייט. א בהמה 
װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר א עולה טאָר מען זי ניט מאַכן פאר שלמים, און א 
שלמים טאָר מען ניט מאכן פאַר אַ עולה. און אויב מען האָט מקדיש געווען אַ זאַך 
צו פאַרריכטן דעם היכל (די געביידע פון בית המקדש) טאָר מען ניט פארריכטן 
דערמיט דעם מזבח. ומקדישין, און מען קאָן מקדיש זיין זיי (מזבח-קרבנות) די היי" 
ליקייט פון מער-ווערט (הקדשש עילוי)). מיר האָבן דאָס דערקלערט פריער אין ערכין 
פּרק ח' משנה זי אין אָנהױב און צום סוף פון דער משנה (הקדש עילוי). ומחרימין, 
און מען קאָן זיי מחרים זיין (מקדיש זיין פאר די כהנים). אויך דאָס האָבן מיר דער" 
קלערט פריער אין ערכין פּרק ח' משנה ז'. זאָל דער לערנער דאָרט גוט נאָכקוקן. 
ואס מתו, און אױב זיי (בהמות װאָס מען האָט מקדיש געווען פאר מזבח-קרבנות 
אָדער צו פארריכטן דאָס בית המקדש) זיינען געפגרט, זאָל מען זיי באגראָבן (קובר 
זיין). מען טאָר ניט קיין הנאה האָבן פון זיי. מען קאָן זיי אויך ניט אויסלייזן פאר 
געלט, ערשטנס, ווייל מען לייזט ניט אויס הייליקע זאכן כדי זיי צו געבן צו עסן צו 
הינט, און צווייטנס, ווייל כדי אויסצולייזן א בהמה דארף מען זי אוועקשטעלן פֿאר 
א כהן וועלכער זאָל זי אָפּשאצן (העמדה והערכה) און אוועקשטעלן זי קאָן מען נור 
ווען זי לעבט. ר' שמעון זאָגט, אז הייליקייטן (בהמות װאָס מען האָט מקדיש געווען 
צו פארריכטן דעם בית המקדש, אױב זי זענען געפּגרט, זאָל מען זײי אױסלייזף 
ווייל ר' שמעון האלט אז קדשי בדק הבית דארף מען ביים אויסלייזן זיי ניט האָבן די 
העמדה והערכה", און מען מעג אויסלייזן הייליקייטן צו געבן זי צו עסן פאר הינט. 

ד. ואלו, און די דאָזיקע זאכן דארף מען באגראָבן. מען טאָרניט הנאה האָבן 
פון זיי, און מען דארף זיי באגראָבן. קדשים, בהמות-קרבנות, וועלכע האָבן מפּיל גע- 
ווען זאָל מען (דעם נפל) באגראָבן; אוב זי (די קרבן-בהמה) האָט מפיל געווען דעם 
מוטער-בייטל (שליא, דער בייטל, אין וועלכן עס ליגט דאָס קינד אין דער מוטערס- 
בויך), זאָל מען (דעם בייטל) באגראָבן. ווייל מען נעמט אָן אז אין בייטל איז געווען 
עפּיס פון א קינד. שור הנסקל, (אויך זאָל מען באגראָבן) אן אָקס וועלכן מיהרגט דורך 
פארשטיינען (ווייל ער האָט געהרגעט א מענטש); און א קאלב װאָס מען האַקט אים 
אָפּ זיין קאָפּ (עגלה ערופה, װאָס מען ברענגט ווען מען געפינט א געהרגעטן מענטש 
און מען ווייסט ניט ווער עס האָט אים געהרגעט); און דעס פױגל װאָס עס ברענגט א 
מצורע (א מענטש וועלכער איז געווען קרעציק און ער איז אױסגעהײלט געװאָרן 
און מען שעכט דעם פוֹיגל; און די האָר פון א נזיר װואָס דער נזיר שערט זיך אָפּ 
צום ערשטן מאָל נאָכדעם װי ער איז טמא געװאָרן און ער איז דערנאָך געװאָרן ריין); 
און דאָס אייזעלע א בכור (פטר חמור, װאָס מען האקט עס אָפּ דעם קאָפּ); און פלייע) 
געקאָכט מיט מילך (כשר בחלב); און א חולין (בהמה, װאָס איז ניט הייליק) װאָס מען 
האָט געשאָכטן אין דער עזרה (אין בית המקדש-הויף). דאָס זיינען /,איסורי הנאה", 
מען טאָר פון זיין ניט קיין הנאה האָבן, און מען דארף זיי קובר זיין. ר' שמעון זאָגט, 
אז חולין װאָס איז געשאָכטן געװאָרן אין בית-המקדש-הויף (חולין שנשחטו בעזרה), 
זאָל מען פארברענען ווייל מען קאָן מורא האָבן, טאָמער װועט מען באגראָבן אויך א 


ו363 תמורה ז | שסג 
וְכֵן חיָה שָׁנּשְׁחֵטָה בַעַזְרָה: דן וְאֵלוּ | הַקַּרָשִׁים שָׁנּשְׁחֲטוּ חוּץ לִזְמִנּ וְחוּץ 
הֵן הַנִּשְׂרָפִים. חָמִץ בִּפָּמַח יִשָׂרֶף. | לִמְקוֹמָן. הֵרֵי אַלוּ יִשָׂרֵפוּ. אָשָׁם 
וּתְרוּמָה מְמֵאֵה, וְהָעָרְלָה, וְכִלְאִי | תָלּ יִשָּׂרף. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמַריקָבֵר. 
הַכָּרֶם. אֶת שֶׁדַּרְכּוֹ לִשָׂרֵף, יִשָּׂרֵף. | חַטַּאת הָעוֹף הִבָּאֶה על סָפּק תִּשָּׂרֶף. 
וְאֶת שְׁדַּרְכּוֹ לקֵּבֵר יִקּכֵר. וּמִדְלִיקִין | רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, יִטִּילֶנָּה לָאַמָּה, 
ַּפַּת כשמן שָל תְּרוּמָה!ן : כֶּל הַנִּשְׂרפן לֹא יְבֵרוּ וְכָל 





קרבן װאָס איז פסול געװאָרן, און אַזאַ קרבן דארף מען פארברענען), און אַזױ דאַרף 
מען אויך פאַרברענען אַ חיה װאָס איזן געשאָכטן געװאָרן אין בית המקדש הויף. 
כאָטש ביי א חיה ווייסט מען דאָך א דאָס איז חולין, ניט קיין קרבן, פונדעסטוועגן 
זאָל מען זי אויך פארברענען, און ניט באגראָבן, 

ה. ואלו, און די דאָזיקע זאכן (וועלכע זענען אויך אסור בהנאה, מען טאָר ניט 
קיין הנאה האָבן פון זיי) דארף מען פארברענען. ביי זיי איז די מצוה ניט קבורה, ניט 
באגראָבן זיי, נאָר שריפה, פארברענען זיי. חמץ בפּסח, חמץ אים פ9ּסח זאָל מען פאר- 
ברענען. די משנה איז װי ר' יהודה אין פּסחים פּרק ב' משנה א', וועלכער זאָגט ,,אין 
ביעור חמץ אלא שריפה", אז דאָס פארניכטן דעם חמץ דארף פאָרקומען נור דורך פאר" 
ברענען אים. ותרומה, און תרומה ודי הייליקע תבואה און פרוכטן װאָס מישיידט אָפּ און 
מען גיט דעס כהן) וועלכע איז טמא געװאָרן, און ערלה (פרוכטן װאָס וואקסן אויף א 
בוים די ערשטע דריי יאָר זינט מען האָט אים געפלאנצט) און ויינגאָרטן-כלאים (אויב 
מען האָט געזייט תבואה אין א וינגאָרטן), װאָס עס איז דער שטײגער צו פארברענען 
(למשל עסנווארק פון ערלה און כלאי הכרם) זאָל מען פארברענגען, און װאָס עס איז 
דער שטייגער צו באגראָבן (למשל ויין געמאכט פון ערלה און כלאי הכרם וױינ- 
טרויבן). זאָל מען באגראָבן. ביי תרומה טמאה איז אן אויסנאם װאָס דער כהן מעג 
הנאה האָבן פון דער תרומה טמאה ביים פארברענען זי, אפּצוקאָכן דאביי זיין עסן, צו 
באנוצן דאָס ליכט ביים פארברענען תרומה-"טמאה-אייל. און דאָס זאָגט די משנה: 
וזדליקין, און מען (דער כהן) קאָן אָנצינדן מיט דעם ברויט און מיט דעם אײיל פון 
יטמאידיקער תרומה. מיט ,,מדליקין", אָנִצינדן, ברענען, מיינט מען, אז ער קאָן האָבן 
דאביי נוצן דערפון, װי מיר האָבן פריער געזאָגט , | 

כ? אלע קרבנות, וועלכע מען האָט געשאַכטן (און מען האָט דאביי אינזינען 
געהאט די פסולע מחשבה) זי צו עסן נאָך זייער צייט (חוץ לזמנן, ווען מען טאָר זי 
ניט עסן) אָדער אויסער זײיער אָרט (חוץ למקומן, וואו מען טאָר זי ניט עסן, זאָל 
מען פארברענען. אזעלכע קרבנות זענען פיגול (ביי חוץ לזמנן) צי פּסול (ביי חוץ 
למקומן); זע פריער זבחים פּרק ב' משנות ב' און ג'. אשס תלוי, א קרבן אשם װאָס 
מען ברענגט פאר א ספק עבירה (און נאָכן שעכטן אים און פארן שפּריצן זיין בלוט 
אויפן מזבח איז מען געוואויר געװואָרן אז מען האָט די עבירה ניט געטאָן און מען 
האָט ניט געדארפן ברענגן דעם קרבן אשם) זאָל מען פארברענען; רי יהודה זאָגט, אז 
מען זאָל אים באגראָבן. ועגן אשם תלוי זע ווייטער כריתות פּרק ג' משנה אי. חטאת 
העוף, א קרבן חטאת פון א עוף (א טױב א קרבן חטאת) װאָס מען ברענגט צוליב א 
ספק זאָל מען פארברענען. למשל, א פרוי א קימפּעטאָרין דארף ברענגן א טויב פאר 
א קרבן חטאת. אָבער אויב זי האָט מפּיל געווען און זי ווייסט ניט צי זִי האָט מפּיל 
געווען אַ קינד און זי דארף ברענגן דעם קרבן, דעם חטאת העוף, צי עס איז געווען 
סתם א ווינט, און זי דארף גאָרניט ברענגן, ברענגט זי א טויב פאר א קרבן חטאת 
צוליב דעם ספק. אָבער עסן טאָר מען ניט דעם חטאת עוף, וייל טאָמער האָט זי 
ניט געדארפן ברענגן. ר' יהודה זאָגט, אז מען זאָל עס (די טויב) אריינווארפן אין ווא- 
סער-קאנאל (לאמה). אין בית המקדש הויף איז אדורכגעגאנגען א וואסער-קאנאל 
אוועק צום קדרון-טאָל. ר' יהודה האלט אז ווייל די טויב איז ווייך װעט זי צעגאנגן ווערן 
אין וואסער. כל הנשרפים, די אַלע זאכן װאָס מען דארף פארברענען זאָל מען ניט 
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הַנִקְבָּרים לֹא ישָׂרפוּ, רַבִּי יְהוּדָה | לִשָׂרוֹף אֶת הַנִּקְכָּרִים, רַשָּׁאי. אַמֵרוּ 
אוֹמֵַר, אִם רָצֶה לְהַחֲמִיר על עִצְמוֹ | לו, אֵינוֹ מִתֶּר לְשַׁנֹּת ! 


באגראָבן, און די אלע זאכן װאָס מען דארף באגראָבן זאָל מען ניט פארברענען 
מען טאָר ניט באגראָבן די זאכן װאָס מען דארף פארברענען. טאָמער װעט עמיצער זיי 
געפינען באגראָבן דאָרט, און זיי עסן. די זאכן װאָס מען דארף באגראַבן טאָר מען 
ניט פארברענען, ווייל די זאכן וועלכע מען דארף פארברענען מעג מען נוצן דערנאָך 
זייער אש; אָבער פון די באגראָבענע טאָר מען אויך דאָס אש ניט נוצן. ר' יהודה זאָגט, 
אז אויב איינער וויל מחמיר זיין אויף זיך, און פארברענען די זאכן וועלכע מען דארף 
באגראָבן, מעג ער; האָבן זיי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יהודה), אז ער טאָר- 
ניט ענדערן. און דער טעם איז וי מיר האָבן פריער געגעבן, ווייל מען טאָרגיט נוצן 
דאָס אש. (סליק מסכת תמורה -- געענדיקט די מסכתא תמורה) 


מסכתא כריתות 
הקדמה 


די מסכתא כריתות, וועלכע האָט זעקס פּרקים, לערנט די הלכות וועגן עבירות 
פאר וועלכע עס קומט כרת, און וועגן די פארשידענע קרבנות װאָס מען דארף ברענגן 
ווען מען טוט א עבירה אָדער פאר אנדערע זאכן. כדי מען זאָל בעסער פארשטיין די 
הלכות וועלן מיר דאָ געבן עטליכע אויפקלערונגען. 

די עבירות, װאָס די תורה זאָגט, אז מען טאָר זי ניט טאָן, זענען איינגעטיילט 
אין עטליכע סאָרטן. 

א) ,לאוין", ,לאו", מיינט דאָס זעלביקע װאָס ,,לא", ,,ניט", ווען די תורה זאָגט 
סתם אז מען זאָל ניט טאָן א זאך, למשל, מען זאָל ניט עסן קיין טריפות. אויב איינער 
איז עובר אויף א ,,לאו"-עבירה ,,במזיד", ער האָט געוואוסט, אז ער טוט די עבירה 
און מען האָט אים געװאָרנט (מתרה געווען) אז ער זאָל ניט טאָן, קומט אים מלקות, 
קלעפּ. אויב ער האָט עס געטאָן ,.בשוגג", ער האָט ניט געוואוסט אז ער טוט א עבירה, 
קומט אים ניט קיין שטראָף 

ב) ,כריתות", פון װאָרט ,,כרת", פארשניטן ווערן. דאָס זיינען עבירות, װאָס 
די תורה זאָגט, אז אויב א מענטש טוט אזא עבירה במזיד (למשל ער האָט געגעסן 
חלב), װעט ער ,,פארשניטן ווערן" (דורכן הימל); דאָס הייסט אז עס קומט אים כרת. 
אוב מען האָט אים מתרה געווען, געווארנט, קומט אים מלקות, קלעפּ. אויב אָבער 
ער האָט עס געטאָן בשוגג, ער האָט ניט געוואוסט אַז ער טוט אַן עבירה, דאַרף ער 
ברענגן אין בית המקדש א בהמה (א נקבה) פאר א קרבן חטאת. אויב אָבער עס איז 
א ספק צי ער האָט געטאָן די עבירה (בשוגג) צי ניט, למשל ער האָט געהאט צוויי 
שטיקער, איינער איז געווען חלב און איינער כשר שמאלץ, און ער האָט ניט גע" 
וואוסט, אז איינער איז חלב און ער האָט געגעסן (בשוגג) פון איינעם פון זיי, און ער 
איז דערנאָך געוואויר געװאָרן אז איינער איז געווען חלב, און ער ווייסט ניט צי ער 
| האָט געגעסן פון חלב צי פון כשרן שמאלץ, ברענגט ער אן ,,אשם תלוי" (א הענגנדיקן 
אשם), א קרבן אשם אויף א ספק. 

ג) ,,מיתות", דאָס איז א עבירה (למשל מחלל שבת זיין, טאָן א מלאכה אים שבת) 
װאָס אויב איינער טוט זי במזיד און מען האָט אים געווארנט, מתרה געווען, קומט 
אים מיתה, טויט-שטראָף. אויב ער האָט זי געטאָן במזיד און מען האָט אים ניט 
מתרה געווען קומט אים כרת. און אויב ער טוט עס בשוגג דארף ער ברענגן א קרבן 
חטאת. און אויב בשוגג בספק דארף ער ברענגן אן אשם תלוי. 

ד) ,קרבן עולה ויורד". עס זענען פאראן עבירות פאר וועלכע.א רייכער מאן 
דארף ברענגן א בהמה פאר א חטאת, און אן אָרימאן ברענגט צוויי טויבן, איינע פאר א 
עולה און איינע פאר א חטאת, און א גאָר גרויסער אָרימאן ברענגט א מעסטל מעל, א 
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מַסָּכֶת כּריתות 


שסה 


פרק א 


א שְׁלֹשִׁים וְשֵׁשׁ כְּרִיתוֹת בַּתּוֹרָה, 
הַכָּא על הָאֵם. ועל אֲשֶׁת הָאָב 
וֶעל הַכַּלֶּה, הַבָּא על הַזְכוּר, געל 
הַבְּהָמָה, וְאִשָׁה הַמְבִיאָה אֶת 
ַבְּהָמָה עֲלֶיהָ הַבָּא על אִשָה וִּתָּ, 
וְעַל אֲשֶׁת אִישׁ, הַבָּא עַל אַחוֹתו, 
וַעַל אֲחוֹת אָבָיו על אֲחוֹת אִמּו, 





ועל אֲחוֹת אִשְׁתּוֹ, וְעַל אֲשֶׁת אָחִיו, 
ועל אֲשֶׁת אֲחִי אָבָיו, ועל הַנּדָּה, 
הִמְנִדּף. וְהעוֹבֵד עֲבוֹדָה זָרָה, וְהַנּוֵֹ 
מִזּרעוֹ לַמּוֹלֶך בעל אוֹב, הַמְחַלֵּל 
אֶת הַשׁכֶּה, וְטָמֵא שָׁאָכֵל אֶת 
הַקֹּדֶשׁ, וְהִבָּא למִּקְדּשׁ מָמֵא, 
הָאוֹכֵל חָלָב, וְדֶם, נוֹתָר, וּפָנּוּל, 


מנחה פאַר קרבן. דאָס הייסט ,,עולה ויורד", .עס גייט אַרױף און עס גייט אראָפּי, אַ 
נגיד ברענגט א טייערן קרב און אן אָרימאן א ביליגערן, 

די משנה אין מסכתא כריתות װעט לערנען די דינים אויך וועגן אנדערע קר- 
בנות װאָס מען ברענגט, ניט פאר האָבן געטאָן עבירות, נאָר למשל א פרוי װאָס האָט גע- 
בוירן אַ קינד, דארף ברענגן א קרבן, און אויך אַנדערע, 


פרק א. 

א. שלשים ושש, זעקס און דרייסיק (עבירות פאר וועלכע עס קומט) כרת איז 
פאראן אין דער תורה. וי מיר האָבן שוין געזאָגט אין דער הקדמה זענען פאראן 
צווישן זיי אויך אזעלכע פאר וועלכע עס קומט מיתה, אָבער אויב מען האָט דעם 
עבירה-טוער ניט געווארנט, גיט מתרה געווען, קומט אויך פאר די דאָזיקע עבירות כרת,י 
די 36 עבירות זענען: הבא, איינער וועלכער קומט אויף זיין מוטער; אָדער אויף זיין 
פאָטערס וייב; אָדער אויף זיין שנור; איינער וועלכער קומט אױף א מאנספּעראָן 
(משכב זכור); אָדער אױף א בהמה; און א פרוי וועלכע ברענגט א בהמה איף זיך; 
איינער וועלכער קומט אויף אַ פרוי און אויף איר טאָכטער (און מיט איינער פון זי 
האָט ער געהאט חתונה געהאט, און אַזױ אויך אױף איר טאָכטערס טאָכטער אָדער 
איר זונ'ס טאָכטער, אָדער אויף זיין שוויגער אָדער שוויגערס-מוטער, אָדער עווערס 
מוטער, דאָס איז אלץ די עבירה , אשה ובתה") אָדער אױף א פרעמדנס א וױיב ‏ 
(אשת איש); איינער וועלכער קומט אױף זיין שוועסטער אָדער אױף זיין פאָטערס 
שוועסטער אָדער אויף זיין מוטערס שוועסטער, אָדער אויף זיין ווייב'ס שוועסטער, אדעך 
אויף זיין ברודערס ווייב, אָדער אויף דעם ווייב פון זיין פאָטערס ברודער, אָדער אויף א 
פרוי א נידה. ביז איצט האָט די משנה גערעכנט די ,ביאות אסורות", די עבי- 
רות פאר לעבן געשלעכטלעך מיט פארבאָטענע פּרױיען און פאר וועלכע עס קומט 
כרת. איצט רעכענט אויס די משנה די ווייטערדיקע כרת-עבירות: המגדף, אַינער 
וועלכער לעסטערט (שעלט) גאָט; והעובד עבודה זרה, און איינער וועלכער דינט צו 
א עבודה זרה. ער שעכט צו איר א קרבן, אָדער פארברענט פאר איר א קרבן, אָדער 
גיסט פאר איר, אָדער בוקט זיך צו איר, אָדער ער טוט צו איר אַזאַ זאַָך װאָס דערמיט 
דינט מען צו דער דאָזיקער עבודה זרה. והנותן מזרעו למולך, און איינער וועלכער ‏ 
גיט צו (די גלחים פו) דער מולך-עבודה זרה טײל פון זיינע קינדער (אז זי זאָלן 
זיי דורכפירן דורך פייער), ובעל אוב, און איינער וועלכער טוט כישוף מיט ביינדלעך 
פון טויטע מענטשן והמחלל את השבת, און איינער וועלכער איז מחלל שובת (טוט 
א מלאכה אים שבת); וטמא שאכל את הקודש, און איינער וועלכער איז טמא (למשל 
ער האָט אָנגערירט א טױטן) האָט געגעסן קרבנות; והבא למקדש טמא, און איינער 
וועלכער איז טמא איז אריינגעקומען אין בית המקדש; האוכל, איינער וועלכער עסט 
חלב, אָדער בלוט, אָדער קרבנות נאָך דער צייט ווען מען מעג זי עסן (נותר, איבער- 
געבליבן), אָדער קרבנות, װאָס זיינען פיגול (מען האָט למשל ביים שעכטן זי אינזי- 
נען געהאט צו עסן זי נאָך דער צייט ווען מען מעג זי עסן. וועגן ,טמא", ,נותר" 
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ְהַשׁוֹחֵט וְהַמַּעֵלָה בַחוּץ, הָאוֹכֵל | בְּמַצְוֹת עֲשָׂה: ב עַל אֵלּוּ חַיָבִים 
חָמִץ ממ" לה בר וְהָעוֹשָׂה עַל ְדוֹנֶם כָּרֵת, וְעַל שִׁנְנָתֶם חַטָּאת, 
מְלָאכֶה בְיוֹם הַכַּפּוּרים, הַמְפַשֵּׁם אֶת | וְעַל לֹא הוֹדַע שֶׁלָּהָן אָשֶׁם תְּלוי 
הַשָּׁמָן, וְהַמְפַטֵּם אֶת הַקּטֹרת,וְהְֶַּ | חוץ מִן הַמְטַמֵּא מִקְדְשׁ וְקָרשָי 
ְּשָׁמָן הַמִּשְׁחָה. הַפֶּסַח וְהַמִּילָה | מִפְּנִי שְׁהוּא בְעוֹלָה וְוֹרֵר, דרי 


און , פיגול* זע פריער זבחים פּרק ג' משנה ד'. והשוחט, און איינער וועלכער שעכט 
(א קרבן אין דרויסן, אויסער דעס בית המקדש הויף); אָדער ער אין מקריב (א קרבן) 
אין דרויסן; האוכל, איינער וועלכער עסט חמץ אים פּסח; והאוכל והעושה, און איינער 
וועלכער עסט (אים יום כיפּור), אָדער וועלכער טוט א מלאכה אים יום כיפור; המפטם, 
איינער וועלכער מאכט נאָך דאָס (זאלבונגס-) אײי?. משה רבנו האָט געמאכט אין 
מדבר דעם שמן המשחה, דעם זאלבונגס-אייל װאָס דערמיט האָט מען געזאלבט כהנים 
גדולים און מלכים. אויב איינער מאכט-נאָך ,,מפטם", מישט צוזאמען בשמים און 
איילן) לוט דערזעלביקער מאָס און װאָג און מיט דיזעלביקע מינים בשמים און 
אייל װאָס משה רבנו האָט געמאכט (שמות ל', כ"ג און כ"ד), און ער טוט עס מיט 
דער כוונה צו שמירן זיך דערמיט קומט אים כרת. והמפטם את הקטורת, און איינער 
וועלכער מאכט נאָך די קטורת. אין שמות ל' פּסוקים ל"ד און ל"ה ווערט געזאָגט אז 
מען זאָל נעמען פארשידענע מינים בשמים (עלף מינים און לט א באשטימטער 
װאָג װאָס די חכמים האָבן געלערנט אין מסכתא כריתות ו') און צונויפמישן זיי און 
מאכן דערפון רויכער-בשמים (קטורת), װאָס מען זאָל יעדן טאָג מקטיר זיין (ווארפן 
אויפן פייער) אין בית המקדש. אויב איינער מאכט נאָך די דאָזיקע קטורת לויט דער" 
זעלביקער װאָג מיט דער כוונה צו שמעקו פון זיי קומט אים כרת. והסך, און איינער 
וועלכער שמירט זיך מיט דעם זאלבונגס-אייל (שמן המשחה). מען מיינט מיט דעם 
זאלבינגס-אייל װאָס משה רבנו האָט געמאכט, און מיט וועלכן מען האָט געזאלבט 
! נור כהנים גדולים און מלכים (ניט א מלך א זון פון א מלך, אויב ער האָט ניט געהאט 
: קיין מחלוקה ביים. ווערן מלך), הפטח, און דאָס ברענגן דעם קרבן פסח, אָדער דאָס 
לאָזן זיך מל זיין, וועלכע זענען א מצות עשה. אויב איינער ברענגט ניט דעם קרבן 
פּסח קומט אים כרת. אויך אויב איינער, װאָס מען האָט אים ניט מל געוען, לאָזט 
זיך ניט מל-זיין, קומט אים כרת. די משנה זאָגט, אז די דאָזיקע צווי עבירות זענען 
אן אויסנאם, מחמת די אלע פריערדיקע עבירות זענען א ,לא תעשה", מען איז עובר 
די עבירה אויב מען טוט װאָס די תורה האָט געזאָגט ,לא תעשה.; זאָלסט ניט טאָן"; 
למשל איינער עסט חלב. אָבער ביי פּסח און מילה איז די עבירה פארקערט, אויב מען 
טוט ניט (מען ברענגט ניט דעם קרבן פּסח, מען איז זיך ניט מל'ע) און די תורה האָט 
געזאָגט אז מען זאָל עס יאָ טאָן. דאריבער כאָטש פאר די דאָזיקע צוויי עבירות, פּסח 
און מילה, קומט כרת אויב מען איז אויף זיי עובר במזיד, פונדעסטוועגן דארף מען 
ניט ברענגן קיין קרבן אויב מען איז אויף זיי עובר בשוגג, 

ב. על אלוה, אויף די דאָזיקע (עבירות װאָס די משנה האָט פריער דערמאָנט) איז 
מען חייב (אויב מען טוט זיי) במזיד כרת און אױב מען טוט זיי בשוגג דארף מען 
ברענגן א קרבן חטאת, און אױב (מען האָט זיי געטאָן בשוגג או) עס איז א ספק 
(לא הודע, ס'איז ניט באוואוסט צי מ'האָט געטאָן די עבירה) דארף מען ברענגן א אעם 
| תלוי. אזוי זוי מיר האָבן דערקלערט אין דער הקדמה צו דער מסכתא. װעגן אשם 
תלוי לערנט די משנה מער פּרטים ווייטער פּרק ד' משנה א'. וי מיר האָבן געזאָגט 
פריער סוף משנה א' קומט ניט פאר עובר זיין בשוגג אויף פּסח און מילה קיין קרבן 
חטאת. חוץ, א חוץ דער עבירה ווען איינער איז טמא און ער גײט אריין אין בית 
המקדש אָדער ער עסט קרבנות (מטמא מקדש וקדשיס, וייל דער דאָזיקער (ווען ער 
טוט די עבירה בשוגג ברענגט א קרבן עולה וירד, אזוי זאָגט ר' מאיר זיי ברענגן 
ניט קיין אשם תלוי). װי מיר האָבן דערקלערט אין דער הקדמה הייסט דאָס א קרבן 
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רַבִּי מָאִיר. וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, אֵף | שָׁאֵינוֹ עוּשֶׂה מַעשָׂה: 3 יֶשׁ מְכִיאוֹת 
הַמְנדֵּף. שׁנאֲמַר תֹּרָה אַחַת יִהְיָה | קִרְְּן וְנָאָכֶל, ושי מְכִיאוֹת וְאֵינ 
לָכֶם לְעוֹשֶׂה ִשֶׁננָה, יָצֶא מְנדֵּף, אל וָָּשׁ שָׁאִינָן מְבִיאוֹת. אֵלו 


עולה ויורד (ארויף און אראָפּ, טייערער און ביליקער) ווייל א גביר ברענגט א 
בהמה פאר א קרבן, און אן אָרימאן ברענגט אַ פּאָר טויבן, און גאָר א גרויסער ארי" 
מאן א מעסטל מעל (א מנחה). וחֹכמים, און די חכמים זאָגן, אז אויך דער מגדף (דער 
װאָס לעסטערט גאָט, שעלט גאָט, אוב ער טוט עס בשוגג ברענגט ער ניט קײַן קרבן 
חטאת און אויך ניט קיין אשם תלוי), ווארום עס ווערט געזאָגט (במדבר ט"ו, ברענגן 
א קרבן פאר טאָן א עבירה בשוג) ,תורה אחת יהיה לכם לעושה בשגגה, איין תורה 
זאָל זיין פאר אייך פאר דעם וועלכער טוט (די עבירה) בשוגג", אָבער דער מגדף (דער 
וועלכער שעלט גאָט) טוט ניט קיין מעשה. פון װאָרט , לעושה", ,װעלכער טוט" 
לערנען אָפּ די חכמים, אז מען איז מחויב א קרבן נאָר ווען מען טוט א מעשה, אָבער 
דער מגדף רעדט נור, און רעדן הייסט ניט געטאָן קיין מעשה, 

ג; יש, עס זענען פאראן פרויען װואָס נאָכן געבוירן א קינד) דארפן זיי ברענגן 
א קרבן, און ער (דער קרבן) װוערט געגעסן און עס זיינען פאראן אזעלכע, וועלכע 
דארפן ברענגן א קרבן, און ער (דער קרבן) ווערט ניט געגעסן און עס זענען פאראן 
יאזעלכע וועלכע דארפן ניט ברענגן (דעם קרבן). כדי צו פארשטיין די דאָזיקע משנה 
און אויך די ווייטערדיקע משנות ביזן סוף פּרק װועלן מיר דאָ געבן די דינים פון א 
יולדת, פון א פרוי װאָס האָט געבוירן א קינד. ווען א פרוי האָט געבוירן א יינגל איז 
זי טמא צום מאַן וי א נידה 7 טעג, און דערנאָך ציילט זי אָפּ נאָך 33 טעג ריינע טעג 
(דאָס בלוט װאָס באווייזט זיך ביי איר אין די דאָזיקע טעג הייסט ניט קיין נידה. 
בלוט). דער 40טער טאָג (נאָך די 7 און די 33) הייסט ,, יום מלאת", דער טאָג ווען 
עס זענען פול געװאָרן די 40 טעג (און דערנאָך ווען זי זעט בלוט איז עס נידה-בלוט), 
אין פארלויף. פון די 40 טעג טאָר די פרוי ניט אריינקומען אין בית המקדש און ניט 
עסן און ניט אָנרירן קרבנות (פלייש, מעל). צומאָרגנס דעם 41טן טאָג (נאָכדעם וי 
די פרוי האָט זיך פריער געהאַט טובל געווען, דאַרף די פרוי ברענגען אין בית המקדש 
א קרבן א פּאָר טויבן, איינע פאר א עולה און איינע פאר א חטאת (א רייכע פרוי 
/ברענגט אַנשטאַט דער טויב דער עולה א שעפּסל פאר א עוֹלה). ערשט נאָכדעם 
וי זי האָט געברענגט די דאָזיקע קרבנות מעג זי קומען אין בית המקדש אוֹן עסן 
קרבנות. די טויב קרבן עולה ווערט אינגאנצן פארברענט אויפן מזבח; פון דער טויב 
קרבן חטאת שפּריצט מען אויפן מזבח דאָס בלוט און דאָס פלייש עסן די כהנים. דאָס 
איז אויב א פרוי האָט געבוירן א יינגל. אויב אָבער זי האָט געבוירן א מיידל איז די 
צייט טאָפּלט, דהיינו, זי איז טמא צום מאן 14 טעג, און זי ציילט דערנאָך די ,,ריינע 
טעג? 66 טעג, די ,,מלאת" הייסט צייט 80 טעג (און דערנאָך ווען זי זעט בלוט איז עס 
נידה-בלוט). אזא פרוי ברענגט איר קרבן דעם 81טן טאָג. דער דין איז אז אויך 
ווען א פרוי האָט מפֿיל געווען א קינד דארף זי אויך ציילן די אלע טעג און ברענגן 
דערנאָך דעם קרבן. עס זענען אָבער פאראן פאלן ווען די פרוי האָט עפּיס מפּיל גע- 
ווען אָבער זי ווייסט ניט צי דאָס איז געווען א קינד, װאָס טוט זיז מילא, דעם קרבן 
עולה קאָן זי ברענגן, ווייל א קרבן עולה קאָן מען ברענגן אויך א נדבה, אפילו ווען 
מען דארף ניט. דאריבער ברענגט זי דעם קרבן עולה און זאָגט: ,,אויב איך האָב מפּיל 
געווען א קינד איז עס מיין חוב"קרבן-עולה, און אויב ניט האָב איך מנדב געווען די 
קרבן עולה". אָבער װאָס טוט מען מיטן קרבן חטאת, װאָס מען קאָן ניט ברענגן פאר 
א נדבה? דארויף איז דער דין, אז ווען עס איז א ספק ברענגט די פרוי דעם קרבן 
חטאת און ער הייסט ,חטאת עוף הבא על הספק", און מען שפּריצט נור דאָס בלוט 
דערפון אויפן מזבח, אָבער די כהנים עסן ניט דאָס פלייש, נאָר מען פארברענט עס, 
וי מיר האָבן געלערנט פריער אין תמורה סוף פּרק זי. זאָגט דאָ די משנה אז עס זע" 
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בְּהָמָה חַיָּה וְעוֹף, דּבְרִי רַבִּי מָאִיר, 
וַחֲכְמִים אוֹמְרִים, עד שֶׁיְהָא בו 
מִצוּרַת הָאָדֶם. הַמַּמֶּלֶת סַנְדָּל או 
שַׁלְיָא וְּׁפִיר מִהְקם, וְהַיוֹצֵא מֶחְתֶּך 
וְכֵן שִׁפּחָה שָׁהִפּילָה. מְבִיאָה קִרבְן 


ונָאָכֶל: ד אַלוּ מְבֵיאוֹת וְאִינו נָאָכֶל, 


הַמַּפֶּלֶת וְאִין יְדוּעַ מַה הִפִּילָה, וְכֵן 


כריתות א 
מְבִיאוֹת קִבְּןוְנָאָכֶל. המּפָּלָ כּמִין 





שסח 
שְׁתִּ נָשִׁים שְׁהִפִּילוּ אַחַת מִמִּין פָּטוּר 
וְאַחַת מִמִּין חוֹבָה. אָמַר רַבִּי יוֹסֵי 
אִימְתִיז בְִּמֵן שָׁהָלְכוּ ז לְמִזְרָה ָו 


לִמֶערֶב, אַכֶל אִם הָיוּ שְׁתִיהְןְעוֹמְדוֹת 


ְּאַחַת, מְבִיאוֹת הֶרְבֶּן וְנָאֲכָל: 
ה אֵלּוּ שְׁאֵינְן מְבִיאוֹת, הַמַּמֶּלֶת 
שְׁפִיר מָלֵא מַיִם, מָלֵא דֶָם, מְלֵא 


ְנוּנִים, הַמִּפּלֶת כָּמִי דָּנִים וַחֲנָכִים 


נען פאראן פאלן, ווען די פרוי ברענגט דעם קובן חטאת און מען עסט אים, און עס 
זיינען פאראן פאלן ווען זי כרענגט און מען עסט אים ניט (ווייל עס איז א ספק), און עס 
זענען פאראן פאלן ווען זי דארף אינגאַנצן ניט ברענגן (ווייל עס איז אַפילו קיין ספק 
אויך ניט),. אלו מביאות, די דאָזיקע (פרויע) דארפן ברענגן (דעם קרב) און מען עסט 
אים: די וועלכע האָט מפיל געווען (עפּיס) װאָס איז ענליך צו א בהמה אָדער צו א חיה 
אָדער צו א עוף, אזוי זאָגט ר' מאיר; און די חכמים זאָגן, אז זי מוז האָבן מפּיל גע- 
ווען עפיס) װאָס האָט אין זיך די צורה פון א מענטש. דיזעלביקע מחלוקה (צי אַזאַ 
נפל האָט דעם דין פון א קינד) האָבן מיר געהאט פריער אין בכורות פּרק ח' משנה 
אי און דארט האָבן מיר זי מפרש געווען. המפלת, אז איינע האָט מפיל געווען א שטיק 
פלייש װאָס זעט אױיס וי א שיך (סנדל), אָדער דעם מוטער בייטל (שליא) אָדער א 
שטיק פלייש מיט א מענטשלעכער צורה (שפיר מרוקם), אָדער אױב מען האָט דאָס 
קינד ארויסגענומען שטיקערוויז, און אזוי אױך אױב א שקלאפין האָט געבוירן, 
דארף זי ברענגן דעם קרבן און ער ווערט געגעסן. אויך וועגן /.סנדל", ,שליא"י 
.שפיר מרוקם" און , יוצא מחותך" זע פריער בכורות פּרק ח' משנה א'. א שקלאפין 
(שפחה) מיינט מען דאָ א פרוי א גויה, וועלכע איז געװאָרן א שקלאפין ביי א ייד 
און זי האָט זיך טובל געווען און זי האָט א סך דינים װי א יידישע פרוי. 

ד. אלו, די דאָזיקע דארפן ברענגן דעם קרבן (חטאת) און ער ווערט ניט געגעסן 
װױיל זיי ברענגן אים פאר א ספק ועגן: איינע וועלכע האָט מפיל געווען און זי 
װייסט ניט װאָס זי האָט מפּיל געווען (צי די צורה פון מענטש און זי דארף ברענגן, 
צי עפיס װאָס זעט אס װי װוערים, און זי דארף אינגאַנצן ניט ברענגן; און אזױ 
אויך אויב צוויי פרויען (רחל און לאה) האָט יעדע איינע פון זיי מפּיל געווען, איינע 
אַזאַ נפל, פאר וועלכן מען דארף ברענגן (דעם קרבן) און איינע עטװואָס פאר וועלכעס 
מען דארף אינגאַנצן ניט ברענגן (קיין קרבן). און זיי ווייסן ניט וועלכע עס האָט דאָס 
נפל מפּיל געווען און וועלכע עס האָט מפּיל געווען דאָס אנדערע, פאר װעלכעס 
מען דארף ניט ברענגן. ביי זיי איז דער דין אז יעדע ברענגט באזונדער א קרבן חטאת, 
אָבער קיינער פון זיי ווערט ניט געגעסן. אָמר, האָט ר' יוסי געזאָגט, ווען ווערן זייע" 
רע קרבנות חטאת ניט געגעסן)? אוב (די פרויען האָבן געבראכט צוס כהן די טויבן) 
און זענען אוועק איינע קיין מזרח און איינע קיין מערב (און מען קאָן זי ניט געפי" 
נען); אָבער אויב זיי (די צוויי פרויען) שטייען ביידע צוזאמען (פאר אונז) ברענגן זי 
(צוזאמען) איין קרבן חטאת, און ער ווערט געגעסן. מחמת זיי קאָנען אויסנעמען א 
תנאי, אז דער קרבן זאָל זיין פאר דער דאָזיקער פרוי, וועלכע דארף אים ברענגן 
כאָטש ביי א חטאת, װאָס מען ברענגט פאר א עבירה, קאָן מען אזא תנאי ניט אויס" 
נעמען, אָבער דאָ, ווייל דער קרבן קומט ניט פאר קיין עבירה, קאָן מען יאִי 

ה. אלו, די דאָזיקע (פרויע) דארפן ניט ברענגן (קיין קרבן: איינע וועלכע 
האָט מפיל געווען א פולע מאָס מיט װאַסער אָדער מיט בלוט, אָדער מיט פארשי" 
דענע פארבן, (אָדער) איינע וועלכע האָט מפיל געווען עפיס װאָס זעט אס װי פיע, 
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שׁקָצִים וּרֹמָשִׂים, רַפַּפֶלֶת יֹם 
אַרְבָּעִים, ווֹצָא דוֹפָן. רַבִּי שִׁמְעוֹן 
מְחַיּב בְּיוֹצָא דוֹפְן: | הַפַּפֶּלֶת אור 
לִשְׁמוֹנִים וְאֶחָד, בֵּית שַׁמַּאי פּוֹטְרִין 
מִן ִקִּרְָּן, בֵּית הִלֵּל מְחַיֵבִים. אֶמְרו 


כריתות א - 


שסט 


וְאֶחֶר? אִם שָׁוֶה לו לַטּוּמְאֶה, לֹא 


יִשָׁׁה לוֹ לַקִּרְבֶּן? אֶמְרוּ לָהֶס בּית 
שַׁמַּאיש לֹא, אִם אֲמַרתֶּם הַמַּפֶּלֶת 
יוֹם שְׁמוֹנִים וְאָחָר,שַׁכַן ָצְאֶה בְשָׁעָה 
שָׁהִיא רְאוּיָה לְהָכִיא בָהּ הִרְבָּף - 


בִית הִלֵּל לָבֵית שַׁמַּאי, מֵאי שְׁנָא 
אוֹר לִשְׁמוֹנִים וְאֶחָד מִיּוֹם שְׁמוֹנִיס 


= = א 


תֹּאמְרוּ כַמַּפֶּלֶת אוֹר לִשְׁמוֹנִים וְאֶחָר, 
שָׁלֹּא יָצְאֶה בְשָׁעֵה שָׁהִיא רְאוּיָה ‏ 





צי װי היישעריקן צי וי ווערים און קריכעדיקע ווערים (שקצים ורמשים) און אויך 
איינע וועלכע האָט מפּיל געווען אין די פירציק טעג, און איך איינע ביי וועלכער 
מען האָט אויפגעשניטן דעם בױיך און ארױיסגענומען דאָס קינד יוצא דופן), 
אויך די דאָזיקע משנה האָבן מיר געהאט אין בכורות פּרק ח' צום סוף משנה א', און 
דאָרט געבן מיר דעם פּירוש דערצו,. אויב זי האָט מפַּיל געווען אין די 40 טעג פון 
זינט זי איז מעוברת געװאָרן,. הייסט עס װי זי האָט מפּיל געװען סתם ואסער. 
ורי' שמעון, און רי שמעון איז מחייב ביי א יוצא דופן. ער האלט, אז אזא פרוי דארף יאָ 
ברענגן דעם קרבן. | 


וי המפלת, אז איינע האָט מפּיל געווען אין דער נאכט (נאָכן אכציקסטן טאָג) 
אוױף דעם איין, און אכציקסטן טאָג (די נאכט פאר דעם 81סטן טאָג זאָגן די בית 
שמאי אז זי איז פּטור (זי דארף ניט ברענגן קיין קרבן). כדי צו פארשטיין דארף מען 
וויסן װאָס מיר האָבן פריער געגעבן אז אויב א פרוי האָט געבוירן א מיידל דארף 
זי װאַרטן אכציק טעג, און ערשט דעם 81טן טאָג קאָן זי ברענגן איר קרבן. אויב זי 
האָט מפּיל געווען דעם 80סטן טאָג, דארף זי ברענגן נור דעם קרבן פאר דעם מיידל 
װאָס זי האָט געהאט פריער געבוירן, אָבער ניט פאר דעם מפּיל זיין, ווייל דאָס הייסט - 
אז זי האָט מפּיל געווען אין די ,,מלאת", איידער עס זיינען פול געװאָרן אירע 80 טעג, 
אויב זי האָט מפּיל געווען דעם 81סטן טאָג דאַרף זי ברענגן 2 קרבנות, איינעם פאַר 
דעם מיידל, און איינעם פאר דעם מפּיל זיין, ווייל זי האָט מפּיל געווען נאָך דער 
.מלאת", די שאלה איז, אויב זי האָט מפּיל געווען אין דער נאַכט פאר דעם 81סטן 
טאָג. זאָגן די בית שמאי אַז ווייל ביינאַכט קאָן מען דאָך ניט ברענגן קיין קרבן, איז 
דאָך די פרוי נאָכניט ארויס פון אירע ,,מלאת", פון איר צייט ווען זי קאָן נאָכניט ברענגן 
-דעם קרבן פאר דעם מיידל, הייסט עס דאַריבער וי זי האָט מפּיל געווען אין די 
,מלאת", און זי דארף פארן מפּיל זיין ניט ברענגן קיין קרבן. בית הלל, (אָבער) די 
בית הלל זאָגן אז זי דארף (ברענגן דעם קרבן אויך פאר דעם מפּיל זיין). וייל די 
נאכט ווערט דאָך צוגערעכנט צום מאָרגענדיקן טאָג, הייסט עס דאריבער וי זי האָט 
מפּיל געווען דעם 81סטן טאָג, נאָך דער ,,מלאת". אָמרו, האָבן די בית הלל געזאָגט צו 
די בית שמאי, מיט װאָס איז די נאכט צום 81סטן טאָג אנדערש פון 81סטן טאָג, (אוף 
אויב זי (די נאכט) איז גלייך צו אים (צום 81סטן טאָג) וועגן טומאה (אז אױב זי זעט 
אין דער דאָזיקער נאכט בלוט אין עס נידה-בלוט און זי ווערט טמא) פארװאָס זאָל 
זי ניט גלייך זיין צו אים אויך וועגן קרבן (אַז אויב זי האָט דאמאָלס מפּיל געווען זאָל 
זי דארפן ברענגן א באַזונדערן קרבן פאַרן מפּיל זיין)? די בית הלל ברענגן די ראיה 
פון נידה-בלוט, אז די נאַכט צום 81סטן טאָג הייסט שוין נאָך דער ,,מלאת" (װוי מיר 
האָבן דערקלערט פריער אין משנה ג'. אָמרו להם, האָבן די בית שמאי געזאָגט צו 
זײי: ניין, אוב איר זאָגט וועגן איינער וועלכע האָט מפיל געווען אין 81סטן טאָג (אז 
זי דארף ברענגן א באזונדערן קרבן פארן מפיל זיין), אין עס דערפאַר וויל זִי (די 
פרוי) אין דאמאָלס ארויס אין א צייט ווען זי קאָן שוין ברענגן דעם קרבן (פאר דעם 
מיידל, װאָס זי האָט פריער געבוירן, און דאריבער הייסט עס שוין נאָך דער ,,מלאת"), 
אָבער צי קאָנט איר דאָס זעלביקע זאָגן וועגן איינער וועלכע האָט מפיל געוען אין 
דער נאכט צום 81סטן טאָג, וועלכע איז דאָך דאמאָלס נאָכניט ארויס אין אַ צייט ווען 


310 | 
לְהָבִיא בָהּ הִרְבֶּןְ" אֶמְרוּ לָהֶם בִּית 
הִפֵּל, וַהֲרִי הַמַּטֶּלֶת יום שְׁמוֹנים 
ְאֶחֶד שָׁחַל לִהְיוֹת בְּשֶַּׁת תּוכִיחַ 
שָׁלֹא יָצְאָה בְשָׁעָה שָׁהִיא רְאוּיָה 
לְהָכִיא בָהּ הֶרְבֶּן, וְַיּכֶת בַּקִּרִבּן 
אֶמְרוּ לְהֶם בִּית שַׁמַּאי, לֹא, אִם 


אֲמַרְתָּם בַּמַָּלֶת יום שְׁמוֹנִים וְאֶחֶר. | 


שָׁחֵל לִהְיוֹת בְּשַׁבֶּת, שָׁאַ עַל פִּי 


עָבּוּר, תֹּאמְרוּ בַַּפֶּלֶת אוֹר לִשְׁמוֹנִים. 





כריתות א שע 


שָׁאֵינ רְאוּי לְִרבן יָחִיר, רָאוּי לְקרְבֵּן 


ואָחָר, שָׁאֵין הַפֹיְלָה רְאוּי לא לִקֶרְבֵּן 


יָחִיר וְלֹא לְקִרְכֵּן צִכּוּר? הַדָּמִים 


אָינְן מוֹכִיחִין, שָׁהמַמָלֶת בְּתֹך 
מְלֹאת, דָּמֶיהָ טְמַאִין. וּפְטוּרָה מן. 
הַקָּרְבֶּן ‏ ז הָאֵשֶׁה שָׁיֵשׁ עָלֶיהָ ספק 
חֲמִשָּׁה זִיבוֹת וְסֶפָק חֲמָשָׁה לִידוֹת, 


זי קאָן ברענגן דעם קרבן (פאר דעם מיידל װאָס זי האָט פריער געבוירן?). און דא" 
ריבער הייסט עס װוי זי איז נאָך אין דער ,,מלאת" און זי דארף פאר דעם מפּיל זיין 
ניט ברענגן קיין באזונדערן קרבן. אָמרו להס, האָבן די בית הלל צו זי (צו די בית . 
שמאי) געזאָגט: (קייגן איער דאָזיקער טענה) קאָן דאָך באווייזן (דער פאל) ווען איינע . 
איז מפיל אין 81סטן, וועלכער איז אויסגעפאַלן אים שבת, און די דאָזיקע איז דאָך אויך. 
ניט ארויס אין א צייט ווען זי קאָן ברענגן דעם קרבן (פאר דעם פריער-געבוירענעם 
מיידל, מחמת איס שבת טאָר מען דאָך ניט ברענגן דעם קרבן) און (פונדעסטוועג) 
דארף זי ברענגן א קרבן (באזונדער פאר דעם מפיל זיין) ! ממילא זען מיר דאָך דער" 
פון אז דאָס ארויסגיין אין א צייט ווען זי קאָן נאָכניט ברענגן דעם קרבן, איז ניט קיין 
ראיה אז דאָס איז ניט נאָך דער ,,מלאת", און א ראיה איז נור דאָס .בלוט", װאָס / 
אויב זי זעט עס אין דער נאכט צום 81סטן טאָג איז עס נידה"בלוט, אזוי װי די בית 
הלל האָבן פריער געזאָגט. אָמרו להן, האָבן צו זיי געזאָגט די בית שמאי: ניין (דאָס 
איז ניט קיין ראיה), ווארום אויב איר זאָגט וועגן איינער וועלכער האָט מפיל געווען 
אין 81סטן טאָג וועלכער איז געפאלן אים שבת (אז זי דאַרף ברענגן א באזונדערן קרבן 
פאר מפיל זיין, איז עס דערפאר) װאָס כאָטש שבת קאָן מען ניט ברענגן דעם קרבן 
פון א יחיד װואָס אן איינצעלנער מענטש דארף ברענגן) אָבער מ'קאָן אים שבת) . 
ברענגן א קרבן ציבור װואָס דאָס גאנצע פאָלק ברענגט, למשל דעם קרבן תמיד, אוך 
דאריבער הייסט עס אז די פרוי איז ארויס אין אצייט ווען מען קאָן ברענגן א קרבן, 
אָבער צי קאָנט איר דאָסזעלביקע זאָגן וועגן איינער וועלכע האָט מפיל געווען אין 
דער נאכט צום 81סטן טאָג, װאָס ביינאכט קאָן מען ניט ברענגן (קיין שום קרב) ניט. 
קיין קרבן פון א יחיד און ניט קיין קרבן פון ציבור. ממילא הייסט עס װי זי איז נאָך. 
אין די מלאת. איצט געבן צו די בית שמאי. אויך פארװאָס זי נעמען ניט אָן די סברא 
פון די בית הלל וועגן .בלוט". הדמים, דאָס בלוט װואָס אוב זי זעט אין דער נאכט 
צום 81סטן טאָג הייסט שוין נידה-בלוט) איז ניט קיין ראיה (אז דאריבער הייסט 
שױן נאָך דער /,מלאת"), ווארוס אױב א פרו איז מפיל אין די .מלאת" (פאַר די . 
0 טעג נאָכן געבוירן א מיידל) איז איר בלוט טמא זי איז טמא צו איר מאן צוליב 
דעם מפּיל זיי) און (פונדעסטוועג) דארף זי נישט ברענגן קיין (באזונדער) קרבן 
(פאר דעם מפּיל זיין. ווייל זי האָט דאָך מפּיל געווען אין די , מלאת"-טעג; און דער" 
פון זען מיר אז דאָס .בלוט" איז ניט קיין ראיהי - : | ר 

ז האשה, אױב א פרױ האָט פינף פאלן פון ספק-געבורט זי האָט פינף מאָל 
מפֿיל געווען. און זי ווייסט ניט צי זי האָט מפיל געווען ריכטיקע נפלים און זי דארף 
ברענגן קרבנות פאר יעדן באזונדער, צי עס איז געווען וואסער און דארף אינגאנצן. 
קיין קרבן ניט ברענגן, אָדער פינף פאלן פון ספק'זיבה מי האָט געזען פינף מאָל. 
צו דריי טעג נאָכאנאנד בלוט, און זי וייסט ניט צי דאָס איז אין די טעג וען זי 
ווערט דאדורך א זבה, און זי דארף דערנאָך ברענגן פינף מאָל צו פּאָר טויבן קרבנות, 
צי דאָס איז געווען אין די טעג ווען זי ווערט ניט קיין זבה און דארף קיין קרבנות. 


1 
מְכִיאָה קְִבֶּן אָחֶר. וְאוֹכלת בְִּבָחִים 


וְאֵין הַשְׁאֶר. עֲלֶיהָ חוֹכָה. חָמֵשׁ 
לֵירוֹת וַדָּאוֹת חָמֵשׁ זִיבוֹת וַדָּאוֹת, 


מְּכִיאֶה קֶרְכֶּן אָחָר, וְאוֹכָלָת כְַּכָחִים. 


וְהַשְׁאֶר עֲלֶיהָ חוֹבָה, מַעֲשָׂה שָׁעִמְדּו 


כריתות א - 


שעא 
לא אֶלין הַליְלָה, עַר שִׁיְּיּ ביג 
נִכְנֶם לבת דין וְלִמֵּה, הָאֲשֶׁה שָׁיֵשׁ. 
עָלֶיהָ חָמֶשׁ לֵידוֹת וַדָּאוֹת, חָמֶשׁ 
זִיבוֹת וַדָּאוֹת, מְבִיאָה קִרְבֶּן אֶחֶר,. 
וְאוֹכָלַת בְִּבָחִים, וְאֵין הַשְּׁאֶר עֲלֶיה 





קִנִּים בִּירוּשָׁלם ְדִינרִי זָהָב. אָמַי | חוֹכָה, וְעִמְדּוּ קִנִּים בּוֹ בַיֹּם 
רְּןשִׁמְעוֹ בֶּןגּמְליאֵל, הַמָּעֹן הַוְה | בְּרבְעְתִיםו 4‏ - 


בכלל ניט ברענגן), ברענגט זי איין קרבן (איין חטאת עוף), און זי מעג עסן דערנאָך. 
קרבנות. און די איבריקע (פיר קרבנות) זענען ניט מער אױף איר קיין חוב. 
זי דארף זי ניט ברענגן, ווייל עס איז דאָך א חטאת עוף װאָס מען ברענגט צוליב ספק, 
און ווייל דערמיט װאָס זי ברענגט איין טויב פאר א חטאת עוף (און איינע פאר אַ 
עולה) מעג זי שוין עסן קרבנות, דאוף זי די איבריקע ספק קרבנות ניט ברענגף 
וועגן די זיבה-טעג און ניט'זיבה-טעג זע פריער ערכין פּרק ב' משנה א' ביי דער 
הלכה פון ,,אין פּתח בטועה". חמש לידות ודאות, אוב א פרי האָט פינף זיכערע 
געבורטן (זי האָט פינף מאָל מפיל געווען זיכערע נפלים און זי דארף אויף זיכער 
ברענגן קרבנות) אָדער פינף זיכערע פאלן פון זיבה מי האָט זיכער געזען פינף מאָל 
בלוט, צו דריי טעג נאָכאנאנד יעדעס מאָל, אין די זיבה-טעג), ברענגט זי איין קרבן 
(איין פאָר טויבן, איין טױב פאר א עולה און איין טויב פאר א חטאת) און זי מעג ‏ 
זערנאָך עסן קרבנות,. און די איבריקע (פיר טױב פאָר) אין אויף איר א חוב (ז" 
דארף זיי ברענגן). אָבער קרבנות מעג זי עסן באלד נאָכן ברענגן איין קרבן. דער טעם 
איז, ווייל עס איז פּונקט װי ווען די פרוי װאָלט טמא געװאָרן 5 מאָל, װאָלט געהאָלפן ‏ 
דערנאָך ווען זי איז זיך טובל אײינמאָל, אזוי איז אויך דאָ מיט דעם קרבן, וועלכן זײ 
ברענגט כדי זי זאָל ווערן ריין צו מעגן עסן קרבנות. מעשה, עס איז געווען א מעשת. 
או (טויבן זענען טייער געוואָרן און) דער פּרײז פון צויי טויב-פאָרן אין ירושלים. 
איז געווען (צוױי) גאָלדענע דינרים (רענדלען). וייל עס זענען געקומען א סך ‏ 
פרויען קיין ירושלים, װאָס יעדע פון זיי האָט געדארפן ברענגן צו עטלעכע טויבן- 
פּאָרן פאר עטלעכע געבורט-פאלן צי זיבה-פאלן. איין גאָלדענער דינר (די אלט"גרי" 
כישע מטבע דענאריאַן) איז געווען 25 זילבערנע דינרים. די טויבן זענען אזוי טייער 
געװאָרן אז מען האָט געצאָלט פאר א פּאָר טויבן איין גאָלדענעם דינר. אָמר, האָט רבן 
שמעון בן גמליאל געזאָגט: איך עװוער ביים בית המקדש (,המעון הזה", , ביים דאָ- 
זיקן הויזי), אז איך װעל ניט מיך לייגן שלאָפּן היינט ביינאכט, ביז זיי (די טױבן- ‏ 
פּאָרן) װעלן קאָסטן (ניס מער וי) זילבערנע דינרינ. מיט דינרים סתם מיינט מען 
זילבערנע דינרים". נכנם, איז ער (רבן שמעון בן גמליאל) אריינגעגאנגן צום בית 
דין און ער האָט געלערנט (געפסקנט די הלכה), אז א פרוי ואָס האָט אויף זיך פינף 
זיכערע געבורט-פּאלן, אָדער פּינף זיכערע זיבה-פאלן זאָל זי בּרענגן נור איין קרבן ‏ 
און זי מעג עסן קרבנות, און די איבריקע (פיר טיבן פֿאָרן-קרבנות) זענען ניט 
אויף איר קיין חובה מי דארף זיי ניט ברענגן). און אין דאָזיקן טאָג זענען (די פּריזן ‏ 
פון די טױב פּאַרן באלד געפאלן און) די טױבןפֿאָרן זענען געװאָרן צו פירטל- 
דינר (א פּאָר). ,.ברבעתים", צו צוויי פערטל פון א זילבערנעם דינר פאר צוויי טויבן-" 
פּאָרן. עס איז געווען אמאָל א מטבע ,רבעת", װאָס איז געווען א פערטל פון א זיל-. 
בערנעם דינר (זע מעשר שני פּרק ב' משנה ט' אין אונזער פּירוש). רבן שמעון בן 
גמליאל איז געווען נשיא איבער די יידן און ער האָט געוואוינט אין ירושלים פארן 
חורבן פון 2טן בית המקדש, און אין דער צייט פון חורבן איז ער אומגעקומען אויף 
קידוש השם, און ער װערט גערעכנט צוישן די עשרה הרוגי מלכות. כאָטש דער דין ‏ 
איז, אז די פרוי דארף יאָ ברענגן די איבריקע קרבנות, האָט אָבער רבן שמעין בן 
גמליאל געהאלטן אז אין אַזאַ צייט פון נויט זאָל מען לערנען אַנדערש קייגן דעט די 
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א אִרבָּעָה מִחְסְּרֵי כפּוּרִים , | שִׁזָרֵק עלָיו הַדֶּם. ור לְיַׁנ 
אֵלּּ הָן מֶחְפְרִי ִפּורים, הַזֶב, וְהַָּכָה. | על הַזּוֹ ִּשְׁנְָה. הַבָּא על הַשִׁפָחָהי 
מיוֹלָדְת וְהַמְּצוֹרֶע. רַבִּי אֲליעָזר בֶּן | זיר שָׁנִּטְמָּא. על שְׁבוּעַת הָעֲרוּת, 
יַעֲקבֿ אוֹמָר, נֵּר מֶחְסֵּר כַסָּרֶה. ער | וְעַל שְׁבועת הַפִּקֹּן: { חֲמִשָּׁה 


צוליב ,,עת לעשות לה' הפרו תורתך", ווען עס איז נויטיק צו טאָן א זאך פאר גאָט 
זאָל מען אמאָל עובר זיין אויף א דין (זע אין מסכתא ברכות צום סוף פון לעצטן פּרק). 
און ווייל ער האָט געזען, אז די אָרימע פרויען װעלן אפילו קיין איין קרבן אויך 
ניט קאָנען ברענגן און זיי װעלן עובר זיין און עסן קרבנות ווען זיי זיינען נאָך טמא, 
דאריבער האָט ער אזוי געפּסקנט, כדי די טױיב"פּאָרן זאָלן ווערן ביליקער. - 

| פרק ב. י 

א. ארבעה, עס זענען פאראן פיר (סאָרטן מענטשן וועלכע זענען מחוסרי כי- 
פורים. מיט ,, מחזסר כיפורים" ,עס פעלט אים די כפּרה", מיינט מען אַזאַ מענטש, 
וועלכער דארף ברענגן א קרבן ניט ווייל ער האָט געטאָן א עבירה, נאָר ווייל ער איז 
געווען פריער טמא און ער האָט זיך טובל געווען, און כל זמן ער האָט ניט געבראכט 
דעם קרבן איז ער נאָך אלץ טמא אַזױ אַז ער טאָר ניט עסן קיין קרבנות (קיין פלייש 
צי מנחות פון קרבנות). זאָגט די משנה אז אַזעלכע זענען פאראן פיר סאָרטן 
וארבעה, און עס זענען פאראן פּיר (סאָרטן עבירות) פאר וועלכע מען דארף ברענגן 
/א קרבן) סײ ווען מען האָט זי געטאָן במזיד (וויסנדיק אז מען טוט די עבירה), 
און סיי ווען מען האָט זי געטאָן בשוגג (ניט וויסנדיק). די משנה רעכנט צוערשט אויס 
די 4 מחוסרי כיפּורים, אלו הן, די דאָזיקע זענען די מחוסרי כיפורים: א זב (א מאן 
פון וועמען עס האָט גערינען דריי מאָל אפילו אין איין טאָג אן אומריינע פליסיקייט), 
און א זבה (א פרוי פון וועלכער עס האָט גערינען דריי מאָל אין דריי טעג נאָכאנאנד 
אן אומריינע פליסיקייט), און א קימפּעטאָרין (א יולדת, וועלכע האָט געהאַט אַ קינד 
אָדער וועלכע האָט מפיל געווען) און א מצורע (א מענטש וועלכער האָט געהאט אַ 
קרעציקייט). די דאָזיקע נאָכדעם וי זיי ווערן אויס זב צי אויס זבה, צי אויס קימ" 
פּעטאָרין צי אויס מצורע, זענען זיך טובל און ווערן זיי ריין, און זיי דארפן ברענגן די 
קרבנות, כדי זיי זאָלן ווערן אין גאנצן ריין און זאָלן מעגן עסן קרבנות. איידער יע" 
דער פון זיי ברענגט די קרבנות הייסט ער , מחוסר כיפּורים", ,עס פעלט דער קרבן", 
און ער טאָר נאָכניט עסן קרבנות. ר' אליעזר בן יעקב זאָגט, אז אױיך א גר (א גױ 
װאָס האָט זיך מגייר געווען און זיך מל געווען און טובל געווען, און ער דארף ברענגן 
א קרב אָדער א בהמה א עולה אָדער א פּאָר טױבן ביידע עולות) הײסט א מחוסר . 
כיפּורים, אַזױ לאנג װי מען האָט נאָכניט געשפריצט פאר זיינעטוועגן דאָס בלוט 
(פון זיין קרבן אויפן מזבח), און אויך א נזיר (הייסט א מחוסר כיפורים, אז כל זמן 
ער האָט נאָכן פארענדיקן זיינע נזירות-טעג נאָכניט געבראכט זיינע קרבנות טאָר ער 
ניט) טרינקן קיין וויין און ניט אָפּשערן זיך און ניט מטמא זיין זיך צו מתים. וועגן נזיר 
און די קרבנות וועלכע ער דארף ברענגן נאָכן פארענדיקן די נזירות זע אין דער 
הקדמה צו מסכתא נזיר און מסכתא נזיר פּרק ו' משנות זי, חי און ט'. 

ב. אלו, די דאָזיקע ברענגן (א קרב) פאר האָבן געטאָן די עבירות סיי במְזִיד 
און סיי בשוגג: ער עס קומט אױף א שקלאפין (א שפחה חרופה, און וױיטער אין 
משנה ה' ווערט געלערנט ואָס מען מיינט דערמיט), און א נזיר וועלכער איז טמא 
געװאָרן (און ווען ער ווערט ריין דארף ער ברענגן קרבנות), און װער עס עװוערט 
א פאלשע עדות-שבועה (אז ער וייסט ניט איינעס עדות צו זאָגן און באמת וייסט ער 
יאָ), און ווער עס שווערט א פאלשע פיקדון-שבועה (אז עס קומט ניט איינעם ביי אים 
קיין געלט אָדער א זאך און באמת קומט יענעם יאָ). די אלע דאָזיקע דארפן ברענגן 
דעם קרבן אפילו ווען זיי האָבן עס געטאָן במזיד; אָבער ביי אלע אנדערע עבירות 





53 
מְבִיאִין הֶרְבְּן אֶחָד על עֲבֵירוֹת 
הַרְבָּה, נַחֲמִשָּׁה מְכִיאִים קָרְבֶּן עוֹלָה 


ויוֹרֵד, אַפּוּ מְכִיאִין הִרְבֶּן אֶחֶר על 
עְבִירוֹת הַרְכָּה, הַכָּא על הַשִׁפְּזָה 


כִּיאוֹת הַרְבָּה, וְנְזִיר שָׁנִּטְמָא טִמָאוֹת 


הַרְבָּה, וְהַמְקַנּא לְאִשְׁתּוֹ על יְדִי 


כריתות ב 





שעג 
אַנָשִׁים הַרבָּה, וּמְצוֹרֶע שֶׁנִּתְנגַע 
נְגָעִים הַרְבָּה. הָבִיא צִמּוֹרָיו ונחְנגּע, 
לא עעֲלוּ לוּ, עֶר שָׁיָבִיא אֶת חַטָּאתוּ. 
רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, עֶר שֶׁיָבִיא אָז - 
אֲשָׁמוֹ: ר הָאִשָׁה שָׁיְלְדָה וְלָרוֹת 
הַרְכָּה, הִפִּילָה בְּתוֹך שְׁמוֹנִים נְקֵכֶה 


ברענגט מען א קרבן נאָר ווען מען האָט געטאָן די עבירה בשוגג. וועגן נזיר טמא און 
זיינע קרבנות זע נזיר פּרק וי מִשנה וי. וועגן שבועת העדות זע שבועות פּרק ד' משנה 
א!. וועגן שבועת הפיקדון זע שבועות פּרק ה' משנה א'. וועגן שפחה חרופה זע ויי" 
טער משנת ה' 

ג. חמשה, פינף ברענגן איין קרבן פאר א סך עבירות (פאר האָבן געטאָן די- 
| זעלביקע עבירה א סך מאָל). געוויינטליך אויב מען טוט איין עבירה עטליכע מאָל 
דארף מען ברענגן א קרבן פאר יעדעס מאָל; אָבער ביי די עבירות װאָס די משנה װועט 
ווייטער אויסרעכנען ברענגט מען איין קרבן פאר אלע מאָל. וחמשה, און פינף ברענגן 
א קרבן עולה ויורד. מיט ,, עולה ויורד", ארויף און אראָפּ*, מיינט מען אז.א רייכער 
מאַן ברענגט א בהמה פאר אַ קרבן חטאת, און אן אָרימאן ברענגט א פּאָר טויבן (איינע 
פאַר עולה און איינע פאר א חטאת), און גאָר א גרויסער אָרימאן ברענגט א מעסטל- 
מעל פאַר אַ מנחה. אלו, די דאָזיקע ברענגן איין קרבן פאר אַסך עבירות (פאר האָבן 
געטאָן די עבירה א סך מאָס: אז איינער קומט אױף א שקלאפין (שפחה חרופה) א 
סך מאָל; און א נזיר וועלכער איז טמא געװאָרן אַ סך מאָל (און ער דאָרף ברענגן 
קרבנות); און איינער וועלכער װאַרנט זיין פרױ קייגן אַ סך פרעמדע מענער. 
ער ווארענט איר אז זי זאָל זיך ניט טרעפן מיט די דאָזיקע מענער אין געהיים, און 
זי האָט זיך יאָ געטראָפן מיט זיי, הייסט זי א סוטה, און דער מאן ברענגט זי קיין 
ירושלים צו געבן איר צו טרינקן דאָס ביטער-װאַסער (מים המאררים), און ער דאַרף 
מיט ברענגן א קרבן מנחה. זאָגט די משנה, אז אפילו ער האָט זי געװאָרנט קייגן 
עטליכע מענער איז גענוג פאַר אים צו ברענגן איין קרבן. ומצורע, און אַ מצורע, 
וועלכע איז קרעציק געװאָרן מיט א סך קרעץ. ער האָט באקומען א קרעציקייט און 
ער איז געװאָרן אויסגעהיילט און דערנאָך האָט ער װידער באַקומען אַ קרעציקייט 
און געװאָרן אויסגעהיילט און אַזױ איז געווען עטליכע מאָל, איז גענוג ווען ער 
ברענגט דערנאָך איין קרבן פאַר אַלע קרעציקייטן, כדי ער זאָל ווערן טהור. הביא, 
אוב ער (א מצוּרע וועלכער איז געװואָרן אויסגעהיילט און ער דאַרף ברענגן פייגל, 
און אױב ער איז רייך דאָרף ער נאָך צו-ברענגן א' שעפס פאר א עולה און אַ שעפס 
פּאַר אַן אשׁם און א נקבה-שעפס פאַר אַ חטאת, און אב ער איז אָרעס דאַרף ער 
ברענגן צוױי טויבן, איינע פאר אַ עולה און איינע פאַר אַ חטאת, און אויך אַ שועפס 
פאַר אַן אשם, או) ער האָט געבראַכט די פייגל און ער איז ווידער קרעציק געװאָרן, 
ווערן זי אים ניט פאררעכנט ביז ער האָט געבראַכט זיין קרבן חטאת. די גמרא 
טייטשט, אז אויב ער איז געווען אן אָרימאן ביים ברענגן די פייגל און ער איז דער" 
נאָך רייך געװאָרן, אָדער פארקערט, ביים ברענגן די פייגל איז ער געווען רייך און 
דערנאָך איז ער געװאָרן אָרים, דארף ער ברענגן לויט זיין מצב אין וועלכן ער איז 
ווען ער ברענגט דעם קרבן חטאת; אויב ער איז דאמאָלס רייך ברענגט ער דעם קרבן 
פון אַ רייכן, און אויב ער איז דאמאָלס אָרים ברענגט ער דעם קרבן פון אַן אָרימאן. 
רי יהודה זאָגט אז ביז ער ברענגט זיין קרבן אשס. ער דארף ברענגן לוט זיין מצב 
אין דער צייט (ניט פון קרבן חטאת נאָר) פון קרבן אשם. | 

ד. האשה, א פרו וועלכע האָט געבױירן (אָדער מפיל געוען אַ סך קינדער 
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ְָזָרֶה וְהִפִילָה בְּתוֹף שְׁמוֹנִים נְקָבָהי 
ְהַמַפּלֶת תָּאוֹמִים, רִבּייְהוּדָה אוֹמֵרי 
מְבִיאָה עַל הָרִאשׁוֹן וְאִינָה מְבִיאָה 
על הַשָּׁנִי. מְבִיאָה עַל הַשְׁלִישִׁי 
וְאֵינָה מְבִיאָה עַל הָרְבִיעִי. אֵלו 


כריתות ב / 
שְׁמִיעָת הַקּוֹל, וְעַל בְּטּוּי שְׂפָתַיִםו. 


שעד 


ועַל טֶמְאַת מִקְדֶּשׁ ְְָשָׁיו ְַיָֹרֶת 
וְהַמְּצֹרֶע. וּמַח בִּין הַשְׁפחֶה לְבִין 
כָל הָעֲרְיוֹתז שָׁלֹא שָׁוְחָה לְהֶה לא. 
בְעֹנֶשׁ וְלֹא בַקרְבְן. שׁכָּל הַָרָיוֹת. 





מְכִיאִן הְֶבֶּן עוֹלָה וֹרֵר, על | בְחַטָּאאת. וְהַשִׁפְּחָה בְאֶשֶׁם. וכָּ 
(דהיינ), זי האָט געבוירן א מיידל און דערנאָך איידער עס זענען אַריבער אכציק טעג 

האָט זי מפּיל געווען א מיידל, און דערנאָך איידער עס זענען אַריבער אַכציק טעג (פון - 
מפּיל זיין אָבער נאָך אַכציק טעג פון ערשטן קינד) האָט זי ווידער מפּיל געווען, אָדער 
זי האָט מפיל געווען א צווילינג (זי איז געווען מעוברת מיט דריי קינדער, און זי האָט . 
געבוירן איינעם, און דערנאָך האָט זי מפיל געווען א יינגל אין די ,,מלאת"-טעג, פאר - 
די 40 טעג אױב דאָס קינד איז געווען א יינגל, און דערנאָך האָט זי מפיל געווען דאָס 
דריטע קינד פאר די 40 טעג פון צוייטן מפיל זיין, אָבער נאָך די 40 טעג פון ערשטן 
יינגל), זאָגט ר' יהודה אז זי ברענגט אַ קרבן (דעם קרבן װאָס א קימפּעטאָרין דאַרף. 
ברענגן ווען זי האָט געבוירן אָדער מפיל געווען אַ קינש) פאר דעם ערשטן קינד, או / 
זי דארף ניט ברענגן פאר דעם צווייטן (מפיל זיין) און זי ברענגט פאר דעם דריטן 
מפיל זיין, און זי דארף ניט ברענגן פאר דעם פירטן (אױב זי האָט מפיל געוען. 
דריי מאָל נאָכן געבוירן דאָס ערשטע קינד. דער טעם איז, ווייל אויב אַ פרוי אין . 
מפּיל אין די מלאת-טעג (מיר האָבן פריער פּרק א' משנה ג' און משנה זי דערקלערט, - 
אַז די מלאת"טעג הייסן ביז 40 טעג נאָכן געבוירן א יינגל און 80 טעג נאָכן געבוירן. 
אַ מיידל) איז גענוג ווען זי ברענגט איין קרבן פאַר אַלע מפּיל-זיין. דאריבער ווייל 
דאָס צווייטע איז דאָך געווען אין די מלאת-טעג פון דעם ערשטן איז גענוג װען זי 
ברענגט אַ קרבן אויפן ערשטן אָלין, און זי ברענגט ניט קיין קרבן פאר דעם צווייטן . 
אָבער דאָס דריטע איז דאָך שוין געווען נאָך די מלאת-טעג פון ערשטן (כאָטש אין 
די מלאת טעג פון צווייטן, אָבער אויפן צווייטן האָט זי דאָך ניט געבראכט קיין קרבן). 
דאַריבער דארף זי ברענגן אַ קרבן אויפן דריטן; און אויפן פירטן, װאָס איז דאָך אין . 
די מלאת-טעג פון דריטן, דארף זי װידער ניט ברענגן קיין קרבן. -- אלו די דאָזיקע . 
ברענגן א קרבן עולה רורד וא רייכער מאן ברענגט א רייכערן קרבן און אַן אַרימאן . 
אָן אָרימערן, װי מיר האָבן פריער געלערנט): א פאלשע עדות-שבועה (שמיעת קול, 
ווען איינער שווערט פאלש, אז ער ווייסט ניט איינעם עדות צו זאָגן און באמת וייסט. 
ער יאָ), און פאר פאַלש שווערן (ביטוי שפתים, למשל ווען ער שוערט אז ער זאָל 
ניט עסן עפיס, און ער האָט יאָ געגעסן), און אַז איינער וועלכער איז טמא איז אַרײנ. 
געגאנגן אין בית המקדש אָדער ער האָט געגעסן קרבנות (טומאת מקדש וקדשיש, 
און אַ קימפּעטאָרין, און אַ מצורע (א מענש וועלכער האָט געהאַט א קרעציקייט און 
ער איז געוואָרן דערפון אויסגעהיילט). וועגן פאַלשער שבועת עדות זע שבועות פּרק. 
ד' משנה אי. וועגן פאַלשער שבועה זע שבועות פּרק ג' משנה א'. וועגן טומאת מקדש 
וקדשיו זע שבועות פּרק אי משנה א' און 3'. וועגן קימפּעטאָרין (יולדת) האָבן מיר 
געגעבן פריער פּרק אי משנה ג'. וועגן מצורע האָבן מיר געגעבן פריער משנה ג' אין 
איצטיקן פּרק. -- ומה בי און װאָס איז דער אונטערשיד צווישן (דער עבירה פִּו 
לעבן מיט) אַ שקלאפין שפחה) און דער עבירה פון לעבן מיט איינער פו) די אנ . 
דערע פארבאָטענע פרויען (עריות, װאָס פאר לעבן מיט זײי קומט כרת און א קרבך 
חטאת) װאָס זי (די עבירה מיט א שקלאפי) איז ניט גלייך צו זי ניט אין דער שטראָף . 
און ניט וועגן ברענגן א קרבן? און די משנה גיט דאָ דעם אונטערשיד. שכל, װאָס אלע . 
אַנדערע פארבאָטענע עריות-פרויען (למשל, לעבן מיט אן אייגענער שוועסטער), קומט 

עפאר טאָן עס בשוג) א קרבן חטאת, און (פאר לעבן מיט) א שקלאפין קומט א קרבן 
אשס; ביי אַלע אַנדערע עריות-פרויען ברענגט מען דעם קרבן א נקבה (א שעפס אַ 


= 
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ָערָיוֹת בִּנְְבָ,וְשִׁפָחָה בְָכָה.| כָּ 


הָערְיוֹת אֶחָד הָאִישׁ וְאֶחָד הָאֲשֶׁה. 
שוין בַּמַכּוֹת וּבְקרְבֶּן. וּבְשִׁפְחָה לא 


הִשְׁוֶה אֶת הָאִישׁ לָאֶשָׁה בַּמַּכּוֹת, 
וְלֹא אֶת הָאִשָׁה לָאִישׁ קרב כֶּל 
הַערִיוֹת עֲשֶׂה כָהָן אֶת הַמֶּעֲרָה 


כַּגּוֹמֶר, וְחַיִב עַל כָּל בִּיאָה וּבִיאָה, 


כריתות ב 





שעה 
זֶה חוֹמֵר הָחָמִיר בַּשְׂפָחָה. שָׁעֲשֶׂה. 
ה אֶת הַמַּדִד כַּשׁנֵנוּ 

י ה אִז. חא. 
שִׁפֶחָה? כֶּל שֶׁחֶצְיהּ שִׁפְּחָה וְהֶצְיה 


צֵ 


בַּת חוֹרִין, שְׁנָאֲמַר וְהָפָדֶּה לא 


נִפְדָתָה, דִבְרֵי רַבִּי עקֵיכָא. רַבּי 
יִשְׁמעֵאל אוֹמָר, זו הֵיא שַׁמְחָח. 


נקבה), און ביי א שקלאפין (ברענגט מען דעם קרבן אשם) א זכר (א װוידער, א עלטערן - 
שעפּס א זכר); ביי אלע אנדערע עריות-פרויען זענען גלייך סיי דער מאַן און סיי די 
פּרו ווען איינער אַ מאַן לעבט מיט אַ עריות-פרוי, למשל מיט א עוועסטער, קומט 
סי" אים און סיי איר טיילמאָל) מלקות (קלעפ, אױב מען האָט זיי געװאָרנט) און טי 
צו א קרבן (אויב זי האָבן עס געטאָן בשוֹגג דארף ער ברענגן א קרבן אוֹן זי דארף ‏ 
ברענגן אַ קרבן), אָבער ביי לעבן מיט אַ שקלאפין איז ניט דער מאַן גלייך צו דער / 
פרוי וועגן קלעפ, און די פרוי איז ניט גלייך צום מאן וועגן קרבן. ווייל דעם קרבן פאר ‏ 
דער עבירה פון לעבן מיט א שקלאפין ברענגט נור. דער מאַן, און ניט די שקלאפין. 
ווידער די שקלאפין קריגט מלקות קלעפּ, און דער מאַן קריגט ניט קיין מלקות, / 
כל העריות, ביי אַלע אנדערע עריות פרויען האָט מען געמאַכט (גלייך, עס איז די- 
זעלביקע עבירה געטאָ) דעם אָנהױב וי דאָס ענדיגן (המערה, ווען איינער האָט נור 
אָנגעהױבן האָבן די געשלעכטלעכע באציאונג און ניט פארענדיקט). אָבער פאר לעבן 
מיט אַ שקלאַפּין ברענגט מען אַ קרבן נור ווען מען האָט פארענדיקט, אינגאַנצן גץ- 
האט די געשלעכטליכע באַציאונג. וחייב, און (ביי אַלע אַנדערע: עריות-פרויען) קומט 
(צו ברענגן א קרב) פאר יעדעס מאָל עבירה טאָן (ביאה, פאר יעדעס מאָל געש. 
לעכטלעכע באציאונג, אב ער האָט עס געטאָן בשוגג און צווישן איינמאָל און דעםּ 
אנדערן מאָל איז ער געװואָר געװאָרן אז ער האָט געטאָן די עבירה). אָבער פאר לעבן 
מיט אַ שקלאפין אפילו עטליכע מאָל קומט נור איין קרבן, וי מיר האָבן געלערנט ‏ 
פריער אין משנה ג'. זה חומר, דערמיט איז הארבער ביי דער עבירה פון לעבן מיט) 
א שקלאפין, װאָס דאָס טאָן די עבירה במזיד איז גלייך וי מען האָט זי געטאָן בשווגג. 
אויב זי, די שקלאפין, האָט עס געטאָן במזיד איז דער דין אז סיי ער, דער מאן, האָט ‏ 
עס געטאָן במזיד און סיי ער האָט עס געטאָן בשוגג, דארף ער ברענגן א קרבן און 
איר קומט מלקות, אָבער אויב זי האָט עס געטאָן בשוגג, איז דער דין אז סיי ער, דער 
מאן, האָט עס געטאָן במזיד און סיי ער האָט עס געטאָן בשוגג זענען זיי ביידע פּטור,. 
| ה. איזו װאָס הייסט א שקלאפין? פאר וועלכער מען איז מחויב צו ברענגן א 
קרבן אויב מען לעבט מיט איר? כל, יעדע (שקלאפין) וועלכע איז א העלפט שקלאפין 
און א העלפט א באפרייטע (חציה שפחה וחציה בת חורין), ווארים עס ווערט געזאָגט 
(ויקרא י*"ט) ,והפדה לא נפדתה, און אויסגעלייזט אין זי ניט אױסגעלייזט, אַזױ 
זאָגט ר' עקיבא. די גמרא טייטשט, אז מען מיינט דְאָ, אז די דאָזיקע וועלכע איז א 
העלפט שקלאפין און אַ ‏ העלפט פריי (למשל, זי איז געווען די שקלאפין פון צוויי 
שותפים, און איין שותף האָט זי באפרייט), האָט זי מקדש געווען א יידישער קנעכט. 
(וועלכער מעג לעבן אי מיט א שקלאפין אי מיט א יידישער פרוי). ממילא הייסט זי . 
אביסל װי אן אשת איש, די פרוי פון א פרעמדן מאַן, צוליב דעם װאָס זי איז דאָך א 
העלפט א באפרייטע, און מצד דער דאָזיקער העלפט הייסט זי א יידישע פרוי. ר' יש-- 
מעאל זאָגט, אז (די שפחה חרופה װאָס דער פסוק דאָרט אין יקרא י"ט זאָגט אז 
פאר לעבן מיט איר דארף מען ברענגן א קרבן מיינט מען) אינגאנצן א שקלאפי. 
און דאָס װאָס דער פּסוק זאָגט ,והפדה לא נפדתה", איז ווייל , דברה תורה כלשון בני. 
אדם", די תורה רעדט מיטן זעלביקן לשון װאָס מענטשן ריידן, און דער שטייגער 
פון מענטשן איז איבערצוחזרן זיך, ,,און אויסלייזן איז זי ניט געװאָרן אויסגעלייזט", 
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נדְּאִית. רַבִּי אֶלעוֶר בֶּן עזרְיָה אוֹמָר 
כָּל הָעִרְיוֹת מִפּוֹרָשׁוֹת, וּמַה שִׁיוּר? 
אֵין לָנוּ אֶלא שְׁחִצְיָהּ שִׁמּחֶה וְחציָה 
בַּת חוֹרִין: | כָּל הָעַרְיוֹת, אֶחֶד 


א אֶמְרוּ לו, אָכַלְ חַלָבי מֵבִיא 
חַטָּאת. עד אוֹמָר אָכַל וְעַד אוֹמֵר 
לֹא אָכֵל, אִשֶּׁה אוֹמֶרֶת אָכַל וְאֵשֶׁה 
אוֹמֶרֶת לֹא אָכֵל, מֵבִיא אֶשֶׁם תֶּלוּ, 


כריתות ב-ג 


פרק 1 


שעו 
נָדוֹל וְאֶחָד קטְן. הִקּטְן פְּוּר. אֶחֶר 
עֶר וְאֶחֶד יָשֵׁן. הַיְשֵׁן פָּטוּר. אֶחד 
שׁוֹנג וְאֶחָד מֵזִיד, הֲשׁוֹנֵג בְּחַטָּאת 
ְהַמִּזִיר בְּהִכְּרַת; 





עַד אוֹמָר אָכַל וְהוּא אוֹמַר לא 
אָכַלְתִּ, פָּטוּר. שְׁנַיִם אוֹמָרִים אָכַל 
וְהוּא אוֹמַר לֹא אָכַלְתִּי, רַבִּי מָאִיר 
מְחַיֵּב. אָמַר רַבִּי מָאִיר, אָם הֲבִיאוּהוּ 





און באמת מיינט מען, אז זי איז אינגאנצן ניט אויסגעלייזט. ר' אלעזר בן עזריה זאָגט; 
אז וועגן אלע עריות-פרויען ווערט געזאָגט בפירוש (אין דער תורה װאָס מען מיינט 
מיט זיי), און פארװאָס האָט (דאָ, ביי דער שקלאפין, די תורה) עפּיס איבערגעלאָזט 
נצוגעגעבן די ווערטער ,,והפדה לא נפדתה")? (בלייבט אונז ניט מער) נאָר אז (דאָס 
מיינט) א העלפט שקלאפין און א העלפט א באפרייטע. אָבער פאר א גאנצער שקלאפין 
דארף מען ניט ברענגן קיין קרבן. | | 

ו כל העריות, ביי (דער עבירה פון לעבן מיט) אַלע עריות (פרויען, מיט וועל- 
כע מען טאָרניט לעבן, און אױב מען טוט די עבירה במזיד קומט כרת, און אױב 
בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת), איז אוב איינער (דער מאן צי די פרו) 
אין א דערוואקסענער און איינער אַ קליינער (למשל א דערוואקסענער מאן, עלטער 
פון 13 יאָר האָט געלעבט מיט א יינג מײידעל װאָס איז יינגער פון צוועלף יאָר 
מיט א טאָג, אָדער א דערוואקסן מיידל האָט געלעבט מיט א יינג יינגל, איז דער 
יט דערוואקסענער פּטור. און די שטראָף (כרת צי ברענגן א קרבן) קומט נאָר דעם 
דערוואקסענעם. אחד ער, אויב איינער פון זיי איז געווען וואך (ניט געשלאָפּן בעת טאָן 
די עבירה) און דער אנדערער איז געשלאָפּ, איז דער שלאָפּענדיקער פּטור. אים 
קומט ניט קיין שטראָף, און די שטראָף קומט נור דעם וועלכער איז געװען וואךי 
אחד שוגג, אוב איינער פון זיי איז געווען א שוגג (ער האָט ניט געוואוסט אז ער טוט 
א עבירה) און דער אנדערער איז געווען א מזיד (ער האָט געוואוסט אז ער טוט א 
עבירה), דארף דער װאָס איז געווען א שוגג ברענגן א קרבן חטאת, און דער װאָס 
איז געווען א מזיד קומט אים כרת. די משנה לערנט דאָ אז דאָס איז נור ביי אַלע אנ" 
דערע עריות, אָבער ביי דער עבירה פון לעבן מיט א שקלאפין איז דער דין אנדערש, 
דהיינו, אויב זי איז געווען א ניט-דערוואקסענער, אָדער געשלאָפן, אָדער א שוגגת, 
זיינען ביידע פּטור. אזוי זאָגט דער רמבם. 

פרק 2 

א. אָמרו לו, אוב מען (איין עדות) האָט געזאָגט צו אים (צו א מענטע): ,דו 
האָסט געגעסן חלב" (און פאר עסן חלב בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת), 
דארף ער ברענגן א קרבן חטאת. מען מיינט דאָ, אז דער מענטש האָט ניט געלייקנט, 
נאָר ער האָט געשוויגן. עד אומר, אוב איין עדות זאָגט אז ער (דער מענטש) האָט 
געגעסן חלב, און איין (אנדערער) עדות זאָגט, אז ער האָט ניט געגעסן אָדער א פרוי 
נאן עדות) זאָגט אז ער האָט געגעסן, און אן אנדערע פרוי (אן עדות) זאָגט אז ער האָט 
ניט געגעסן, דארף ער ברענגן אן אשם תלוי. דאָס איז א קרבן װאָס מען ברענגט ווען 
מען איז אין ספק צי מ'האָט געטאָן בשוגג די עבירה (זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא). 
עך אומר, אוב איין עדות זאָגט (אויף א מענטש) אז ער האָט געגעסן (חלב), און ער 
נדער מענטשש אליי) זאָגט: ,איך האָב ניט געגעסן", איז ער פטור. ער דארף ניט 
ברענגן קיין קרבן חטֹאת. שנים, אויב צוויי (עדות) זאָגן אז ער האָט געגעסן (חלב, 
און ער (דער מענטש אליין זאָגט: ;איך האָב ניט געגעסף, איז ר' מאיר מחייב. 
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שָׁנַיִם לְמִיתָה חַמוּרָה, לֹא יְבִיאוּהוּ 
לִקִרְבֶּן הַקֵּל' אֶמְרוּ לו, מָה, אִם 
יִרְצָה לוֹמֵר מֵזִיד הָיִיתִי: = אָכַל 
חֲלָכ וְחֵלֶב בְּהֶעלֶם אָחֶר, אֵינוֹ חַיב 
אלא חִטָּאת אֶחֶת, אָכֵל חָלֶב וְדִם 
ְנוֹתֶר וּפִנוּל בְּהַעֲלֶם אָחָד, חַיב 


כריתות ג 





שעז 
עַל כָּל אֶחָר וְאֶחָד, זָה חוֹמָר בְּמִינִין 
הַרְכָּה מִמִּין אָחָד, וְחוֹמֶר בְּמִין אֶחֶר 
מִמִּינין הַרְבָּה, שָׁאם אָכַל כַּחֲצִי זי 


וְחָוַר ואָכַל כַּחֲצִי זַיּת מִמִּין אֶחֶה 
חַיָב, וּמִשְׁנֵי מִינִין פָּטוּר 


1 { וְכַמָּה 
יִשְׁהָה הָאוֹכְלְ כַּאֲלו אֲכֶלֶן קְלָיוֹת, 


ער דארף ברענגן א קרבן חטאת. און ר' מאיר גיט באלד דעם טעם דערצו: אָמר, ר' 
מאיר, האָט ר' מאיר געזאָגט, אויב צוויי עדות (וועלכע זאָגן למשל עדות וועגן איינעם 
אז ער האָט געהרגעט א מענטש) דערפירן אים (מיט זייער עדות זאָגן צו דער שווע- 
רער שטראָף) פון טוט (מען הרגעט דעם מענטש אױפן יסוד פון זייער עדות-זאָגן), 
צי שױן זשע זאָלן יי אים ניט קאָנען דערפּירן (מיט זייער עדות זאָגן אז ער האָט 
געגעסן חלב) צום ברענגן א קרב װאָס אין גרינג (גרינגער פון טױט שטראָף)ט 
מען דארף דאריבער זיי גלויבן, אפילו ער לייקגט, אָמרו לו, האָבן זיי (די חכמים) גע- 
זאָגט צו אים (צו ר' מאיר): סטייטש ווען ער (דער מענטש מאָל װעלן זאָגן א ליגן 
װאָלט ער דאָך געקאַנט זאָגן (,איך האָב טאקע געגעסן דעם חלב אָבער) איך בין 
געווען א מזיד". און א מזיד. איז דאָך פּטור פון ברענגן א קרבן דאריבער איז ער 
פּטור אויך ווען ער זאָגט, אז ער האָט ניט געגעסן 
ב. אכל, אויב איינער האָט געגעסן (איינמאָל) חלב און (נאָכאַמאָל) חלב מיט איין ניט- 
ויסן (בהעלם אחד, ער האָט ניט געוואוסט אז עס איז חלב, און צווישן ערשטן עסן 
און דעם צוייטן עסן איז ער ניט געוויר געװואָרן אז עט אין געווען חלב) דארף ער 
(ברענג) ניט מער וי איין קרבן חטאת. כדי מען זאָל פארשטיין די משנה און אויך די 
ווייטערדיקע משנות איז נויטיק צו וויסן, אז עס קומט א קרבן חטאת פאַר עסן מיג- 
דעסטענס א כזית חלב (אזוי גרויס וי אַן איילבירט), זאָגט די משנה, אז אויב ער 
האָט געגעסן בשוגג צוויי כזיתים חלב, נאָר אינמיטן איז ער נ"ט געװאָר געװאָרן 
דארף ער ברענגן נור איין קרבן. אָבער אויב ער איז צוישן יאָ געװאָר געװאָרן דארף 
ער ברענגן צוויי קרבנות. אכל חלב ודם, אויב (אָבער) ער האָט געגעסן חלב און בלוט 
און נותר (קרבנות-פלייש װאָס איז געבליבן נאָך דער צייט) און פיגול (קרבנות פלייעז 
װאָס איז געװואָרן פיגול) מיט איין ניט-וויסן (אפילו ער איז צווישן עסן איינס און עסן 
דאָס אנדערע ניט געואַר געװאָרן אז ער האָט געטאָן די עבירה), דארף ער (ברענגן 
א קרבן חטאת) פאר יעדן באזונדער באזונדער פאר חלב, און באזונדער פאר בלוט, 
און באזונדער פאר נותר און באזונדער פאר פיגול. דער טעם איז ווייל זיי זענען פאר- 
שידענע עבירות. וועגן .נותר" און ,,פיגול" זע פריער פּרק א' משנה א'. זה חומר, 
דערמיט איז הארבער ביי (פארשידענע) מינים עבירות, וי ביי (א עבירה פון) איין 
מין. ווארום פאר עסן חלב און חלב (א עבירה פון איין מין) ברענגט מען נור איין קרבן 
חטאת, און פאר עסן חלב און בלוט און נותר און פיגול (פארשידענע מינים עבירות) 
ברענגט מען א קרבן חטאת פאר יעדן מין עבירה באזונדער. וחומר במין אחד, און 
(עס איז פאראן א פאַל ווע) עס איז הארבער ביי איין מין (עבירה) װוי ביי אסך מינים 
(עבירות), װאָס אז איינער האָט געגעסן א האלבן כזית, און דערנאָך האָט ער געגעסן 
נאָך א האלבן כזית, אוב פון איין מין (צוערשט א האלבן כזית חלב און דערנאָך אַ 
האלבן כזית חלב) איז ער חייב, און אוב פון צוױי מינים (צוערשט א האלבן כזית 
חלב און דערנאָך א האלבן כזית בלוט) איז ער פטור די משנה װעט באלד דערקלערן, 
וי לאנג דארף דויערן פון אָנהייב עסן דעם ערשטן האלבן כזית חלב ביזן ענדיקן 
עסן דעם צווייטן האלבן כזית חלב, אז זיי זאָלן זיך מצרף זיין און עס זאָל הייסן וי 
ער האָט געגעסן צוזאמען א כזית חלב און ער זאָל זיין חייב צו ברענגן א קרבן חטאת. 
ג; וכמה, און וי לאנג זאָל זיך זױימען (זאָל געדויערן די צייט פון דעם) װאָס 
עסט זיי (די צוויי האלבן כזיתים חלב, אז עס זאָל הייסן וי ער האָט געגעסן א גאנצן 


8 כריתות ג | שעח 
דּבְרִי רַבִּי מֵאִיר. וַחֲכָמִים אוּמָרִים, | בָּהּ. אוֹ שָׁנָתֵן לְתוֹכו מַיִם כָּל שָׁהוּא, 
עַד שֵׁיִשְׁהָה מִמְּחלֶּה וֶעד סוף כָּדֵ | פְּשוּר: = יֵשׁ אוֹכֵל אֲכִילָה אַחַת 
אֲכִילַת פּרס. אָכֵל אוֹכְלִין טִמַאִין | וְהיִב עֲלֶיהָ אַרְבַּע חַטָּאוֹת וְאָשֶׁם 
וְשָׁתֶה מַשְׁקִין טְמֵאִין. שָׁחָה רְבִיעִית | אֶחָד. טְמֵא שֵׁאָכֵל. אֶת הַחֲלָב, 
יי וְנַכְנֶם לַמִּקְדָּשׁ; וְשָׁחֶה כְדֵי אֲפִּילַת | וְהָיָה נוֹתֶר מִן מְקְדָּשִׁים, וּבְיוֹם 
פָּרֶס, רַבִּי אֶלְעֲזָר אוֹמָר, אִם הִפְּסִיק | הַכִּפּּרִים. רַבִּי מֵאִיר אוֹמָר, אִם 





כזית און ער זאָל זיין חייב)? אזוי װי ער װאָלט זיי געגעסן (ווי מען עסט) אפּגעברענטע 
קערנער (קליות), אזוי זאָגט ר' זאיר. אָפּגעברענטע קערנער (קליות) עסט מען יעִי 
דעס קערנדל באזונדער. אזוי שאצט מען אָפּ וי א כזית חלב װאָלט געווען צעברעקלט 
אויף קליינע שטיקלעך, װי קערנדלעך, און װוי מען װאָלט געגעסן איין קערנדל נאָכן 
צווייטן, און אויב עס האָט מער ניט געדויערט װי עס װאָלט געדיערט עסן 
די קערנדלעך הייסט עס וי געגעסן איין כזית. דאָס איז אויב ער האָט מפסיק געווען 
צווישן איין האלבן כזית און דעם אַנדערן האלבן כזית. אָבער אױב ער האָט ניט 
מפסיק געווען, נאָר געקייט און געשלינגן די 2 האלבע כזיתים כסדר, א גאנצן טאָג, 
איז ער חייב לויט ר' מאיר. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז (נור) ביז עס דויערט פון 
אָנּהייב (עסן דעם ערשטן האלבן כזית) ביזֹן סוף (פון עסן דעם צווייטן האלבן כזית), 
אזוי פיל ויפיל (עס דױערט) אױפעסן א האלבן לאבן ברױט (כדי אכילת פרס) 
,פּרס" הייסט א שטיק, אַ העלפט, און מען שאצט אָפּ אז דאָס איז וויפיל אויפעסן 
פיר אײיער: דער רמבם זאָגט אז דריי אייער. לויט די חכמים איז דאָס דער גרעסטער 
שיעור אפילו ער האָט ניט מפסיק געווען אינמיטן עסן (וועגן ,,אכילת פּרס" זע עירו" 
בין פּרק ח' משנה 3 אכל, אױב איינער האָט געגעסן טמא עסנווארק אָדער גע. 
טרינקן טמא געטראנקן (עסנווארק, געטראנקן, וועלכע האָבן אָנגערירט א טמא"זאך און 
זיי זענען דאדורך געװואָרן טמא), און איינער וועלכער האָט געטרינקן אַ קווארטיר? 
וויין (א פערטל פון א ,לוג" וויי) און אַיז אריינגעגאנגן אין בית המקדש (און ער 
האָט געטאָן א עבודה), -- אוּן (דאָס עסן די טמא"זאכן, צי דאָס טרינקן דאָס קוואר. 
טירל וויי) האָט געדױערט ניט מער וי דאָס אויפעסן א האלבן לאבן ברויט. די משנה 
(פארענדיקט ניט דאָ דעם דין, נאָר דער דין איז, אז צוליב דעם עסן צי טרינקן די 
טמא עסנווארג צי געטראנק װוערט מען טמא אַזױ אז מען טאָרניט עסן קיין תרומה 
סיידן מען איז זיך טובל. און ביים טרינקן דעם זויין און אריינגיין אין בית המקדש 
און טאָן די עבודה איז מען זייב מיתה בידי שמים (אין הימל פארמשפּט מען אים 
צום שטארבן). אָבער אויב עס האָט געדויערט מער װוי אויפעסן א האלבן לאבן ברויט 
ווערט מען ניט טמא, און מען איז ניט חייב. ר' אליעזר זאָגט, אז אויב ער (דער װאָס 
האָט געטרינקן דאָס קווארטירל וויי) האָט אינמיטן מפסיק געווען (ניט געטרינקן 
מיט א מאָל) אָדער ער האָט געהאט (פריער) אריינגעטאָן אין אים (אין ויין) אפילו 
נור אביסל וואסער, איז ער פטור אויב ער איז דערנאָך אריינגעגאנגן אין בית המקדש 
יאון געטאָן די עבודה קומט אים ניט קיין שטראָף. ווייל די תורה (ויקרא י') זאָגט יין 
ושכר אל תשת, וויין און שטארקן וויין זאָלסטו ניט טרינקן" (איידער מ;ן גייט טאָן 
די עבודה אֹין בית המקדש), הייסט עס אַז נור ווען. מען טרינקט עס ,דרך שיכרות", 
אָבער ניט ווען מען האָט מפסיק געווען אין דערמיט אָדער ארײינגעגאָסן וואסער. 

| = ד. יש אוכל, עס איז פאראן ווען אײינער עסט נור איין עסן (איין כזית) אן 
ער ווערט מחויב צוֹ ברענגן דערפאר פיר קרבנות-חטאת און איין קרבן אשם (דהיינ): 
אוב איינער איז געווען טמא און ער האָט געגעסן חלב און (דער חלב) איז געוען 
נותר פון קרבנות (עס איז איבערגעבליבן נאָך דער צייט, צומאָרגנס נאָכן שעכטן 
דעם קרבן) און עס איז געווען (ער האָט דאָס געגעסן) אים יום כיפור. ער איז דארי" 
בער מחויב צו ברענגן 4 חטאות פאר חלב, נותר; פאר א טמא וועלכער עסט קרבנות, 
פאר עסן אים יום כיפּור, און איין אשם פאר הנאה האָבן (מועל זיין) פון אַ הייליקע 
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הֵיחָה שַׁבֶּת וְהוֹצִיאוֹ בְּפִיו, הַיִב. | מָשׁוּם בִַּתּוֹ, וַאֲחוֹתו, וְאֲשֶׁת אָחִיו, 
אָמְרוּ לו, אֵינוֹ מן הַשֵּׁם: ךן יֵשׁ | וְאֲשֶׁת אֲחִי אָבִיו, וְאֲשֶׁת אִיש, וְנִדָּה. 
בָּא בִּיאָה אַחַת וְחַיִב עֲלֶיהָ שֵׁשׁ | הִכָּא על בַּת בִּתֹּ, חַיִב עֲלֶיהָ מָשׁוּם 
חַטָּאוֹת, הַבֶּא עַל בִּתֹּ, חיַב עֲלֶיהָ | בַּת בִּתּוֹ, וְכַלָתוֹ, וַאֲחוֹת אִשְׁתּוֹ, 


זאַך (קרבן מעילה, זע ווייטער אין דער הקדמה צו מסכתא מעילה). די מפרשים 
אויפן יסוד פון דער גמרא ברענגן דאָ, אז כאָטש דער דין אין ,אין איסור חל על 
אסור", אז אויף א זאך װאָס איז שוין אסור קאָן ניט ארויף נאָך אן איסור, אָבער אויב 
דער צווייטער איסור איז אַן , איסור כולל" (צוליב דּעם וערט דער דאָזיקער מענטש 
אסור. אין נאָך אנדערע זאכן א חוץ דער דאָזיקער זאך) אָדער אן ,איסור מוסיף" 
(די דאָזיקע זאַך ווערט צוליבן צווייטן איסור אסור ניט נור צו דעם מענטש נאָר אויך 
צו אַנדערע מענטשן), קאָן דער צווייטער איסור יאָ ארויפגיין אויף דער זאַך, אויף 
וועלכער עס איז שוין פון פריער פאַראַן אַן אַנדערער איסור. למשל דאָ, איז דאָס 
שטיקל חלב געווען אסור. ווען דער מענטש איז געװאָרז טמא איז ער אסור געװאָרן 
ניט נור אין דעם דאָזיקן שטיקל חלב פון א קרבן-בהמה נאָר אויך צו עסן דאָס איב- 
ריקע פלייש פון דער קרבן בהמה, ווען דאָס חלב איז געװאָרן נותר, איז עס אסור 
געװאָרן ניט נור צו מענטשן, נאָר מען טאָר עס אויך ניט מקריב זיין, װען עס איז 
געװאָרן יום כיפּור, טאָר דער מענטש ניט עסן אויך אַלע אנדערע מאכלים. ר' מאיר 
זאָגט, אז (עס איז מעגלעך אַז ער זאָל דארפו ברענגן נאָך צוױיי קרבנות-חטאת, 
דהיינ) אוב עס איז געווען ששבת (און יום כיפור) און ער האָט (עסנדיק עס) ארוים- 
געטראָגן עס אין זיין מױ? אין דרויסן ארוים (אין גאס אריין). און ער האָט געטאָן 
א מלאכה (ארױיסטראָגן א זאך אין גאס) אריין אים שבת און אים יום כפּור- אָמרו לה 
האָבן זיי (די חכמיס) געזאָגט צו אים (צו ר' מאיר): דאָס איז ניט פון (זעלביקן) נאָמען. 
ווייל דאָס איז דאָך ניט קיין עבירה צוליב עסן, נאָר צוליב ארויסטראָגן, 

ה יש, עס איז פאראן (א פאל אז) איינער וועלכער האָט געלעבט אײינמאָל 
(ביאה אחת, געהאט איינמאָל געשלעכטלעכע באַציאונג מיט א פרוי, מיט וועלכער ער 
טאָרניט לעבן) און איז מחױב צו ברענגן דערפאַר זעקס קרבנות חטאת. וייל די 
דאָזיקע פרוי איז געווען אסור צו אים צוליב עטליכע זאכן, דהיינו: הבא, אז איינער 
איז געקומען אויף (ער האָט געלעבט מיט) זיין טאָכטער און ער איז מחויב (צו ברענגן 
קרבנות-חטאת) צוליב (דער עבירה פון לעבן מיט) זיין טאָכטער און מיט זיין שוועס- 
טער, מ יט זיין ברודערס ווייב און מיט זיין פּאָטערס ברודערס וױיב, און מיט א 
פרעמדן מאנ'ס ווייב (אשת איש) און מיט אַ נידה. דאָס הייסט אויב די פרוי איז געווען 
אי זיין טאָכטער, אי זיין שוועסטער, אי זיין ברודערס ווייב, אי זיין פאָטערס ברודערס 
ווייב, אי א אשת איש, אי א נידה. די מפרשים געבן דאָ װי אזוי דאָס איז מעגליך, 
דהיינו, אויב איינער, ראובן האָט געטאָן א עבירה און געלעבט מיט זיין אייגענער 
מוטער און דערפון איז געבוירן געװאָרן א מיידל שרה: איז דאָס מיידל ראובנ'ס 
טאָכטער און אויך זיין שוועסטער פון איין מוטער. דערנאָך האָט מיט שרה חתונה 
געהאַט ראובנ'ס ברודער (פון איין פאָטער) שמעון; איז זי אוֹיך זיין ברודערס ווייב. 
איז שמעון געשטאָרבן און עס האָט מיט שרה'ן חתונה געהאַט ראובנ'ס פאָטערס א 
ברודער, לוי, און ראובן האָט דאמאָלס געלעבט מיט שרה ווען זי איז א נידה. אזוי 
אַרום האָט ראובן עובר געווען אויף די אַלע עבירות װאָס די משנה האָט דאָ אויס- 
גערעכנט. אויך דאָ גיבן די מפרשים (אויפן יסוד פון דער גמרא) וי אַזױ איין איסור 
איז חל (גייט ארויף) אויף דעם אנדערן איסור, ווייל ער איז אַ ,מוסיף", אַזױ װוי מיר 
האָבן דערקלערט פריער אין משנה ד'. מחמת ביי יעדן איסור, װאָס קומט צו אויף 
שרה, וװערְט זי געאסרט אויך אויף טייל אנדערע מענטשן (למשל, ווען זי װוערט אן 
אשת איש ווערט זי אסור אויך אויף אַנדערע מענטשן, און אזוי ווייטער). והבא, און 
(עס איז פּאַראַן אַ פאַל אז) איינער קומט אויף זיין טאַכטערס טאָכטער און ער איז 
מחויב (צו ברענגן קרבנות חטאות) פאר (לעבן מיט) זיין טאָכטערס טאָכטער, און 
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ְאֲשֶׁת אָחִי וְאֲשֶׁת אֲחִי אָכִיו וְאֲשֶׁת | וַעַל בַּת בַּת אִשְׁתֹּ: | הַבָּא עַל 
אִישׁ, וְנִדָּה, רַבִּי יוֹסִי אוֹמֵר, אִם | חֲמוֹתוֹ, חַיִּב עֲלֶיהָ מִשׁוּם חֲמוֹתוֹ, 
עֲבֵר הִזֶקְן ּנִשְׂאָּ. חַיַב עָלֶיהָ מִשׁוּם | וְכַלָּתוֹ, וַאַחוֹת אִשְׁתּו, וְאֲשֶׁת אָחִיו 
אֲשֶׁת אָב. וְכֵן הַבָּא על בַּת אִשְׁתּוֹ, | וְאֲשֶת אֲחִי אָכִיו, וְאֲשֶׁת אִישׁ, וְנַדָּה. 


פאר זיין שנור, און פאר זיין וייבס שוועסטער, און פאר זין ברודערס פרוֹיי 
און פאר זיין פאָטערס ברודערס פרוי, און פאר אַן אשת איש און פאר א נידהי 
אויך דאָ געבן די מפרשים וי אזוי עס איז מעגליך אַז איין פרוי זאָל זיין צו אים 
אסור צוליב די אלע איסורים, דהיינו: יעקב האָט א טאָכטער דינה און לבן האָט א 
טאָכטער לאה, און לבן האָט חתונה געהאַט מיט דינה און יעקב האָט חתונה געהאט 
מיט לאה. לבן האָט פון דינה געהאט א טאָכטער רחל, און ראובן (יעקב'ס זון) האָט 
חתונה געהאט מיט רחל, דערנאָך איז ראובן געשטאָרבן, און יעקב'ס ברודער משה 
האָט חתונה געהאט מיט רחלן. דערנאָך איז געשטאָרבן משה, און מיט רחלן האָט 
חתונה געהאט יעקב'ס פאָטערס ברודער, דוד, און יעקב איז דאמאָלס געקומען אויף 
רחל ווען זי איז געווען א נידה. ממילא האָט ער עובר געווען די עבירות פון : זיין 
טאָכטערס טאָכטער (רחל איז דינה'ס טאָכטער) פון זיין שנור (רחל איז געוען 
ראובן'ס ווייב), פון זיין ווייבס שוועסטער (רחל איז לאה'ס שוועסטער), פון זיין ברו" 
דערס ווייב (רחל איז געווען משה'ס ווייב), פון זיין פאָטערס ברודערס ווייב (רחל איז 
דוד'ס ווייב), פון אשת איש (רחל איז דאָס ווייב פון דוד) און פון נידה. אויך דאָ 
ווייזן אָן די מפורשים וי יעדער שפּעטערדיקער איסור קאָן ארויפגיין אויפן פריער- 
דיקן איסור ווייל ער איז אן איסור ,,מוסיף", ער נעמט ארום נאָך אנדערע מענטשן 
ר' יוסי זאָגט, אז אויב דער אלטער (יעקב'ס פּאָטער, שמעון) האָט (נאָכדעם וי דוד 
זיין ברודער איז געשטאָרבן אָן קינדער) עובר געווען און חתונה געהאַט מיט איר 
(מיט רחלן, ווייל א ברודער מעג דאָך חתונה האָבן מיט דער אלמנה פון זיין ברודער 
וועלכער איז געשטאָרבן אָן קינדער), איז ער (יעקב) אויך חייב צוליב (דער עבירה 
פון זיין פאָטערס פרוי (אשת אב). די משנה זאָגט גאויב דער אלטער האָט עובר 
געווען" ווייל לכתחילה האָט ער ניט געטאָרט מיט איר חתונה האָבן מחמת זי איז זיין 
אור-אור-אייניקל פון זיין זון יעקב, און זי איז אסור צו אים מדרבנן אָבער אויב 
ער האָט חתונה געהאט מיט איר, איז זי זיין ווייב. וכן אוּן אַזױ (איז אויך מעגליך אז 
ער זאָל האָבן עובר געווען זעקס עבירות מיט איינמאָל) ווען ער קומט אויף זיין וייבט 
טאָכטער, אָדער זיבן עבירות) ווען ער קומט אױף דער טאָכטער פון זיין וױיבס 
טאַכטער. מען מיינט דאָ אז זיין ווייבס טאָכטער איז געווען זיין שװועסטער און זיין 
ברודערס ווייב און אזוי כסדר די אלע עבירות װאָס די משנה האָט פריער אויסגע- 
רעכנט ביי איינעם וועלכער קומט אויף זיין טאָכטער; און ביי זיין ווייבט טאָכטערס 
טאָכטער איז מעגליך דיזעלביקע 7 עבירות וועלכע די משנה האָט פריער אויסגע- 
רעכענט ביי איינעם וועלכער קומט אויף זיין טאָכטערס טאָכטער. 

הבא, (עס איז מעגליך אזא פאל אז ווען) איינער קומט איף זיין שוויגער 
און ער איז (מחויב צו ברענגן זיבן קרבנות חטאת פאַר עובר זיין אויף די זיבן עבירות 
פון) שוויגער, און שנור, און זיין ווייבס שוועסטער, און זיין ברודערס ווייב, און זיין 
פּאָטערס ברודערס וויב, און אן אשת איש, א א נידה. די מפרשים גיבן דאָ, אז 
דאָס איז אין פאל ווען לבן איז געקומען אויף זיין טאָכטער לאה און האָט געבוירן פון 
איר א טאָכטער שרה, און יעקב האָט חתונה געהאט מיט דער דאָזיקער טאָכטערי 
איז לאה אסור צו יעקב'ן סיי ווייל זי איז זיין שוויגער און ווייל זי איז זיין ווייבס 
שוועסטער (מחמת לאה און שרה זענען דאָך איך שװעסטערן לבנ'ס טעכטער) 
דערנאָך האָט לאה חתונה געהאט צו יעקב'ס זון, איז שוין לאה אסווי צו יעקב'ן אויך 
ווייל זי איז זיין שנור. דערנאָך איז יעקב'ס זון געשטאָרבן און לאה האָט חתונה 
געהאט מיט יעקבס ברודער; איז זי שוין אסור צו יעקב'ן צוליב זיין ברודערס 
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וְכֵן הַבָּא על אם חֲמוֹתוֹ, וְעַל אִם 


חָמָיו. רַבִּייוֹחָנָן בֶּן נוּרי אוֹמֵה, הַבָּא. 


עַל חמוֹתוֹ, חַיב עֲלֶיהָ מִשׁוּם חֲמוֹתו, 


כריתות ג 


שפא 
וְאֶת רַבִּי יְהוֹשֶׁע בְּאַטְלִיס שֶׁל 
אַמְאס, - שֶׁהָלְכוּ לִקַּח בְּהָמָה 
ְמִשְׁתָּה בְנו שָׁל רִבֶּן גַמְליאֵל, הַבָּא 


עַל אֲחוֹתו על אֲחוֹת אָכִיו על 
שׁלִשְׁתְּ שֵׁם אֶחֶד הֵם: ז אֶמַר ַבִּי | אֲחוֹת אִפּוֹ בְּהַעֲלֶם אֶחָד, מֵהוּ, חי 
עַקֵיבָא, שָׁאַלְתִּי אֶת רבֶּן גִמְליאֵל | אַחַת על כְּפֶּן אוֹ אַחַת עַל כָּל אַחַת 


ווייב. דערנאָך איז יעקב'ס ברודער געשטאָרבן, און לאה האָט חתונה געהאט מיט 
יעקב'ס פאָטערס ברודער, און זי איז אסור צו יעקבן צוליב זיין פאָטערס ברודערס 
ווייב, און אויך ווייל זי איז אן אשת איש. און יעקב איז געקומען אויף לאה וען 
זי איז אַ נידה; האָט ער עובר געווען אויף די זיבן עבירות מיט איינמאָל, וכן, און 
אזוי (איז אזיך מעגליך אז ער זאָל עובר זיין זיבן עבירות מיט איינמאָל) ווען איינער 
איז געקומען אױף דער מוטער פון זיין שוויגער אָדער אױף דער מוטער פון זיין 
שווער. אויך דאָ גיבן די מפרשים די פאלן וי אזוי דאָס איז מעגליך, און זיי זיינען 
אַלע ענליך צו די פאלן, װאָס מיר האָבן פריער געגעבן. ר' יוזנן בן נורי זאָגט, אז 
(עס איז מעגליך אז) איינער קומט איף זייץ שוניגער און ער איןז חײייַב (ער האָט 
געטאָן מיט איינמאָל דריי עבירות) צוליב זיין שוויגער, זיין שוויגערס מוטער און זיין 
שווערס מוטער. די מפרשים גיבן דאָ, אז דאָס איז מעגליך, ווען לבנ'ס ווייב זילפּה 
האָט צוויי טעכטער לאה און רחל, אוֹן איין זון אשר. איז געקומען איינער עשו און 
האָט חתונה געהאַט מיט רחל און מיט לאה'ס אַ טאָכטער דינה, און מיט אשר'ס אַ 
טאָכטער רבקה; און דער נאָך איז ער, עשו, געקומען אויף זילפּה, האָט ער עובר 
געווען אויף דער עבירה פון לעבן מיט זיין שוויגער זי איז דאָך זיין ווייב רחל'ס 
מוטער), צוליב זיין שוויגערס מוטער (זי איז דאָך די מוטער פון זיין שוויגער לאה), 
און צוליב זיין שווערס מוטער זי איז דאָך די מוטער פון זיין שווער אשר). אָמרו לו, 
האָבן זיי (די חכמים) געזאָגט צו אים (צו ר' יוחנן בן נורי) זיי דריי (שוויגער, שװױי- 
גערס מוטער און שווערס מוטער) זענען (אלע) איין נאָמען (איין עבירה). ווייל דאָס 
איז די עבירה װאָס ווערט געזאָגט אין איין פּסוק אין דער תורה (ויקרא י"ח) אשה 
ובתה ובת בתה ובת בנה", און דאריבער קומט ניט מער װי צו ברענגן איין קרבן 
חטאת אפילו ווען מיט אײינמאָל זענען געטאָן געװאָרן די אַלע דריי זאַכן, 

ז. אמר, האָט ר' עקיבא געזאָגט, איך האָב געפרעגט רבן גמליאל און רי יהושע 
אויפן בהמות-מארק (אטלס) פון (דער שטאָט) אמאום, וואו זיי זענען געגאנגן קויפן 
א בהמה צו דער חתונה-סעודה פון רבן גמליאליס זון (און איך האָב זי דאָרט גע- 
פרעגט): אז איינער. קומט אױיף זיין שוועסטער וועלכע איז איך די עװועסטער פון 
זיין פאָטער און די שװועסטער פון זיין מוטער מיט איין ניט וױסן (ער האָט ניט 
געוואוסט אז דאָס איז זיין שוועסטער און זיין פאָטערס און זיין מוטערס שוועסטער) 
צי דאַרף ער (ברענג) איין (קרבן חטאת) פאר אַלע (דריי עבירות), אָדער ער דארף 
יברענגן (דריי קרבנות חטאת), א קרבן חטאת פאר יעדער (עבירה) באזונדער ? 
אויך דאָ ברענגן די מפרשים וי אַזױ עס איז מעגליך אַז א שוועסטער זאָל זיין אויך 
זיין פאָטערס שוועסטער. און זײַן מוטערס שװועסטער. ,אטלס" הייסט א פלייש- 
מארק, און אויך א בהמות-מארק (זע פריער בכורות פּרק ה' משנה א'). וועגן אָרט 
,אמאום" זע פּריער ערכין פּרק ב' משנה ד'. די גמרא זאָגט, אז די משנה דערציילט 
די אַלע זאכְן, כדי צו ווייזן אז כאָטש רבן גמליאל איז געווען דער נשיא איבער די 
יידן, און ער איז דאָך געווען פארנומען מיט דער חתונה פון זיין זון און אויך ר' 
יהושע דער אָב בית דין פון דער ישיבה איז געווען מיט אים, פונדעסטוועגן האָט 
ר' עקיבא זיך ניט אָפּגעהאלטן פון פרעגן זיי א שאלה, װאָס טרעפט זיך זעלטן, וויסנ- 
דיק אז זיי מיט זייער גרויִסער עניוות װעלן ניט האָבן אויף אים פאראיבל. ואמרו לי, 


וְאֵם חֲמוֹתוֹ, וְאֵם חָמִיו. ‏ אֶמָרוּ לו, 
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וְאֶחֶת! וְאֶמְרוּ לי, לֹא שָׁמַעֲנוּ 
אֲבֶל שָׁמַעֲנוּ, הַבָּא על חָמֶשׁ נָשָיו 
ִדּוֹת בְּהַעְלַם אֶחָד, שְׁהוּא חַיִב עַל 
כָּל אַחַת וְאֶחָת, וְרוֹאִיְאָנוּ שָׁהְַּבָרִים 
קל וְחוֹמָר: ח וְעוֹר שֶׁאָלְן רַבִּי 


כריתות ג 
שָׁמַעֲנוּ בְּאֵכָר הַמְדִּלְדֶּל בְּאָדֶם, 


שפב 


שָׁהוּא טָהוֹר, שָׁכַּדּ הָיוּ מִכִּי שְׁחִין 
שָׁבִּרושָלַיִם עושִׂין, הולך לו עֶרֶב 
פֶּסַח אֵצֶל הָרוֹפָא, וְחוֹתָכוֹ עֵר שָׁהוּא 
מַנִּיחַ בּוֹ כְשׂעֲרָה, וְתוֹתֲבוֹ בְסִירָה, 


עַקִיבָא, אֵבֶר הק לְדֶּל בִּבְּהִמָה. | וְהוּא נִמְשֵׁךְּ. מִמָּנו ַהֲלֵה עוֹשֶׂה 
מֵהוּ? אֶמְרו ל, לֹא שָׁמַעְני. אָכֶל | פִסְחו, וְהָרּפָא עוֹשֶׂה פסחו, וְרוֹאִין 


און זיי (רבן גמליאל און ר' יהושע) האָבן מיר (ר' עקיבא') אָפּגעענטפערט: מיר 
האָבן דאָס ניט געהערט, אָבער מיר האָבן געהערט (די הלכה) אז וװען איינער 
קומט אויף זיינע פינף וייבער נידות מיט איין ניט וויסן (ער איז ניט געװואָר גע- 
װאָרן צווישן איינער און דער אנדערער אז די פריערדיקע איז געווען א נידה), דארף 
ער ברענגן א קרבן פאר יעדער באזונדער (פינף קרבנות) און מיר געפינען-איין (רואים 
אנו, מיר זען) אז די זאך איז אַ קל וחומר. דאָס הייסט, מה דאָך זיי, די 5 נידות, וואו 
די עצם עבירה איז דאָך איין עבירה, דאָס לעבן מיט א נידה, פונדעסטוועגן דארף 
ער ברענגן באזונדערע קרבנות פאר יעדער נידה, מכל שכן דאָ, װאָס די דריי עבי- 
- רות זענען באזונדערע (שוװועסטער, פאָטערס שװועסטער, מוטערס שוועסטער), דארף 
ער אודאי ברענגן פאר יעדער עבירה א באזונדערן קרבףן 
| ח. ועוד שאלן, און נאָך (א שאלה) האָט זי ר' עקיבא געפרעגט: אן אבר (א 
גליד) װאָס הענגט נאָך ביי א בהמה (אבר המדולד?, א גליד פון ביין מיט פלייש װאָס 
האָט זיך אָפּגעריסן פון א לעבעדיקער בהמה, אָבער ער הענגט נאָך אָן אביסל אין 
דער בהמה), װאָס איז (דער דין) מיט אים? צי הייסט ער װי ער װאָלט געווען אינ- 
גאנצן אָפּגעריסן, אן אבר מן החי, און ער איז מטמא אזוי װי נבלה (זע פריער אין 
חולין פּרק ט' משנה ז'), צי ניט? אָמרו לו, האָבן זיי (רבן גמליאל און ר' יהושע) אים 
געענטפערט: מיר האָבן (דאָס) ניט געהערט, אָבער מיר האָבן געהערט (די הלכה) 
וועגן א גליד װאָס הענגט נאָך ביי א (לעבעדיקן) מענטש (אבר המדולדל, ער איז אָפַ" 
געריסן און ער הענגט נאָך נור אביסל) אז ער איז טהור; ווארים אזוי פלעגן טאָן 
אין ירושלים די מענטשן װאָס זענען קראנק געווען אױף א פארך (מוכי וחין. 
און צוליב דעם פּארך פלעגט ביי זיי א גליד, למשל א פינגער, זיך אָפּברעכן, אָבער דער 
גליד האָט נאָך אָנגעהאָנגן אין מענטש'ס גוף, און דאָ איז אָנגעקומען דער יום טוב 
פּסח, און עס איז זיי ניט שיין געווען. הולך לו, איז ער (דער מוכה שחין געגאנט 
ערב פסח צום דאָקטאָר (רופא), און ער האָט אים געשניטן (דעם גליד, דעס פינגער 
למשל) און איבערגעלאָזט (נאָכהענגן) אזוי גרויס װי א גערשטן-קערנדל. דער דאָק" 
טאָר האָט אים ניט אָפּגעשניטן אינגאנצן, ווייל. דאמאָלס װאָלט דער אָפּגעשניטענער 
אבר געווען טמא (זע פריער חולין פּרק ט' משנה ח', אז אן ,אבר מן החי" פון א 
מענטש איז מטמא) און ער װאָלט מטמא געווען דעם דאָקטאָר. ותוֹחבו און עֹר (דער 
דאָקטאָר) האָט דעם גליד אריינגעשטעקט אין א דאָרן (סירה, אין א שפּיציקן שטיקל 
האָלץ װאָס האָט געשטעקט אין א וואנט צי אין דער ערד), און ער (דער קראנקער) 
האָט זיך געגעבן א צי-אוועק (מיט כח א רים אוועק) פון אים (פון דעם שטיקל האָלץ, 
און דער גליד האָט זיך אָפּגעריסן). ממילא האָט ניט דער קראנקער און ניט דער 
דאָקטאָר ניט אָנגערירט דעם גליד װען ער איז שוין געוען אָפּגעריסן. והלה, און 
(דאריבער) האָט דער דאָזיקער (דער קראנקער) געמאַכט זיין קרבן פסח (וױיל ער 
איז ניט געװאָרן טמא), און. דער דאָקטאָר האָט געמאכט זיין קרבן פסח ווייל ער איז 
ניט געװאָרן טמא). און איצט גיבן צו רבן גמליאל און ר' יהושע די װערטער. 
ורואין אנו, און מיר געפינען-איין (מיַר זען) אז די זאך איז א קל וחומר. דאָס הייסט, 
מה דאָך א לעבעדיקער מענטש, וועלכער קאָן טמא װערן (אויב ער רירט אָן א 
טמא זאך), פונדעסטוועגן איז א אבר המדולדל, כל זמן ער הענגט אָן אין אים, ניט 
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אֲנוּ שְׁהַדְּבָרִים קל וְחוֹמֶר: הז וְעוֹד 


שְׁאָלְן רבִּי עְקֵיבָא, הַשׁוֹחֵט חֲמִשֶׁח. 


זְבָחִים בַּחוּץ בְּהַעלִם אָחָר, מֵהוּ? 
חיַב אַחַת על ְֶּם או אַחַת עַל כָּל 
אַחַת וָאָחֶת? אֶמְרוּ לו, לא שָׁמָעֲנוּ 
אָמַר רַבִּי יְהוֹשֶׁע, שָׁמַעְתִּ בָּאוֹכֵל 
מִזכַח אֶחָד בַּחֲמִשָּׁה תַמְחִין ְּהַעְלֶם 


כריתות ג 


- שפג 
מָשׁוֹם מְעֵילָה, וְרוֹאָה אֲנִ שַָׁדְּבָרִים 
קֶל וְחוֹמָר. אָמַר רַבִּי שִׁמָעון, לא 


כֶך שְׁאָל רַבִּי עְקֵיבָא, אֶלָּא בָאוֹכֵס 


נוֹתָר מַחֲמִּשָׁה זְבָחִים ְּהעֲלֶם אָחָר, 
מֵהוּ? חַיִב אַחַת על ִּ או אַחַת 


עַל כָּל אַחַת וְאֶחֶת? אֶמְרוּ לו, לא 


שְׁמָעֲנוּ. אָמֵר רַבִּי יְהוֹשָׁע, שָׁמְַתִּ 





אָחָר, שָׁהוּא חַיָב עַל כָּל אֶחֶד וְאֶחָד, | בָּאוֹבֵל מזָכַח אֶחָד בַּחֲמִשָּׁה מִמחיִן 


טמא, מכל שכן א לעבעדיקע בהמה וועלכע קאָן ניט טמא ווערן (א לעבעדיקע בהמה 
אז זי רירט אָן א טמא-זאך ווערט זי ניט טמא) איז דאָך געוויס דער אבר המדולדל 
ביי איר ניט טמא. | 

ט עעד, און נאָך (א שאלה) האָט זיי ר' עקיבא געפרעגט: אז איינער שעכט פינף 
(בהמות-) קרבנות אין דרויסן (אויסער דעם בית המקדש הויף) מיט איין ניט וױסן 
(ער איז צווישן איינעם און דעם צוױיטן ניט געװאָר געװאָרן אז ער האָט געטאָן די 
עבירה פון שעכטן אַ קרבן אין דרויסן), וי איז (דער דין)? צי דאַרף ער ברענגען איין 
(חטאת) פאר אלע (פינף קרבנות), צי ער ברענגט איין (חטאת) פאר יעדן באזונדער 
(פינף חטאות)? וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' משנח א! איז פאר שעכטן 
א קרבן אויסער דעם בית:המקדש-הויף, אוֹיב במזיד קומט כרת, און אויב בשוגג 
דארף מען ברענגן א קרבן חטאת. אָמרו לו, האָבן זיי (רבן גמליאל און ר! יהושע) אים 
געזאָגט: מיר האָבן ניט געהערט. איצט זאָגט די משנה אז ר' יהושע אליין האָט גע" 
פּרואווט אפּלערנען די דאָזיקע שאלה פון אן אנדערער הלכה, וועלכע ער האָט יאָ 
געהערט. אָמר ר' יהושע, האָט ר' יהושע געזאָגט, איך האָב געהערט, אז איינער עסט 
פון א קרבן (פלייש פון א בהמה-קרבן איידער מען האָט געשפּריצט דאָס בלוט אויפן 
מזבח, און מען דארף דערפאר ברענגן א קרבן אשס פאר מועל-זיין, פאר האָבן הנאה 
געהאט פון הייליקייט, פון הקדש) אין פינף געקעכצן (תמחויים, פון ,,תמחוי", אַ גרױי- 
סע שיסל, פינף שטיקלעך פלייש און זי זיינען געווען געמאכט אין פינף 
פארשידענע אופנים, געקאָכט, געבראָטן, געפּרעגלט, איינגעזאָטן, האלב-געבראָטן) 
מיט איין ניט -וויסן (צווישן איין עסן און דעם אַנדערן עסן איז ער ניט געװאָר גע- 
װאַרן אז ער האָט געטאָן די עבירה) אז ער איז מחויב (צו ברענגן) פאר יעדן באזונ- 
דער (א קרבן) צוליב מועל -זיין (פינף קרבנווז אשם). און ר' יהושע גיט-צו : ורואה 
אני, און איך געפין-איין (איך זע) אַז די זאַך איז א קל וחומר. די מפרשים זענען 
ימפרש אויפן יסוד פֿון דער גמרא אז דער קל וחומר איז דאָ אזוי: מה דאָך דאָרט, 
-ביים עסן די 5 שטיקלעך. פלייש פון איין בהמה, פון איין גוף, קומט צו ברענגן 5 
קרבנות אשם, מכל שכן דאָ ווען עֶר האָט געשאָכטן 5 בהמות, פינף גופים (פינף 
באַזונדערע קערפּערס, ,,גופים מחולקים"), דארף ער דאָך אודאי ברענגן 5 קרבנות 
חטאת. אמר ר' שמעון, האָט רי שמעון געזאָגט, ניט אזוי האָט זיי ר' עקיבא געפרעגט, 
נאָר (ער האָט זיי געפרעגט), אויב איינער עסט נותר (א שטיקל פלייש פון א קרבן 
וואָס איז איבערגעבליבן נאָך דער צייט, ווען מען טֹאָר עס שױן ניט עסן, און אױב 
איינער עסט עס בשוגג דארף ער ברענגן א חטאת), פון פינף קרבנות (א שטיקל נותר 
פון יעדן קרבן באזונדער) מיט איין ניט-וויסן (צווישן איין עסן און דעם צווייטן עסן 
איז ער ניט געװואָר געװאָרן אז ער האָט געגעסן נותר), װאַס איז (דער דין) מיט איס? 


צי דארף ער ברענגן אייך (חטאת) פאר אַלע (פינף מאָל נותר -עס), צי ער דארף 
ברענגן איין (חטאת) פאר יעדעס מאָל (פינף ח'טאות)? -- האָבן זי אים געזאָגט : 
מיר האָבן ניט געהערט. -- (און דארויף) האָט ר' יהושע |געזאָגט, איך האָב גע- 


הערט אז ווען איינער עסט (פלייש) פון איין קרבן (איידער מען האָט געשפּריצט דאָס 
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בְּהַעלִַם אֶחָד, שָׁהוּא הַיּב עַל כָּל 
אַחַת וְאַחַת מִשׁוּם מְעֵילָה, וְרוֹאֶה 
אֲנִי שָׁהַדִּבְרִים קַל וְחוֹמָר. אָמַר רַבִ 
עֲקֵיבָא, אַם הֲלָבָה, נְקַבֵּל וְאַם לָרין, 
יֵשׁ תְּשׁוּבָה. אָמַר לו, הֶשֵׁב. אָמַר 
לו, לא, אִם אָמַרְתָּ בַּמְעֵילָה, שֶׁעֲשָׂה 


כריתות ג 


שפד 
הַמְהִנֶּה כַּנְהָנָה, צָרָף הַמְּעֵילָה לוְמַן 
מִרבָּה, תֹּאמַר בַּנּוֹתָר, שֶׁאֵין בּוֹ אָחָר 

מִכָּל אַלוּ? י אָמַר רַבִּי עקֵיבָא, ‏ 
שָׁאַלְתִּי אֶת רַבִּי אֶליעֲוָה. הָעֹשֶׂה 
מְלָאכוֹת הִרְבָּה בְּשַׁבָּתוֹת הַרְבָּה 
מַעִין מְלָאכָה אַחַת בְּהַעְלֵם אֶחָד, 





נָה אֶת הַמַּאֲכִיל פְּאוֹכֵל וְאֶת { מָה היא? חַיִּב אַחַת עַל כֶּלֶן או 


יט 


בלוט אויפן מזבח) אין פינף סאָרטן געקעכצן (תמחויים) מיט איין ניט ויסן, אז ער 
דארף ברענגן א קרבן אשם מעילה פאר יעדן (געקעכץ) באזונדער (פינף קרבנות 
אשם מעילה), און איך געפין איין, אז די זאך איז קל וחומר. אויך דאָ איז דער קל 
וחומר: מה דאָך ביי 5 געקעכצן פון איין גוף, פון איין בהמה, דארף ער ברענגן פֿינף 
קרבנות אשם, מכל שכן ביי פינף שטיקלעך נותר פון פינף בהמות, פינף גופים, 
דארף ער אודאי ברענגן 5 קרבנות חטאת. איצט דערציילט ר' שמעון דעם ווייטער- 
דיקן שמועס צװישן ר' עקיבא און ר' יהושע. אָמר ר' עקיבא, האָט ר' עקיבא (דא- 
רויף) געזאָגט, אוב עס איז א הלכה (אויב דו ר' יהושע, האָסט געהערט פון דיין רבי 
אַז אַזז אִיז די הלכה אויך ביי נותר פון 5 בהמות), װועלן מיר עס אָננעמען אָבער 
אױב מען לערנט עס נור ארױיס פון א קל וחזומר (,דין", א קל וחומר, איז דאָ װאָס 
אָפּצוענטפערן דארויף. מען קאָן ווייזן אז נותר איז ניט גלייך צום איסור פון מועל זיין. 
אֶמר ל, האָט ער (ר' יהושע) געזאָגט צו אים: ענטפער אָפּ. אָמר לו, האָט ער (ר' 
עקיבא) געזאָגט צו אים (צו ר' יהושע), ניין, (די עבירה פון עסן נותר איז לייכטער 
פון דער עבירה מועל צו זיין אין הקדש), מחמת אויב מיר זאָגן בי מועל זיין (אז מען 
דארף ברענגן אן אשם פאר יעדעס באזונדער איזן עס וייל מועל זיין איז א זייער 
הארבע עבירה) ווארום מען מאכט דאביי גלייך דעם וועלכער גיט צו עסן מיט דעם 
וועלכער עסט אליין (אױב איינער גיט אן אנדערן צו עסן א הקדשזאך דארף ער 
ברענגטן א אשם פּונקט װי ער װאָלט אליין געגעסן, און דעם וועלכער מאכט אן 
אנדערן הנאה צו האָבן (פון א הקדש-זאך) מיט דעם וועלכער האָט אליין הנאה פון א 
הקדשש-זאך; אויך רעכנט מען צװאַמען ביי מועל זיין אין אַ לאנגער צייט. אויב איינער 
האָט געגעסן היינט פון הקדש פאר א האלבער פּרוטה, און אין א יאָר שפּעטער פאר א 
האלבער פּרוטה, רעכנט מען עס צונויף צו איין פּרוטה, און ער ברענגט דערפאר א 
קרבן אשם, כאָטש דאָס קלענסטע פאר וועלכעס מען ברענגט א קרבן אשם פאר מועל 
זיין איז איין פּרוטה, תאמר, צי זאָל מען זאָגן דאָס זעלביקע (אז ער דארף ברענגן פינף 
קרבנות-חטאות) ביי נותר (ואָס איז א לייכטערע עבירה) ווארום עס איז ניטאָ דא- 
ביי קיין זאך פון די אלע זאכן. מחמת ווען איינער ראובן גיט אן אנדערן, שמעונען, צו 
עסן נותר-פלייש און ער מאכט אז שמעון זאָל הנאה האָבן פון נותר-פלייש, איז 
ראובן, דער ,,מאכיל" און דעױ ,,מהנה" ניט מחויב צו ברענגן קיין חטאת. אויך פאר 
עסן נותר א האלבן כזית און שפּעטער א האלבן כזית ברענגט מען ניט קיין.חטאת, 

יי אָמר, האָט ר' עקיבא געזאָגט, איך האָב געפרעגט ר' אליעזרץ: אז איינער 
טוט אין א סך שבזיס א סך מלאכות, װואָס זיי (די אלע מלאכות האָס ער האָט געטאָן 
זענען פון איין סאָרט מלאכה (מעין מלאכה אחת, למשל ער האָט געזייעט אין פעלד 
און געפלאנצט א בוים, װאָס זייען און פלאַנצן זענען פון איין סאָרט מלאכה, ,,זורע", 
זייע), מיט איין ניט ויסן (צווישן זייען און פלאנצן איז ער ניט געװאָר געװאָרן 
אז ער האָט מחלל שבת געווען), װאָס איז מיט אים? צי דארף ער ברענגן איין (קרבן 
חטאת) פאר די אלע מלאכות (פאר זייען און פאר פלאנצן, אָדער ער דארף ברענגן 
איין קרבן חטאת פאַר יעדן באזונדער (פאַר זייען בזונדער און פאַר פּלאַנצן באַזונדער)? 
אין מסכתא שבת פּרק זי משנות אי און ב' לערנען מיר אז עס זענען פאראן 39 אבות- 
מלאכות (הויפּט-מלאכות) װאָס מען טאָרניט טאָן אים שבת. יעדע אבימלאכה האָט 
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לִי, יכ על כָּל אַחַת וְאַחַת מִקֵּל 


וְחוֹמָר, וּמָה אִם הַנִּדֶּה שָׁאֵין בָּהּ 


תּוֹצָאוֹת הִרְבָּה וְחַטָּאוֹת הַרְבָּה, 
חַיִב על כָּל אַחַת וְאַחַת. שַׁבֶּת 
שִׁיֵּשׁ בָּהּ תּוֹצָאוֹת הַרְבָּה וְחַטָאוֹת 


הַרבָּה, אינוּ דין שָיֵהֵא חִיב עַל כָּל 
אַחַת וְאֶחֶת? אָמַרְתִּי לו, לֹא, אִם. 


כריתות ג 
אַחַת על כָּל אַחַת וְאֶחֶת ? אָמַר 





שפה 
אָמִרְתָּ בַּנַדֶּה שָׁיִשׁ בָּהּ שְׁתֵּ 
אַזְהָרוֹת. שָׁהוּא מִזְהֶר על הַנָּדָּה, 


וְהַנדֶּה מִזְהָרֶת עָלָיו תֹּאמַר בַּשַׁבֶּת 


שָאִיץ בָּה אָלָא. אַזְהָרָה אָחֶת? אָמַר 


לי, הַבָּא עַל הַקּטנוֹת יֹבִיחַ, שָׁאֵין 


ֶהָן אָלָא אְַהָרֶה אַחַת, וְחַיִב על 
כָּל אַחַת וְאֶחָת. אָמַרְתִּי לו. לֹא, 
אִם אָמַרְתָּבַּבָּא על הַקְּשַנּוֹת, שָׁאֵף 


,תולדות", ,,קינדער", מלאכות װאָס זענען ענליך צו דער אב מלאכה. די גמרא זאָגט, 
אַז ר' עקיבא האָט געפרעגט ר' אליעזרן צוויי זאכן. ערשטנס, אויב איינער האָט גע" 
טאָן איין מלאכה, ער האָט געזייט א פעלד, אין עטליכע שבתים, און ער האָט ביי יע" 
דעס מאָל געוואוסט, אז עס איז שבת, נאָר ער האָט ניט געוואוסט אז מען טאָרניט 
זייען, צי די װאָכדיקע טעג צווישן איין שבת און דעם צווייטן שבת טיילט אָפּ די 
שבתים און זיי זענען וי באַזונדערע גופים (גופים מחולקים) און מען דארף ברענגן 
פאר יעדן שבת א באזונדערן קרבן חטאת, צי ניט. צווייטנס, אויב איינער האָט גע" 
טאָן עטליכע תולדות פון איין אב מלאכה אין איין שבת, צי הייסט דאָס װי ער האָט 
געטאָן פארשידענע אבות מלאכות (וי זייען און אקערן) און ער דארף ברענגן פאַר 
יעדער תולדה א קרבן חטאת, צי עס הייסט איין מלאכה און עס איז גענוג איין קרבן 
חטאת. אָמר לי, (דערציילט ווייטער ר' עקיבא), האָט ער (ר' אליעזר) מיר געזאָגט, 
אַז ער איז חייב פאַר יעדן באזונדער (אין ביידע שאלות, סיי פאר יעדן שבת, און סמ 
פאר יעדער תולדה), צוליב א קל וחומר, (דהיינ), מה-זאָך א נידה װאָס ביי איר 
זענען ניט פאַראַן פאַרשידענע עבירות (תוצאות, עס איז נור פאַראַן איין עבירה, לעבן 
מיט דער נידה) און (עס איז דאַריבער ניט פּאַראַן (פאר לעבן עטליכע מאָל מיט איין 
נידה ניט געואָר ווערנדיק צווישן אײנמאָל און דעם אנדערן מאָס א סך קרבנות 
חטאת, פונדעסטוועגן (אז איינער לעבט מיט עטליכע פרױיען נידות) דארף ער ברענגן 
אַ קרבן חטאת פאר יעדער באַזונדער, מכל שכן שבת בי וועלכן עס איז פאַראַן אַ סך 
עבירות (תוצאות, די ניין-און-דרייסיק מלאכות) און (דאריבער אויך) אַ סך קרבנות 
חטאת (פאר יעדער פון די דאָזיקע מלאכות דארף מען ברענגן א באזונדערן קרבן 
חטאת), דארף דאָך אודאי זיין, אז ער זאָל מחויב זיין א קרבן חטאת פאר יעדן בא- 
זונדער! דאָס הייסט סיי פאר יעדן שבת באזונדער און סיי פאר יעדער תולדה בא" 
זונדער. אָמרתי לו, (דערציילט ווייטער ר' עקיבא). האָב איך אים געזאָגט: ניין, אויב 
מיר זאָגן בי נידה (אז ער ברענגט א קרבן חטאת פאר יעדער נידה-פרוי באזונדער) 
איז עס דערפאר וױייל עס זענען פאַראַן אַ סך פארבאָטן (אזהרות) ווארום ער (דער 
מאן וועלכער לעבט מיט דער נידה-פרוי) טוט א עבירה, און זי (די נידה-פרוי) טוט 
די עבירה (ווען א מאן לעבט מיט איר), אָבער צי קאָן מען דאָסזעלביקע זאָגן ביי 
שבת, װאָס איז נור איין פארבאָט ? ! מחמת נור דער װאָס טוט א מלאכה אים שבת 
טוט די עבירה. אָמר לי, (דערציילט ווייטער ר' עקיבא), האָט ער מיר געזאָגט: (דער 
פאל) וען איינער קומט אױיף (נידות-פרויען יינגע יינגער פון 12 יאָר מיט א 
טאָג) דארף דאָך באַוייזן (פון דעם דאָזיקן פאל זאָלן מיר אָפּלערנען דעס קל וחומר), 
מחמת ביי זיי איז דאָך פאראן נור איין פארבאָט (נור דער דערוואקסענער מאן 
טוט די עבירה, און זיי, די קינדער-פרויען, ווערן דאָך ניט באשטראָפט) און (פונדעסט- 
װעג) איז ער מחױב (צו ברענטן א קרבן חטאת) פאר יעדער ויינגער נידה פרוי) 
באזונדער ! -- האָב איך אים געזאָגט: ניין, אויב מִיר זאָגן ביי איינעס וועלכער קומט 
אויף יינגע (נידות-פרויען, אז ער ברענגט א קרבן פאר יעדער באזונדער, איז עס 
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עַל מִּי שָׁאִין בָהָן עִכְשָׁיו יֵשׁ בֶּהָן | בְּהּ לא עכְשָׁיו וְלֹא לְאֵחַר זְמָן? 

למ זֶמָן, תֹּאמַר בַּשִָּת. שָׁאֵין אָמַר לי, הִבֶּא על הַבְּהָמָה יֹכִית 

בי | אָמַרְתִּי ל,בְּהֵמָה כְשַׂבֶּת! 
פרק ר ָהֵמָּה כשׁ 


א סָפַק אָכַל חֵלֵב סָפַק לא עִמּו בַּבָּיִת. ‏ שָׁנג בְּאַחַת מֵהֶן וְאִין 
אָכֵל, וַאֲפִילוּ אָכֵל. סֶפֶק יֵשׁ בּוֹ | יָדוּע בְּאִיווֹ מֵהֶן שָׁגֵג. שַׁבָּת ווּם 
בשִׁיעוּר סָפֶּק שָׁאֵין בי חֲלֶב וְשׁוּמֶן. חוֹף וָעֹשֶׂה מְלָאכָה; בְּאַחַת מֵהְן וְאֵין. 
לִפָנָיו! אֶכֵל אֶת אַחַת מֵהֶן וְאִין | יָדיַע בְּאִיוֹ מֵהָן עֲשָׂה ג מֵבִיא אֶשָׁם 
יְרוּע אִיזוֹ מֵהֶן אָכֵל אֶשְתו ואֲחוֹתו | תָּל ‏ 


דערפאר) ווייל כאָטש זי האָבן ניט קיין עבירה איצט ווען זי זענען יינגע קינדער), 
װעלן זי האָבן א עבירה שפעטער ווען זי וועלן אויפוואקסן און דאמאָלס לעבן מיט / 
מענער ווען זיי וועלן זיין נידות), צי קאָן מען דאָס זאָגן ביי שבת, װאָס עס איז ניטאָ 
דאביי ניט איצט און ניט שפּעטער? ! דאָס הייסט, אז ביי שבת איז קײינמאָל ניט פא" . 
ראן אזא פאל אז עס זאָל עובר זיין די עבירה מער װי דער דאָזיקער מאַן װאָס טוט. 
די מלאכה. אָמר לי, (דערציילט ווייטער ר' עקיבא), האָט ער (ר' אליעזר) מיר גע" 
זאָגט, זאָל זיין אַ באווייז זאָלן מיר אָפּלערנען דעם קל וחומר) פון איינעם וועלכער 
קומט אויף א בהמה ! אוב איינער קומט אויף עטליכע בהמות דארף ער ברענגן אַ 
קרבן חטאת פאר יעדער בהמה, כאָטש דאָ װעט דאָך די בהמה קיינמאָל ניט דארפן 
ברענגן א קרבן חטאתּ. אָמרתי לו, (דערציילט וייטער ד' עקיבא), האָב איך אים גע- 
זאָגט, אז די בהמה איז וי שבת. דאָס הייסט, אז אויך ביי א. בהמה איז טאקע דיזעל- - 
ביקע שאלה וי ביי שבת, צי ער דארף ברענגן א קרבן חטאת פאר יעדער בהמה. ‏ 
דער ברטנורא און דער ,.תפארת ישראל" זאָגן דאָ ביי ,הבא על הבהמה" אז מען ‏ 
מיינט ,על כל ביאה וביאה", פאַר יעדן קומען אויף איר. מיר האָבן דאָ געטייטשט . 
.פאר יעדער בהמה", און אַזױ ווייזט אויס פון דער גמרא: זע אין די הגהות פון ר' 
עקיבא אִיגר, און פון ר' שמואל שטראַשון (הגהות מהרשש). : | 


פרק 1. 


ספק, אוב עס איז (ביי איינעם) א ספק צי ער האָט געגעסן (בעווגג) חלב צי 
ער האָט ניט געגעסן (חלב), אָדער (ער האָט זיכער געגעסן חלב בשוגג, נאָר) עס איז. 
א ספק צי עס איז געווען א שיעור (צי ער האָט געגעסן א כזית, אזױ גרוים װי אַן 
איילבירט) צי עס איז ניט געווען דער שיעור ווינציקער פון א כזית) -- (און איצט. 
איז די משנה מפרש וי אזוי דער ספק איז געווען, דהיינ) ער האָט געהאט פאר זיך 
(צוויי שטיקלעך) איינס איז געווען חלב און איינס איז געווען (כשר) שמאלץ, און 
ער האָט געגעסן איינס פון זיי (בשוגג), און ער וייסט ניט וועלכעס ער האָט געגעסג . 
אָדער זיין פרוי און זיין שוועסטער זענען געווען מיט אים אין שטוב און ער האָט. 
בשוגג (ניט וויסנדיק אז די שוועסטער איז אויך פּאַראַן) געלעבט מיט איינער פון זיי, 
און ער װייסט ניט מיט וועלכער פון זי ער האָט געלעבט; אָדער עס איז געווען. 
א שבת- טאָג און דערנאָך א װאָכנטאָג און ער האָט (בשוגג) געטאָן א מלאכה אין. 
איינעם פון זי און ער ווייסט ניט אין וועלכן פון זי (אין שבת צי אין װאָכנטאָג) ער 
האָט געטאָן די מלאכה,---דארף ער ברענגן אן אשם תלוי. דאָס איז דער דין אז ווען מען. 
טוט בשוגג א ספק עבירה דארף מען ברענגן אן אשם תלוי. דאָס װאָרט ,תלוי", 
,.הענגן", ווערט געטייטשט, אז דער קרבן אשם מאכט נור ,.הענגן", אז פון הימל זאָל . 
מען אים ניט באשטראָפן פאר טאָן די עבירה אפילו בשוגג, און אוב ער װערט. 
דערנאָך געװאָר אז ער האָט באמת געטאָן די עבירה װעט ער דארפן ברענגן א קרבן 
חטאת. די גמרא טייטשט איין די משנה, אז מען איז מחויב אן אשם תלוי. נור ביי 
,איקבע איסורא", אז עס איז פאַראַן דאַבײ די אסורע זאד, נאָר דער מענטש ווייסט 





7 . 
ב כְּשֵׁט שָׁאִם אָכַל חָלֶב 
וְחֵלֶב בְּהַעֲלַם אֶחֶר, אֵינו חַיִב אֶלָּא 


חַטָּאת אַמַת. כֶּךְ על לא חוֹרע 


שֶׁלהָ) אִינו מֵכִיא אֶלָא אֶשֶׁם אֶחֶד. 


אִם הָיתָה יְרְיָה בִנְתַּיִם, כְּשֵׁם. 
שָׁהוּא מֵכִיא חַטָּאת עַל כָּל אַחַת 


וְאַחַת, כֶּךְ הוּא מָבִיא אֶשֶׁם תָּלוּ 


עַל כָּל אַחַת וְאֶחֶת. כְּשֵׁם שָׁאֵם 


כריתות ד 





שפז. 
אָכַל חָלֶב וְדֶם נוֹתֶר וּמַנוּל בְּהַעֲלֶם. 
אֶחֶד, חַיֶּב עַל כָּל אַחַת וְאַחַתי כָּ. 
על לֹא הוֹדַע שֶׁלֶהָן. מֵבִיא אֶשֶׁם 
תָּליי על כֶּל אַחַת וְאֶחֶת. חָלֶב ‏ 
ְנוֹתֶר לִפְנָיו אָכֵל אֶחָד מָהֶם וְאֵין 
יָדוּע אַיזָה מֵהָם אָכֵל, אֶשְׁתּוֹ נְדֶּה 
וַאֲחוֹתוֹ עִמּוֹ בבַּיִת, שֶׁנֵנ בְּאַחַת 
מֵהֶן וְאִין יִד בְּאִיוֹ מָהֶן שָׁנֵ. 


ניט צי ער האָט זי געגעסן למשל, װי די משנה ברענגט דאָ אז עס זענען געלעגן 
פאר אים צוויי שטיקער, אי חלב אי שמאלץ, און ער האָט ניט געוואוסט, אז עס ליגט 
אויך חלב און ער האָט געגעסן איינע פון זיי און ער איז דערנאָך געװאָר געװאָרן, - 
אַז עס איז געווען אויך חלב, נאָר ער ווייסט ניט צי ער האָט געגעסן דעם חלב צי ‏ 
דאָס שמאלץ. אָבער אויב עס איז געלעגן פאַר אים נור איין שטיקל, און נאָכן עסן 
עס איז ער געװאָר געװאָרן אַז עס אין אַ ספק צי עס איז חלב צי שמאלץ, דארף ער 
ניט ברענגן דעם אשם תלוי. יו | 

ב. כשם, אַזױי וי (עס איז דער דין אַן אב אינער האָט געגעסן חלב און 
(דערנאָך האָט ער נאָכאמאָל געגעס) חלב מיט איין ניט-ויסן (עֶר איז צוישן איין. 
עסן און דעם צוייטן עסן ניט געואָר געװואָרן אַז ער האָט געגעסן חלב) דאַרף ער 
ברענגן (פאַר ביידע מאָל עסן חלב) ניט מער וי איין קרבן חטאת, אַזױ (איז דער דין) 
אַז ווען ער האָט עס געטאָן מיט זייער ספק (לא הודע, מיט ספק חלב) ברענגט ער 
ניט מער וי איין אשם (תלוי). דאָס הייסט, אויב עס זענען געווען 4 שטיקער, און איי- - 
נער האָט געמיינט אז זיי אַלע זענען שמאלץ און ער האָט געגעסן פון זיי איין שטיק, 
און דערנאָך האָט ער געגעסן נאָך א שטיק. און ערשט דערנאָך איז ער געװאָר גע- 
װאָרן אז 2 פון די 4 שטיקער זענען געווען חלב, און ער ווייסט ניט צי ער האָט גצ" 
געסן דעם חלב צִי דאָס שמאלץ, ברענגט ער נור איין אשם תלוי.אם היתה, אויב ער 
איז געוואָר געוואָרן צווישן זיי (ידיעה בינתים, נאָכן עסן אײַנמאָל חלב בשוגג איז ער 
געואָר געװאָרן אז עס איז געווען חלב, און דערנאָך האָט ער געגעסן בשוגג דאָס 
אנדערע שטיקל חלב, און דאָס זעלביקע נאָכדעם װי ער האָט געגעסן דעם ספק חלב 
בשוגג איז ער געװאָר געװאָרן אַז עס איז געווען ספק חלב; און דערנאָך האָט ער 
װידער געגעסן ספק חלב בשוגג), איז אַזױ װוי ער דאַרף (אין ערשטן פאל) ברענגן 
א קרבן חטאת פאר יעדן באזונדער (פארן ערשטן מאָל א באזונדערן חטאת און פאַרן 
צווייטן מאָל אַ באַזונדערן חטאת) אַזױ דארף ער ברענגן (אין צוױיטן פאל פון ספק 
חלב) אן אַשם תלוי פאַר יעדן באזונדער (צוױיי אשמים תלױים). דער טעם איז װאָס 
דאָס געװאָר ווערן אין דערמיט טיילט אָפּ (ידיעה מחלקת), און מאכט אז דאָס זענען 
צוויי באזונדערע עבירות. כשם, אַזױ וי (עס איז דער דין) אז אײַנער עסט חלב און 
בלוט און נותר און פיגול (אפילו) מיט איין ניט וויסן דארף ער (ברענן א קרבן 
חטאת) פאר יעדן איינעם פון זיי באַזונדער וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק. 
ג' משנה ב'), אזוי דארף ער פאר זײיער ספק (לא הודע, אב ער האָט געגעסן ספק. 
חלב און ספק בלוט און ספק נותר און ספק פיגול) ברענגן אן אשם תלוי פאר יעדן 


איינעם פון זיי באזונדער. דעם טעם האָבן מיר געגעבן פריער פּרק ג' משנה ב', זוייל .. 


דאָס זיינען באזונדערע עבירות. חלב ונותר, אויב איינער האָט געהאַט פאר זיך (צװויי 
שטיקער, איינס פון זי איז) חלב און (דאָס אנדערע איז) נותר, און ער האָט געגעסן 
(בשוגג איינס פון זיי מיינענדיק אז זיי זיינען ביידע כשר שמאלץ) און ער וױיסט. 
ניט וועלכעס ער האָט געגעסן (דעם חלב צי דעם נותר), אָדער זיין פרוי א נידה און 
זיין שוועסטער זענען געווען מיט אים אין הז און ער האָט געלעבט מיט איינער פון 
זי בשוגג (ניט וויסנדיק אז די פרוי איז א נידה און אז אויך זיין שוועסטער איז דאָ) 
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בֵּין הַשְּׁמָשׁוֹת וְאִין יָרוּע בְּאִיזָה 


מָהֶם עָשָׂה, רַבִּי אֲלִיעֲזר מְחַיָב 
חַמָּאת, וְרַבִּי יְהוֹשֶׁע פּוֹטָר. אָמַר 


רַבִּי יוֹסֵי, לֹא נִחְלְקוּ על הָעוֹשָׂה 
מְלָאכָה בִּין הַשְּׁמָשׁוֹת שְׁהוּא פָּטוּר, 


שָׁאֲנִי אוֹמַר, מִקְצַת מְלָאכָה עֲשֶׂה 


מַהַיוֹם וּמִקְצָתָהּ לִמָחָת על מַה 
נָחְלָקוּ! על הָעוֹשָׂה בְּתוֹךְּ הַיּוֹם, 


און ער וייסט ניט מיט וועלכער ער האָט 


כריתות ד 
שַׁבָּת וְיוֹם הַכִּפָּרִים, וְעֶשֶׂה מְלָאכֶה 





שפח. 
וְאֵין יָדוּע אִם בַּשַׁבֶּת עָשֶׂה וְאִם 
ביוֹם הַכִּפּוּרים עֲשֶׂה, אוֹ על 
הָעוֹשָׂה, וְאֵין יָדוּע מעץ אִיזֹ. 
מְלָאכֶה עֲשֶׂה, רַבִּי אָליֲזֶר מְחַיב 
הַטָּאת, וְרַבִּי יְהוֹשֶׁע פּוֹטֵר. אָמַח. 
רַבִּי יְהוּדָה, פּוֹטְרוֹ הָיָה רַבִּ יְהוֹשֶׁע. 
אַף מֵאֶשֶׁם תָּלױ+ { רַבִּ שִׁמְעוֹן 
שֶׁזֹרִי וְרִבִּי ‏ שִׁמָעיֹן אוֹמְרִים. לא 
ָחלְקוּ על דָנֶר שָׁהוּא מִשׁוּם שֵׁם 


געלעבט, אָדער עס איז געווען שבת או 


(צומאָרגנס) יום כפור און ער האָט געטאָן אַ מלאכה אין בין העומששות פון זיי בשוגג (ער 
האָט ניט געוואוסט אַז עס איז שבת און יום כיפור) און ער וױיסט ניט אין וועלכן 
(טאָג) פון זיי ער האָט געטאָן די מלאכה (אים שבת צי אים יום כיפור), זאָגט ר' . 
אליעזר אז ער דאַרף ברענגן א קרבן חטאת. מחמת ער האָט דאָך געטאָן (בשוגט) א 
זיכערע עבירה, און ניט קיין ספק; ער ווייסט נור ניט וואסער עבירה ער האָט גע- 
טאָן, ,.חלב* צי ,נותר", /.נידה" צי ,,שוועסטער", .שבת" צי ,יום כיפּור". און . 
דאריבער איז דאָך ממה נפשך, װאָסער עבירה פון זיי ער האָט געטאָן בשוגג דארף . 
ער דאָך ברענגן דעם קרבן חטאת. ורי יהושע, און ר' יהושע זאָגט, אז ער איז פטור. 
(ער דארף ניט ברענגן קיין קרבן חטאת). ווייל אין ויקרא ד' כ"ג איז פאַראַן ביי קרבן 
חטאת ,אשר חטא בה", און ר' יהושע לערנט אָפּ פון װאָרט ,,בה", אז ער מוז װיסן 
װאָסער עבירה. אָמר ר' יוסי, האָט ר' יוסי געזאָגט אז זי (רי אליעזר און ר' יהושע) 
זענען ניט מחולק וועגן איינעם, וועלכער טוט א מלאכה (בשוגג) בין השמשות (צווישן 
שבת און יום כיפּור, שבת פארנאכט, צווישן טאָג און נאַכט, און שבת צונאכטס איז 
יום כיפור), אז ער איז פּטור (פון ברענגן א קרבן חטאת), ווייל מיר זאָגן (מיר נעמען 
אָ) אז אַ טייל פון דער מלאכה האָט ער געטאָן היינט (אים שבת) און א טייל פון דעד 
מלאכה (האָט ער געטאָ) צומאָרגנס (שבת צונאכטס, אים יום כיפור). מחמת דער 
,בין השמשות", צְווישן טאָג און נאכט, קאָן זיין אז א טייל דערפון איז נאָך געווען 
שבת און ער האָט א האלבע מלאכה געטאָן אים שבת און א טייל דערפון איז שוין 
געווען יום כיפּור, און ער האָט א האלבן שיעור געטאָן אים שבת און א האלבן 
שיעור אים יום כיפּור, דאריבער איז ער פּטור פאר ביידן. ועל מה, און וועגן װאָס 
זענען זיי (ר' אליעזר און ר' יהושׂע) מחולק? וועגן איינעם וועלכער טוט (בשוגג) א 
מלאכה אין מיטן טאָג, נאָר ער וייסט ניט צי ער האָט געטאָן אים שבת צי אים. 
יום כפּור, אָדער איינער האָט געטאָן אַ מלאכה, און ער ווייס ניט וועלכע מלאכה ער האָט . 
געטאָן, (געאַקערט צי געזייט) זאָגט ר' אַליעזר אַז ער איז מחויב אַ קרבן חטאת; און ר' 
יהושע זאָגט אז ער איז פּטור. --- ר' יהודה זאָגט, אז ר' יהושע פּטרט אים (האלט אז 
ער איז פטור) אויך פון ברענגן אן אשם תלוי. ווייל ביי אן אשם תלוי ווערט געזאָגט 
(ויקרא ה') .כי תחטא -- ולא ידע", אָבער דער דאָזיקער וייסט דאָך, אז עֹר האָט 
געזינדיקט, נאָל ער װוייסט ניט אויף װאָסער עבירה ער האָט עובר געווען. און אויך 
קיין קרבן חטאת איז ער ניט מחויב צו ברענגן, ווייל ער ווייסט דאָך ניט אויף װאָד - 
סער עבירה ער זאָל אים ברענגן 

ג ר' שמעון שזורי און ר' שמעון זאָגן, אז זיי (ר' אליעזר און ר' יההעוע) זענען 
ניט מחולק וועגן א זאך װאָס איז פון איין נאָמען (פון דערזעלביקער עבירה, לטש? 
ער איז געווען מיט צוױיי פרױיען נידות אין איין הױז און ער האָט בשוגג געלעבט 
מיט איינער פון זי און ער וייסט ניט מיט וועלכער) אז ער איז מחויב (צו ברענט 
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אָחָר, שְׁהוּא חַיָב. וְעַל מח נֶחְלְקוּ | וְלָקֵט לְבָנוֹת, לָכָנוֹת וְלָקֵט שְׁחוֹרוֹת,. 
עַל דְּבֶר שָׁהוּא מִשׁוּם שְׁנֵי שָׁמוֹת, | רַבִּי אֲלִיעֲזֶר מְחַיָב חַטָּאת, וְרַבִּ 
שָׁרְבִּי אֶלעוֶר מְחַיֹב חַמָּאת, וְרַבִּ יְהושֶע פּוֹטַר. אָמַר רַבִּי יְהוּדָה, 
יְהוֹשֶׁע פּוֹמַָר. אָמַר רַבִּי יְהוּדָה, | תָּמִיהַּ אֲנִי, אִם יִפָטוֹר בָּהּ רַבִּי 
אֲפִילו נִתְכִנ ללקש תְּאֲנִים וְלקֵט יְהוֹשָׁע. אִם כֵּן, לָמָּה נָאָמַר אֲשֶׁר 
זמים עלמי וְלָקֵט תָּאֲנִים, שְׁחוֹרוֹת | חָטָא בָּהּ? פָּרֵט לַמִּתְעֵסָּק: 


פרק ר 
א דַּם שְׁחֵיטֶה בַּבְּהֵמָה בַּחַיִה וּכְעוֹפוֹת, בִּין טְמָאִים וּכֵין טְהוֹרִים, 


= = ז 





א קרבן חטאת); און וועגן װאָס זענען זיי מחולק? וועגן א זאַך װאָס איז פון צויי 
נעמען (פון צויי באזונדערע עבירות, למשל ער ויסט ניט צי ער האָט געשניטן. 
תבואה אים שבת צי ער האָט געמאָלן תבואה אים שבת), איז דאביי זאָגט ר' אליעזר, 
אַז ער איז מחויב צו ברענגן אַ קרבן חטאת, און ר' יהושע זאָגט, אַז ער איז פטור. 
ווייל ער ווייסט ניט וועלכע עבירה ער האָט עובר געווען. אָמר, האָט ר' יהודה געזאָגט, ‏ 
אז אפילו ער האָט (בשוגג אים שבת) געװאָלט (פריער) אָפּרײסן פייגן (און דערנאָך 
אָפּרייסן וויינטרויב), און (ער האָט א טעות געהאַט און) ער האָט (צוערשט) אָפּגע- 
ריסן די וויינטרויבן (און דערנאָך האָט ער אָפּגעריסן די פייגן), אָדער (פארקערט, ער 
האָט פריער געװאָלט אפרייסן) וױינטרױבן (און דערנאָך די פייגן), און ער האָט 
(דורך א טעות) אָפּגעריסן (צוערשט) די פייגן (און דערנאָך די ווַינטרױבן, אָדער 
(ער האָט צוערשט געװאָלט אָפּרייסן) שווארצע ויינטרויבן (און דערנאָך ווייסע) און ער 
האָט אָפּגעריסן (צוערשט) די וייסע (און דערנאָך די שווארצע), אָדער (ער האָט 
געואָלט צוערשט אָפּרייסן) וייסע (און דערנאָך די שווארצע), און ער האָט (דורך א 
טעות) אָפּגעריסן (צוערשט) די שווארצע (און דערנאָך די ווייסע), -- זאָגט ר' אליעזר 
אַז ער איז מחויב צו ברענגן א קרבן חטאת, און ר' יהושע זאָגט אז ער איז פּטור. 
אזוי טייטשט די גמרא די משנה, אז דאָ מיינט מען אז ער האָט צוערשט געװאָלט אָפּ" 
רייסן איין זאך און דערנאָך די אַנדערע זאך, און עס איז ארויסגעקומען פארקערט, 
ער האָט צוערשט אָפּגעריסן די אַנדערע זאך און דערנאָך די ערשטע זאך. אָמר ר' 
שמעון, האָט ר' שמעון געזאָגט, איך וואונדער מיך אוב ר' יהושע װאָלט געזאָגט דא- 
רױף אז ער איז פטור. אין טייל גירסאות פון דער משנה איז פאראן ;אָמֵר ר' יהודה", 
אז ר' יהודה האָט דאָס געזאָגט: די גירסא איז א שװערע, ווארום ר' יהודה אליין 
האָט דאָך פריער אזוי געזאָגט פאר ר' יהושע'ס וועגן. אס כן, (די משנה פרעגט דאָ 
אויף ר' שמעון), אױב אזוי (אַז ר' יהושע האלט ניט, אז ער איז פטור), צי װאָסזשע 
איז געזאָגט געװאָרן (ויקרא ד' כ"ג) ,אשר חטא בה, װאָס ער האָט געזינדיקט אין 
איר"? מיר האָבן פריער אין משנה ב' דערקלערט, אז דערפון לערנט מען אָפּ אז ער 
דארף האָבן מכוון געווען צו טאָן (בשוגג) די זאך װאָס דערפון איז ארויסגעקומען. 
די עבירה. פרט, (דארויף ענטפערט די משנה, אז מיט דעס ,בה" ווערט געלערנט אז) 
א חוץ א ,,מתעסק". מיט ,,מתעסק", ,באַשעפטיגן זיך", מיינט מען דאָ, אז איינער 
האָט אינגאנצן ניט מכוון געווען אפּצורייסן עפּיס אים שבת, נאָר ער האָט למשל 
געװאָלט אויפהייבן וויינטרויבן מיינענדיק אז זיי זיינען ניט באהאפטן צו דער ערד, און 
ער האָט זיי אָפּגעריסן. אָדער ער האָט געװאָלט אָפּרײסן וויינטרויבן (בשוגג) און ער 
האָט אָפּגעריסן פייגן, אזוי אז זיין מחשבה, דאָס װאָס ער האָט געװאָלט טאָן, איז אינ- 
גאנצן ניט געטאָן געװאָרן, און דאַריבער איז ער פּטור. | 
פּרק ה. 

א. דם, בלוט פון שחיטה װוען מען שעכט א לעבעדיקע זאך גייט ארויס בלוט) 
פון אַ בהמה צי פון א חיה צי פון עופות, סיי ווען זי זענען ניט-כשר (מען טאָר זי 
ניט עסן, למשל א פערד, א װאָלף, א ניט-כשרער פויגל) סיי זיי זענען כשר (אן אָקס, 
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דַּם נְחִירָה, וְדֵם עִקּוּר, וְרַם הַמְּזֶה | אִין חַיִבִין עֲלֵיהָן, רַבִּי יְהוּדָה מְחַיּב 


שָׁהַנְפֶּשׁ יוּצְאָה בוֹ, חַזָּבִים עֲלָיו | בְּדֵם הַמַּמְצִית: ב רַבִּי עֲקֵיבָא. 
דַּם הַטָּחוֹל, דַּם הַלָּב, דַּם בִּיצִים, | מְחיִב על סֶָפַק מְעֵילוֹת אֶשֵׁם 
דַּם דָּגִים, דַּם חֲנָבִים, דַּם הַתַּמְצִית, | תָּלוּי. וַחֲכָמִים פּוֹטְרִין. וּמוֹדָה רַבִּי 


א הירש, א הון), בלוט פון אויפשטעכן (בלוט װאָס גייט ארויס ווען מען שטעכט אױיף 
א בהמה מיט א שפיז דורך די נאָזדלעכער ביז צום הארץ, נחירה), צי בלוט פון אויפ- 
רייסן (מען רייסט אַרױס דעם ושט און דעס גאָרגל און עס גייט ארוים בלוט), און 
בלוט דורך האקן-אָדער (הקזה, לאָזן-אָדער), אוב דאָס בלוט פליסט אזוי שטארק אז 
אז דאָס לעבן גייט אַרױס דערמיט, -- איז מען חייב דאַרױף. אויב מען טרינקט איי" 
נעם פון די דאָזיקע בלוטן אזוי גרויס װי א כזית (ווי אן איילבירט) במזיד קומט כרת, 
אוּן אויב בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת. וועגן , שהנפש יוצאה בו", ווערט. 
געטייטשט אז מען מיינט דאָס מיטלסטע בלוט: ניט דאָס ערשטע בלוט װאָס גייט 
אַרױס באלד װוי מען האַקט אויף אן אָדער, און ניט דאָס לעצטע בלוט, נאָר דאָס / 
מיטלסטע בלוט, װאָס פליסט. דס הטחול, דאָס בלוט פון דער מילץ, און דאָס בלוט ‏ 
(וואָס איז פאַראַן אין פלייש) פון הארץ, דאָס בלוט װאָס מען געפינט אין אייער (דם 
ביצים, אין די ביצים, אין די אייער פון אן אָקס צי א שעפס; לױט אן אנדער טייטש, 
דער בלוטס-טראָפּן װאָס מען געפינט אין אן איי פון א הון) דאָס בלוט פון פיש, דאָס. 
בלוט פון היישעריק, דאָס בלוט װאָס מען קוועטשט אױס (פון דער בהמה'ם האלדז 
ביים שעכטן צי נאָכן שעכט, דם התמצית) איז מען ניט חייב אויף זייי עס קומט ניט 
קיין כרת און ניט קיין קרבן חטאת אויב מען האָט די דאָזיקע בלוטן געגעסן. ביי דם 
התמצית איז דער טעם, ווייל דער חיוב איז נור ביי לעבנס-בלוט, דם הנפש (פון 
ויקרא ט"ז ,כי נפש כל בשר"). ר' יהודה איז מחייב ביי בלוט פון דם התמצית. דער 
דין איז, אז פאר בלוט פון הארץ-פלייש און דם התמצית קומט מלקות, אָבער קיין 
כרת איז ניט פאראן. בלוט װאָס מען געפינט אין אייער איז אסור מדרבנן. בלוט פון 
פיש און פון היישעריקן מעג מען עסן, נאָר ביי בלוט-פון פיש דארף זיין אין דעם ‏ 
פיש"שיפּן כדי מענטשן זאָלן זען אז דאָס איז בלוט פון פיש. | 

ב. ר' עקיבא איז מחייב זאָגט אז מען איז מחיב צו ברענג) אן אשס תלוי פאר 
ספק-מועל-זיין. כדי צו פארשטיין די משנה און אויך ווייטער עטליכע משנות איז גוי" - 
טיק צו װויסן די דינים פון מועל-זיין. מיט ,,מועל זיין" מיינט מען ווען איינער האָט 
הנאה פון א זאך װאָס איז הקדש, ער עסט, למשל, א שטיקל פלייש פון א קרבן עולה, 
אָדער ער האָט הנאה פון א בעכער װאָס געהערט צום בית המקדש. אויב מען טוט 
עס במזיד, מען האָט געוואוסט, אז עס איז הקדש, דארף מען באצאָלן וויפיל די הנאה 
האָט באטראָפן. למשל, אויב די הנאה האָט באטראָפן 4 גילדן, באצאָלט מען צום 
בית המקדש 4 גילדן, אויב מען האָט עס געטאָן בשוגג, מען האָט ניט געוואוסט, דארף - 
מען באצאָלן א חוץ די 4 גילדן, דעם קרן, אויך דעם חומש (דאָס פיפטל) נאָך א 
פיפטן גילדן, 5 גילדן, און א חוץ דעם דארף מען אויך ברענגן א קרבן אשם, א . 
עלטערן שעפּס פאר 2 סלעים. און דערפאַר איז מען אין הימל מוחל די עבירה פון 
מועל זיין. זאָגט ר' עקיבא, אַז ווען איינער האָט געהאַט צוויי שטיקלעך פלייש און 
געמיינט אז זיי זיינען ביידע חולין, ניט הקדש, און ער האָט געגעסן איינס פון זייי 
און דערנאָך איז ער געװאָר געװאָרן אז איינס פון זיי איז געווען הקדש, אָבער ער 
ווייסט ניט צי ער האָט געגעסן דאָס הקדש-שטיקל צִי דאָס חולין:שטיקל, דאָס הייסט, 
ער האָט עובר געווען בשוגג אויף דער עבירה פון א ספק-מועל זיין, דארף ער ברענגן . 
א אשם תלוי. וחכמים, און די חכמים פּטרןן זיי זאָגן, אז אן אשם תלוי ברענגט מען 
נור אויף א עבירה װאָס אויב מען האָט זי זיכער עובר געווען בשוגג ברענגט מען 
אַ חטאת; אָבער אויף א עבירה (װוי מעילה) װאָס פאר זיכער עובר זיין בשוגג ברענגט 
מען אן אשם, ברענגט מען ניט פאר דער ספק עבירה קיין אשם תלוי. ומודה, און ר" 
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עַקִיבָא, שָׁאֵין מֵבִיא אֶת מָעֵילְתו 
עד שֶׁתִּתְוַדַּע לוֹ, וְיָבִיא עִמָּהּ אֶשֶׁם 
ַדַּאי. ‏ אָמַר רַבִּי טַרְפוֹן, מַה לִזָה 
מֵבִיא שְׁתִּי אֲשְׁמוֹת  ?‏ אֶלָּא יָבִיא 


כריתות ה 


שצא. 


שָׁהוּא מָבִיא על הוֹרַע מֵבִיא עַס 


לא הוֹדַע: { אָמַר לו רַבִּי עקֵיבָא, 
נָרְאִים דְּבָרִיף . בִּמְעֵילָה מְעוּטָה, 
הֲרֵי שֶׁבָּא על יָדוֹ סֶפָק מְעֵילָה 


מְעֵילָה וְחוֹמְשָׁהּ, וָָבִיא אֶשֶׁם בִּשְׁנִ 
סְלָעִים, ויֹאמַר, אִם וַדּאי מָעַלְתִּ 
ז מְעֵילְתִ וְזָה אֲשָׁמִי. וְאִם סָפִקי 
הַמָּעוֹת נְדָכָה, וְהָאֶשֶׁם תְּלוּ, שִֶּׁמין 


בְּמֵאָה מָנָה, לא יִסָה 5 שָׁיבִיא 
אֶשֶׁם בִּשְׁתִּי סְלָעִים וְאֵל יָבִיא - 
סֶק ‏ מְעֵילָה בְּמָאֶה מָנָה! הָא 
מוֹרָה רַכִּי ;עֲקֵיכָא לְרַבִּי שַרְפוֹן 





עקיבא איז מודה, אז זיין מעילה (-געלט) דארף ער ניט ברענגן (ניט צאָלן) ביז ער 
װעט וויסן (אױף זיכער, אז ער האָט געגעסן פון הקדש) און ער װעט ברענגן מיט. 
דעם (מעילה געלט) דעם קרבן אשם ודאי (דעם זיכערן אשם). און איצט דארף ער 
ברענגן נור אן אשם תלוי. אָמר, האָט ר' טרפון געזאָגט, פארװואָס זאָל דער דאָזיקעך. 
ברענגן צוויי (קרבנות) אשם, (איינעס איצט פאר דעם ספק, און ששפּעטער ווען ער 
װעט געװאָר ווער, װעט ער מחזן ברענגן איינעם פאר א זיכערן קרבן אשם)? נאָר 
ער זאָל ברענגן איצט (צום בית המקדש) דאָס מעילה-געלט און דאָס פיפטל (דעם 
חומש) און זאָל מיטברענגן איצט א קרבן אשם פאר צויי סלעים, און ער זאָל זאָגן 
אוב איך האָב זיכער מועל געווען (הנאה געהאַט פון הקדש) איז דאָס מיין מעילה- 
געלט און דאָס איז מיין (זיכערער) קרבן אשם, און אוב איך על כסדר בלייבן אין ‏ 
ספק (איך וועל קיינמאָל ניט געװאָר ווערן צי איך האָב מועל געווען צי ניט) זאָל דאָס . 
געלט זיין א נדבה (צום בית המקדש) און (דער קרבן אשם זאָל זיי) אן אשם תלוי; . 
ווארום פון זעלביקן מין (די זעלביקע בהמה) װאָס מֶען ברענגט פאר א זיכערע (הודע, . 
פאר אן אשס ודאי), ברענגט מען (אויך) פאר א ספק (לא הודע, פאר אן אשם תלוי). 
ר' טרפון גיט צו די לעצטע װערטער, כדי צו זאָגן, פאַרװאָס ביי אַן אַנדערער ספק 
עבירה, װאָס ווען מען ווייסט אז מען האָט זי עובר געווען אויף זיכער ברענגט מען אַ 
קרבן חטאת, קאָן מען ניט אויסנעמען דעם תנאַי, נאָר מען ברענגט אן אשם תלוי. 
דער טעם איז, ווייל א קרבן חטאת ברענגט מען א שעפּסל א נקבה, און אן אשם תלוי ‏ 
מוז זיין א עלטערער שעפּס (א איל, א ווידער) א זכר. ממילא קאָן מען דאָך ניט . 
ברענגן דעם אשם תלוי, און אויסנעמען, אַז אוב ער האָט באמת געטאָן די עבירה / 
זאָל דער שעפּס זיין א קרבן חטאת. אָבער דאָ בי אשם מעילות קאָן מען עס יאָ . 
זאָגן, ווייל סיי ביי ,,ודאי", און סיי ביים ספק ברענגט מען דעמזעלביקן זכרישעפּס. . 
ג. אָמר לו, האָט צו אים (צו ר' טרפון) געזאָגט ר' עקיבא; דיינע ווערטער זיי- 
נען גוט (נראים, זי געפעלן) ביי א מעילה פון װינציק געלט (לוינט זיך אים מיטצו- 
בריינגן דאָס געלט איצט, כדי איינצושפארן זיך אַז ער זאָל ניט דארפן ברענגן צויי. 
קרבנות אשם); אָבער אױב עס האָט זיך איינעם געטראָפן (בא על ידו, עס האָט פא- 
סירט מיט אים אַז ער האָט עובר געווען אויף) א ספק מעילה פאר הונדערט מאָל. 
הונדערט גילדן (מאה מנה), צי איז ניט בעסער פּאַר אים אַז ער זאָל ברענגן (שפּע- 
טער, אױב ער װעט געװאָר אויף זיכער, נאָכאמאָל) א קרבן אשס פאר צויי סלעים . 
(פאר אכט גילדן, ווייל א סלע איז פיר דינרים, פיר גילדן), און ער זאָל ניט איינ- 
צאָלן (איצט) א ספק מעילה פאר הונדערט מאָל הונדערט גילדן! דאריבער האלט =" 
עקיבא אז ער זאָל איצט ברענגן אן אשם תלוי אָן דעם געלט, און שפּעטער, אויב ער 
וועט געװאָר ווערן זאָל ער ברענגן דאָס געלט מיט אן אשם ודאי. ער קאָן אָבער ניט . 
ברענגן אן אשם תלוי אָן געלט און אויסנעמען אז ער זאָל זיין אן אשם ודאי אויב ער - 
וועט געװאָר. װוערן, ווייל אן אשם ודאי קאָן מען ברענגן נאָר נאָכדעם װי מען האָט 
שוין באצאָלט דאָס געלט. הא, דערפון (הא, פון דעם, פון די דאָזיקע ווערטער, איז / 
צו זען אז) ר' עקיבא איז מודה צו ר' טרפון ביי אַ מעילה פון ווינציק (געלט,. 
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ִּמְעֵילָה מוּעֶטָת. הָאִשָׁה שֶׁהֵבִיאָה 
חַטַּאת הָעוֹף סָפָק. אִם עד שָׁלֹא 
נִמְלָקָה נוֹדע לָהּ שֶׁיּלדָה וַדַּאי 
תַּעֲשָׂנֶה וראי, שָׁמִּמִּין שְׁהִיא מְבִיאָה 
עַל לא הוֹדַע, מְבִיאָה על הוֹדַע: 
ד הֲַתֵיכָה שָׁל חֶלִין וַחֲחִיכֶה שָל 
קֹדֶש, אָכַל אַחַת מֵהָן וְאִין יְרוּע 
אִיזוֹ מָהן אָכֵל, פָּשוּר. רבִּי עקֵיבָא 


כריתות ה 





שצב 
מְחַיִב בְּאָשָׁם תָּלוֹ. אָכַל אֶת 
הַשְׁניָה, מָבִיא אֶשֶׁם וַדַּאי. אָכַל 
אֶת הָרִאשׁוֹנָה, וּבָא אַחַר וְאָכֵל. 
אֶת הַשְׁנִיָּה. זֶה מֵבִיא אֶשָׁם תָּלוּי 
ווָה מֵבִיא אֶשָׁם תּלוּ, דִּבְרִי רַבִּ 
עַקִיכָא. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, שְׁנֵיהֶם 
מְכִיאִים אֶשָׁם אֶחָד. רַבִּי יוֹסֵי 
אוֹמָר, אֵין שְׁנַיִם מְבִיאִים אֶשֶׁם 


װײַל דאביי לוינט זיך יאָ איינצוצאָלן דאָס געלט און ברענגן דעם קרבן אשם און 
אויסצונעמען דעם תנאי. -- האשה, אױב א פרױ האָט געבראכט א חטאת עוף (א 
טױב פאר א קרבן חטאת) צוליב א ספק זי האָט מפיל געווען און זי ווייסט ניט צי 
דאָס איז א נפל פאר וועלכן זי דארף ברענגן דעם קרבן פון א קימפּעטאָרין צי ניט, 
װי מיר האָבן געלערנט פריער פרק א' משנה ז'), איז אוב איידער מען האָט מולק 
געווען (איידער דער כהן האָט איינגעשניטן די קאַרק-זײט פון דער טױב) איז זי 
געוואויר געװאָרן אז זי האָט געבוירן א זיכערן נפל (ודאי, אז זי דארף ברענגן א זי" 
כערן קרבן), זאָל מען דאָס (די טױב, דעם חטאת עוף) מאכן פאר א זיכערן קרבן 
(און זי דארף ניט ברענגן קיין אנדערן(חטאת עוף), וייל פון זעלביקן מין (פון די 
זעלביקע טױבן) װאָס זי (די פרוי) ברענגט אױף דעם ספק (דעם חטאת עוף פאר 
א ספק) ברענגט זי אויך פאר א זיכערן חטאת עוף). און די כהנים קאָנען עסן די 
טויב:חטאת; אָבער א ספק חטאת עוף װערט ניט געגעסן 

ד. חתיכה (אױב פאר איינעם זענען געלעג) א שטיק (פלייש) פון חולין (ניט 
פון הקדש) און א שטיק פלייש פון הקדש, און ער האָט (בשוגג) געגעסן איינעם פון 
זי און (דערנאָך איז ער געוואָר געװואָרן אז איינער פון די שטיקער איז געווען הקדש, 
נאָר) ער ווייסט ניט וועלכן פון זי ער האָט געגעסן (צי דעם שטיק חולין צי דעם 
שטיק הקדש), איז ער פטור. ער דארף ניט ברענגן קיין אשם תלוי, אזוי וי די חכמים 
האלטן פריער אין משנה ד' אז אויף א ספק מעילות (מועל-זיין איז הקדש) דארף מען 
ניט ברענגן קיין אשם תלוי. ר' עקיבא איז (אים) מחייב צו ברענגן אן אשם תלױ. 
אזוי װוי ר' עקיבא האלט פריער אין משנה ב' אז פאר ספק מעילה דארף מען ברענגן 
אן אשם תלוי. אכל, אוב (דער זעלביקער מענטש) האָט (דערנאָך) געגעסן (בשוגט 
אויך דעס צווייטן (שטיק) דארף ער ברענגן א זיכערן אשט (אשם ודאי). ווייל איינער 
פון די שטיקער וועלכע ער האָט געגעסן איז דאָך זיכער געווען הקדש, און ער האָט 
עובר געווען בשוגג אויף דער עבירה פון מועל-זיין. אכל, אויב איינער (איין מענטש, 
ראובן) האָט געגעסן דעם ערשטן (איין שטיק) און (דערנאָך) איז געקומען אן אנדערער 
(שמעון) און ער האָט געגעסן דעם צוייטן (שטיק, און מען ווייסט ניט װער עס האָט 
געגעסן דעם חולין-שטיק און ווער דעם הקדש-שטיק), דארף דער דאָזיקער (ראובן) 
ברענגן אן אשם תלוי, און דער דאָזיקער (שמעון) דארף ברענגן אן אשם תלוי, אזוי 
זאָגט ר' עקיבא. ווייל וועגן יעדן פון זיי איז דאָך א ספק צי ער האָט עובר געווען 
בשוגג אויף דער עבירה פון מועל זיין. ר' שמעון זאָגט, אז זי (ראובן און שמעון) 
זאָלן ביידע (צוזאמען, בשותפות) ברענגן איין קרבן אשם (א זיכערן, אשם). און זײ 
זאָלן צװוישן זיך אויסנעמען אז אויב ראובן האָט געזינדיקט שענקט אים שמעון זיין 
חלק און דער אשם איז ראובנ'ס, און אויב שמעון האָט געזינדיקט שענקט אים ראובן 
זיין חלק און דער אשם איז שמעון'ס. ר' יוסי זאָגט, אז צויי (מענטשן) קאָנען נים 
ברענגן איין קרבן אשם. ער האלט אז מען קאָן ניט אויסנעמען קיין תנאי ביי א קרבן 
אז ער זאָל זיין אָדער דעם מענטש'ס אָדער אן אנדערן מענטשיס. 
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אֶחֶד!ּ ר חֲתֵיכֶה שֶׁל חְלִּין וחֲתִיכָה 
שֶׁל חֵלָב, אָכַל אַחַת מֵהֶן, וְאִין 
יָרוּע אִיזוֹ מֵהֶן אָכַל. מֵבִיא אֶשֶׁם 
תְּלּ. אָכַל אֶת הַשְׁנִיָה, מָבִיא 
הַטָּאת. אֶבַל אֶחָד אֶת הָרִאשׁוֹנָה, 
כָא אַחַר וְאָכֵל אֶת הַשְׁיָה. זֶה 
מָבִיא אֶשֶׁם תּלוּי, ווָה מֵבִיא אָשֶׁם 
תָּלוּי, דִּבְרֵי רַבִּי עֲקֵיבָא. רַבִּ 
שִׁמְעוֹן אוֹמָר, שְׁנֵיהֶם מְבִיאִים 
חַטָּאת אַהַת. רַבִּי יוסֵי אוֹמָר, אִין 
שְׁנַיִם מְבִיאִין הַטָּאת אֶהֶת! 


כריתות ה 


שצג 
ן חֲתִּיכָה שָׁל חָלֶב וַחֲתִיכָה שָׁל 
קדְשׁ, אָכַל אֶת אַחַת מֵהֶן, וְאִין 
יְרוּע אִיזוֹ מֵהֶן אָכֵל, מֵבִיא אֶשָׁם 
תָּלו. אָכֵל אֶת הִשְִׁיָה, מָבִיא 
חַטָּאת וְאֶשָׁם וְדַּאי, אָכֵל אֶחָד אֶת 
הָרִאשׁוֹנָה, וּכָא אַחַר וְאָכֵל אֶת 
ַשְּׁנְיָה. זֶה מֵבִיא אֶשֶׁם תָּלוּ, וְזָה 
מָבִיא אֶשָׁם תְּלוּי. רַבִּי שִׁמְעֹן 
אוֹמָר, שְׁנֵיהֶם מְכִיאִים הַטָּאת 
וְאֶשֶׁם, רַבִּי יוֹסִי אוֹמָר,. אִין שְׁנַיִם 





מְכִיאִים חַטֶּאת וְאֶשְׁט : { הֲתֵיכָה 


ה. חתיכה, (אויב עס איז געלעגן א שטיק (כשר שמאלץ) פון חולין (ניט הקדע)) און 


א שטיק חלב, און ער האָט געגעסן איינעם פון זיי און ער ווייסט ניט וועלכן ער האָט 
געגעס, דארף ער ברענגן אן אשם תלױ; (אױיב) ער האָט (דערנאָך) געגעסן דעם 
צווייטן (שטיק), דארף ער ברענגן א קרבן חטאת. ווייל ער האָט דאָך זיכער געגעסן 
א שטיק חלב. אָכל אחד, אויב איינער (ראובן) האָט געגעסן דעם ערשטן (שטיק) און 
(דערנאָך) איז געקומען אן אנדערער (שמעון) און ער האָט געגעסן דעס צווייטן (שטיק), - 
דארף דער דאָזיקער (ראובן) ברענגן אן אשם תלוי, און דער דאָזיקער (שמעון) דארף 
ברענגן אן אשם תלוי, אזוי זאָגט ר' עקיבא. ווייל וועגן יעדן פון זיי איז דאָך א ספק, 
טאָמער האָט ער געגעסן דעם חלב. ר' שמעון זאָגט, אז זיי ביידע (ראובן און שמעון) 
ברענגן (צוזאמען, בשותפות) איין קרבן חטאת. און זיי נעמען אויס דעם תנאי וי 
פריער אין משנה ד' ביים קרבן אשם. ר' יוסי זאָגט, אז צויי (מענטשן קאָנען ניט 
ברענגן איין קרבן חטאת. צוליב דעמזעלביקן טעם װאָס ביים אשם פריער אין 
משנה ד' | 

ן! חתיכה, (אױב עס זענען געלעגען) א שטיק חלב (פון חולין), און א שטיק 
שמאלץ) פון הקדש, און ער האָט געגעסן איינעם פון זיי, און ער וױיסט ניט וועלכן 
ער האָט געגעסן, דארף ער ברענגן אן אשם תלוי. אפילו די חכמים, וועלכע זאָגן פרי" 
ער אין משנה ב' אז אויף א ספק מועל זיין ברענגט מען ניט קיין אשם תלוי, האלטן 
דאָ אַז ער דארף ברענגן אן אשם תלוי, ווייל עס איז. דאָך א ספק צי ער האָט געגעסן חלב, 
אכל את, אוב ער האָט דערנאָך געגעסן דעם צווייטן שטיק דארף ער ברענגן א קרבן 
חטאת און א זיכערן קרבן אשם (ודא'). דעם קרבן חטאת פאר דעם שטיק חלב, און 
דעם קרבן אשם פאר דעם שטיק הקדש (די עבירה פון מועל זיין). אכל אחד, אױיב 
איינער (ראוב) האָט געגעסן דעם ערשטן שטיק, און (דערנאָך) איז געקומען אן אנ- 
דערער (שמעון) און האָט געגעסן דעס צוייטן (שטיק), דארף דער דאָזיקער (ראובן) 
ברענגן אן אשס תלױי און דער דאָזיקער (שמעו) דארף ברענגן אן אשם תלױ, 
מחמת וועגן יעדן פון זיי איז דאָך א ספק טאָמער האָט ער געגעסן דעם חלב, 
רי שמעון זאָגט אז ביידע זאָלן ברענגן (צוזאמען, בשותפות) א קרבן חטאת און א 
קרבן אששם. און זיי זאָלן אויסנעמען א תנאי, אז אויב ראובן האָט געגעסן דעם חלב 
און שמעון דעם הקדש איז שמעון מוחל צו ראובנען זיין חלק אין קרבן חטאת, און ראובן 
איז מוחל צו שמעונען זיין חלק אין קרבן אשם; און אויב פארקערט איז שמעון מוחל 
צו ראובנען זיין חלק אין קרבן אשם, און ראובן איז מוחל צו שמעונען זיין חלק אין 
קרבן חטאת. ר' יוסי זאָגט, אז צוויי (מענטש) קאָנען ניט ברענגן (צוזאמען) א קרבן 
חטאת און א קרבן אשם און אויסנעמען א תנאי). אַזױ וי ר' יוסי האָט געלערנט 
אין משנה ד' אז צוויי מענטשן קאָנען ניט ברענגן איין קרבן און אויסנעמען א תנאי. 
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שָׁל חָלֶב וַחֲתִיכָה שָׁל חֶלֶב קֹרֶשׁ, 
אָכֵל אֶת אַהַת מָהָן, וְאִין יָדוּע 
אִיזוֹ מֵחֶן אָכֵל, מָכִיא הַטָּאת. רַבּי 
עֵקֵיבֶא אוֹמֵר, מֵבִיא אֶשֶׁם תְּלוי. 
אָכֵל אֶת הַשְׁנִיָה, מָבִיא שְׁתִּי חַטָּאוֹת 
וְאשֶׁם וַדְּאי. אָכֵל אֶחָר אֶת 
הָרִאשׁוֹנָה,. וּבָא אַחַר וְאָכַל אֶת 


כריתות ה 


שצד 
מָכִיא אֶשֶׁם תֶּלוּי, וְוֶה מָכִיא אֲשָׁם 
תָּלוֹ. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמֵר, זֶה חַטָּאת 
וְזָה חַטָּאתּ, וּשְׁנֵיהֶם מְבִיאִים אֶשֶׁם 
אֶחָד. רַבִּי יוֹסִי אוֹמֵר, אִין שְׁנַיִם 
מְבִיאִים אֶשֶׁם אֶחָד: ךן הֲתֵיכֶה 


שֶׁל חֶלָב וַחֲתִיכָה שֶׁל חֵלָב נוֹתֶר, 


אָכֵל אֶת אַחַת מֵהָן, וְאִין יְרוַע אֶת 


הַשְּׁניָה, זֶה מֵבִיא חַטָּאת, וְזֶה מֵכִיא | אִיזוֹ מֵהֶם אָכֵל, מָכִיא חִמָּאת וְאֶשֶׁם 
חַטָּאת. רַבִּי עקֵיבָא אוֹמָר, זֶה | תִּלוּי. אָכֶל אֶת הִשְׁנִיָּה. מָבִיא שָׁלשׁ 


ז. חתיכה, (אױב עס זענען געלעג) א שטיק חלב (פון חולין), און א שטיק 
חלב פון הקדש (און דאָס צוייטע שטיק איז אסור צוליב צויי זאכן, צוליב חלב 
און צוליב הקדש) און ער האָט געגעסן איינעם פון זי און ער וויישט ניט וועלכן ער 
האָט געגעסן, דארף ער ברענגן א קרבן חטאת. ווייל ממה נפשך האָט ער דאָך געגעסן 
חלב. ר' עקיבא זאָגט, אז (ער זאָל ברענגן א חוץ דעם חטאת אויך) אן אשם תלױי. 
דאָס איז פאר דעם ספק טאָמער האָט ער געגעסן דאָס שטיק חלב פון הקדש, און עס 
קומט אן אשם תלוי פאר דער ספק עבירה פון מועל זיין, װי ר' עקיבא לערנט פריער 
אין משנה בי- אכל את, אויב (נאָכדעם וי ער האָט געגעסן איין שטיק) האָט ער דערנאָך 
געגעסן דעם צווייטן (שטיק), דארף ער ברענגן צוויי קרבנות חטאת און איין זיכערן 
קרבן אשם. צוויי קרבנות חטאות פאר די צוויי שטיקער חלב, און איין קרבן אשם ווייל 
איין שטיק חלב איז דאָך געווען פון הקדש, און דער אשם איז פאר מועל זיין אין 
הקדש. מען מיינט דאָ אז צװוישן עסן איין שטיק און עסן דעם צווייטן שטיק איז עֶר 
געװאָר געװאָרן אז ער האָט געגעסן חלב (בשתי העלמות), ווארום אוב ניט, אויב 
,,בהעלם אחד", מיט איין (ניט-וויסן) װאָלט ער געדארפֿן ברענגן נוֹר איין קרבן 
חטאת, וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ג' משנה בי. אכל אחד, אויב איינער (ראובן) 
האָט געגעסן דעם ערשטן (שטיק) און (דערנאָך) האָט אן אנדערער (שמעו) געגעסן 
דעם צוױייטן (שטיק ;דארף דער דאָזיקער (ראובן) ברענגן א קרבן חטאת, און דער 
דאָזיקער (שמעון) דארף ברענגן א קרבן חטאת. ווייל יעדער פון זיי האָט דאָך זיכער 
געגעסן חלב. ר' עקיבא זאָגט, אז (א חוץ װאָס יעדער פון זיי ברענגט א קרבן חטאת) 
דארף דער דאָזיקער (ראובן) ברענגן (אויך) אן אשם תלוי, און דער דאָזיקער (ששמעון) 
דארף ברענגן (אויך) אן אשם תלוי. ווייל וועגן יעדן פון זיי איז דאָך א ספק טאָמער 
האָט ער געגעסן דעם שטיק חלב פון הקדש, און ר' עקיבא האלט דאָך (פריער אין 
משנה ב') אז אויף ספק מועל זיין אין הקדש דארף מען ברענגן אן אשם תלוי. 
ר' שמעון זאָגט, אז דער דאָזיקער (ראובן) דארף ברענגן א קרבן חטאת, און דער 
דאָזיקער (שמעון) דארף ברענגן א קרבן חטאת, און ביידע ברענגן (צוזאמען, בשות- 
פות) אן אשם. און זי נעמען דאביי אויס דעם תנאי אזוי װוי פריער אין די מש- 
נות ד', ה' און וי. רי יוסי זאָגט, אז צוויי (מענטשן) קאָנען ניט ברענגן איין קרבּן אשם. 
אזוי װוי ר' יוסי האָט געלערנט פריער אין די משנות ד', ה' און ה - 

ח. חתיכה, (אױיב עס איז געלעגן) א שטיק חלב און א שטיק חלב פון נותר (א 
ישטיק חלב פון א קרבן, װאָס איז געבליבן נאָך דער צייט ווֹען מימעג אים עסן, און פאר 
עסן נותר בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת), און ער האָט געגעסן איינעם פון 
זיי און ער וייסט ניט וועלכן ער האָטֹ געגעס, דארף ער ברענגן א קרבן חטאת און 
אן אשם תלוי. א קרבן חטאת דארף ער ברענגן ווייל חלב האָט ער דאָך זיכער גע- 
געסן; און אן אשם תלוי דארף ער ברענגן טאָמער האָט ער געגעסן דעם שטיק חלב 
פון נותר, און ער דארף ברענגן פאר דער ספֿק נותר-עבירה. אכל את, אוב ער האָט 
דערנאָך געגעסן דעם צוייטן (שטיק) דארף ער ברענגן דריי קרבנות חטאות. ווייל ער 
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מָבִיא חַטָּאת וְאֶשָׁם תּלוּ, וְוָה מָבִיא 
הַטָּאת וְאֶשָׁם תָּלו. רַבִּי שִׁמְעון 


כריתות ה"יו 
חַטָּאוֹת. אֶבֵל אֶחָד אֶת הָרִאשׁוֹנָה, 
וּכָא אַחַר וְאָכֵל אֶת הַשְָׁיָה. זְה 





שצה 


אוֹמֶר, זֶה חִטָּאת וְזָה חַטָּאת, וּשְׁנִיהֶם 


מְבִיאִיםחִטָּאת אָחֶת. רַבִּייוֹסִי אוֹמָר, 


כָּל חַטָּאת שָׁהִיא בָאה על חַטָא, 


אִין שְׁנַיִם מְכִיאִים אוֹתָה; 


פרק ו 


א הַמבִיא אֶשָׁ תִּלוּי, וְנוֹרַע לו 
שֶׁלֹּא חֶטָא. אִם ער שָׁלֹּא נִשׁחֵט, 
יָצֵא וְירְעָה בְּעֵדֶר, דַּבְרִי רַבִּי מֵאִיר. 


בַר וִפּלוּ ‏ דָמָיו לנְדָכָה, רַבִּ 
אָליענֶר אוֹמֵר, יִקְרֵב, שָׁאֵם אֵינוֹ בָא 
על חֵטָא זָה, הָרֵי הוּא בָא עַל חַטָא 





וַחֲכָמִים אוֹמְרִים, יִרָעָה ער שׁיְִתָּאֵב | אַחַר. אִם מִשָׁנִּשְׁחֵט נוֹדַע לוֹ, הַדָּם 
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האָט דאָך זיכער עובר געווען דריי עבירות, צוויי מאָל פאר חלב, און איין מאָל פאר 
נותר; אויך דאָ מיינט מען אז ער איז געװאָר געװאָרן צווישן עסן דעם ערשטן שטיק 
און עסן דעם צווייטן שטיק (בשתי העלמות וי מיר האָבן מפרש געווען פריער אין 
משנה ז)) אכל אחך, אויב איינער (ראובן) האָט געגעסן דעם ערשטן (שטיק) און 
(דערנאָך) האָט אן אנדערער (ששמעו) געגעסן דעם צוױיטן (שטיק), דארף דער דאַ- 
זיקער (ראובן) ברענגן א חטאת און אן אעוס תלוי, און דער דאָזיקער (שמען) דארף 
ברענגן א חטאת און אן אששם תלוי יעדער דאַרף ברענגן א חטאת, ווייל חלב האָט דאָך 
זיכער יעדער פון זיי געגעסן, און אן אשם תלוי דארף יעדער ברענגן, צוליב דער 
ספק עבירה פון נותר. ר' שמעון זאָגט, אז דער (ראוב) ברענגט א חטאת (פאר חלב), 
און דער (שמעון) ברענגט א חטאת (פאר חלב) און ביידע ברענגן (צחאמען, בשות- 
פות) איין חטאת (פאר נותר). ווייל איינער פון זיי האָט דאָך זיכער געגעסן אויך דעם 
נותר, דאריבער ברענגן זיי צוזאמען איין קרבן חטאת פאר נותר, און נעמען אויס 
צווישן זיך דעם תנאַי אזוי זוי ר' שמעון האָט געלערנט אין די פריערדיקע משנות 
ד', ה', זי און זי. ר' יוסי זאָגט, אז יעדער קרבן חטאת װאָס קומט צוליב א עבירה, 
קאָנען צוויי (מענטש) ניט ברענגן (און אויסנעמען דעם תנאי). אָבער א חטאת װאָס 
קומט ניט צוליב א עבירה, נאָר למשל א קימפּעטאָרין דארף ברענגן א חטאת, קאָנען 
יאָ צוויי קימפּעטאָרינס ברענגן איין חטאת און אויסגעמען, אז ער פון זיי עס דארף 
אים ברענגן זאָל ער זיין איר קרבן, װי ר' יוסי לערנט פריער פּרק א' משנה ד'. 
פרק { 

א. המביא, אז איינער וועלכער האָט געטאָן בשוגג א ספֿק עבירה) האָט גע- 
בראכט (מקדיש געווען א שעפּס) פאר אן אשם תלוי, און ער איז געוואָר געװאָרן אז 
ער האָט ניט געטאָן קיין עבירה, איז אױב (ער איז געװאָר געװאָרן) איידער דער 
(שעפס) איז געשאָכטן געװאָרן, זאָל ער (דער שעפס) ארויסגיין און זיך פאשן אין 
דער סטאדע (צװאַמען מיט אלע אַנדערע שעפסן, אזוי זאָגט ר' מאיר. ר' מאיר האלט, 
אז דער שעפּס איז אינגאַנצן ניט הײליק, ווייל ער האָט אים מקדיש געווען בטעות, 
און ממילא איז ער װי יעדער אנדער חולין-שעפֿס. וזכמים, און די חכמים זאָגן, אז ער 
זאָל זיך פאשן ביז ער וועט באקומען א פעלער און דאמאָלס זאָל מען איס פארקויפן; 
און דאָס געלט פאר אים זאָל מען אוועקגעבן אין נדבה (-קאַסטן אין בית המקדש 
אױף צו קויפן דערפאר בהמות און מקריב צו זיין עולות). ווייל די חכמים האלטן, אז 
ווען דער מענטש האָט מקדיש געווען האָט אים דאָס הארץ געקלאפּט טאָמער האָט ער 
יאָ געזינדיקט, און ער האָט מקדיש געווען אפילו ער זאָל אים ניט דארפן, דאריבער 
הייסט דער שעפּס הקדש. וועגן ,נדבה-קאָסטן" זע פריער תמורה פּרק ג' משנה 
ג' און ד'. ר' אליעזר זאָגט, אז מען זאָל אים (שעכטן און) מקריב זיין, וייל אויב ער 
איז ניט פאר דער דאָזיקער עבירה (װואָס פאר איר ספק האָט ער אים מקדישש געווען, 
זאָל ער געבראכט ווערן פאר אן אנדערער עבירה. ר' אליעזר האלט, אז א מענטש קאָן 
ברענגן אן אשם תלוי אלס א נדבה, אַפילו ער האָט ניט געטאָן קיין ספק עבירה; מחמת 
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יִשׁמַדי וְהִבֶּשֶׂר יֵצֵא לְבֵית הַשְֹּׂסָּהי | כן. אִם עד שָׁלֹא נִשָׁחֵט, יַצֵא 
נעָרק הַדֶּם, הַבְּשֶׂר יֵאָכֵל. נִכִּי יוֹסִ | ויְִעָה בְּעֵרֶר. מִשְׁנּשְׁחֵש. הֲרִי זָה 
אוֹמָר, אֲפִילוּ הַדֶּם בּכּוֹם, יזָרֶק, | יִקְּבֵר. נזָרק הַדֶּם, הַבְּשֶׂר יָצֵא לְבֵית 
ְהַכָּשֶׂר יָאָכֵל 1 ב אֶשֶׁם וַדֵּאי אֵינוֹ | הַשְּׂרֵמָה. שׁוֹר הַנִּסְמֶל אֵינוֹ כֵן. אס 


א מענטש קאָן דאָך ניט וויסן, װאָס ער האָט אלץ געטאָן, און אפשר האָט ער יאָ אויף 
עפּיס עובר געווען און ער ווייסט ניט דערפון. אס משנשחט, אוב נאָכדעם וו ער (דער 
אשם תלוי) איז געשאָכטן געװואָרן, איז ער (דער מענטש) געװאָר געװאָרן (אז ער 
האָט ניט געזינדיקט), זאָל מען אויסגיסן דאָס בלוט (פון אשם תלוי, ניט שפּריצן עס 
אויפן מזבח, נאָר מען זאָל עס אויסגיסן אריין אין קאנאל אין בית-המקדשש-הויף) און 
דאָס פלייש זאָל אַרױסגעפירט ווערן צוס פארברענונגס-אָרט. מען זאָל עס פארברענען 
וי מען פארברענט קרבנות, וועלכע זענען פּסול געװאָרן. נזרק הדם, אױב (דער 
מענטש איז געװואָר געװאָרן אז ער האָט ניט געזינדיקט) נאָכדעם װי דאָס בלוט איז 
שוין געהאט געשפּריצט געװאָרן (אויפן מזבח), מעג מען (די כהנים מעגן) עסן דאָס 
פלייש. די תורה זאָגט וועגן אשם תלוי (ויקרא ה') ,והוא לא ידע ונסלח לו", און מען 
טייטשט, אז בשעת דער פארגעבונג, און דאָס הייסט, בשעת מען שפּריצט דאָס בלוט 
(ווארום דאָס בלוט-שפּריצן איז מכפּר אויפן מענטש'ס עבירה) האָט דער מענטש ניט 
געוואוסט, און עס הייסט דאריבער א כשרער קרבן. ר' יוסי זאָגט, אז אפילו דאָס בלוט 
איז אין דער הײיליקער כלי (בכוס, אין כוס, אין דער הייליקער כלי, אין וועלכער 
מען נעמט אריין דאָס בלוט), זאָל מען עס שפּריצן אויפן מזבח (כאָטש ער איז דא- 
מאָלס געװאָר געװאָרן אז ער האָט ניט געזינדיקט), און מען זאָל עסן דאָס פלייש. 
ווייל ר' יוסי האלט, אז װוי נור דאָס בלוט איז אין דער הייליקער כלי איז עס געװאָרן 
הייליק, און אפילו עס איז פּסול קאָן מען עס שוין שפּריצן, און ,,כל העומד ליזרק 
כזרוק דמי", ווייל דאָס בלוט קאָן געשפּריצט װערן, הייסט עס אזוי װי מען האָט שוין 
געשפּריצט, און דאריבער מעג מען עס שפּריצן און דערנאָך עסן דאָס פלייש. 

- ב- אשׂם ודאי, בי אן אשם ודאי (א זיכערן קרבן אשם, ווען איינער, למשל, 
האָט געמיינט אויף זיכער, אַז ער האָט געגעסן א הקדש-זאך, און ער האָט דאריבער 
אָפּגעשיידט א שעפס פאר א זיכערן קרבן אשם, און דערנאָך איז ער געװואָר געװואָרן 
יאז דאָס איז ניט געווען קיין הקדש-זאך) איז ניט אזוי (דער דין (ווי ביים אשם תלוי, 
נאָר אויך די חכמים זענען מודה אז) אוב (ער איז געװואָר געװואָרן) איידער מען האָט 
(דעם אשם געשאָכטן) זאָל ער ארויסגיין און זיך פּאַשן אין דער סטאדע (פון אנדערע 
שעפסן). מחמת דאָ האָט זיך דאָך ארויסגעוויזן אז ער האָט מקדיש געווען דעם שעפּס 
בטעות, און דער שעפּס איז ניט קיין קרבן, נאָר געוויינטלעכער חולין. דאָ איז ניט 
פאראן דער טעם פון אשם תלוי, אז ,, דאָס הארץ קלאפּט ביי אים" (לבו נוקפו), ווייל 
דאָ איז דאָך עס ניט קיין ספק געווען. משנשחט, (און אוב ער איז געװואָר געװאָר) 
נאָכדעס וי מען האָט (דעם אשם) געשאָכטן, זאָל מען אים באגראָבן. דאָ פארברענט 
מען ניט (װוי פריער ביים אשם תלוי) נאָר מען באגראָבט דאָס פלייש, װי יעדע חולין" 
בהמה װאָס מען האָט געשאָכטן אין בית'המקדש-הויף (זע פריער תמורה פּרק ז' 
משנה זי). נזדק, (אויב ער איז געוואָר געוואָרן) נאָכדעם וױ דאָס בלוט איז געשפּריצט 
געװאָרן (אויפן מזבח), זאָל מען דאָס פלייש ארויספירן צום פארברענונגט-אָרט (וואו 
מען פארברענט פּסולע קרבנות). דער רמבם ברענגט דעם טעם פון דער גמרא, ווייל 
אויב דאָס בלוט איז געשפּריצט געװאָרן זעט עס אויס (מיחזי) וי אַ פּסולער קרבן און 
דאריבער דארף מען אים פארברענען. -- שור הנסקל, בי אן אָקס װאָס מען דארף 
טױטן דורך פארשטיינען אים (אױב עס זענען געקומען עדות און האָבן עדות גע- 
זאָגט אז דער אָקס האָט געהרגעט א מענטש), איז (דער דין ניט אזוי (ווי פריער ביים 
אשם תלוי) נאָר אױב (מען איז געװואָר געװאָרן) איידער מען האָט אים פארשטיינט 
(אז ער האָט ניט געהרגעט דעם מענטש), זאָל ער ארויסגיין און זיך פאשן אין דער 
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עד שֶׁלֹּא נִמְקֵל, יֵצֵא וְיִרְעָה בָּעֵדֶ, 
מִָׁנְּקֹל. מֶתֶּר בַהִנָאֶה. עֲנְלָה 
עֲרוּפָּה אֵינוֹ כֵ, אִם עד שֶׁלֹא 
נַערְפָה. תֵּצֵא וְתרְעַה בְּעֵרֵר, 
מִשְׁנֶרְפָּה. תִּקָּכֵר בִּמְקוֹמָהּ. שֶׁעל 
סָפק בָּאֶה בִּתְִֶָּּהּ. כִּפְּרֶה סְפַקהּ 
וְהָלְכָה לָה! { רַבִּי אָליעֲזֶר אוֹמָר, 
מִתְנדֵּב אֶדֶם אֶשֶׁם תָּלוּי בְּכֶל יוֹם 


כריתות 1 





שצז 
ּנֶכֶל שָׁעָה שִׁירְצָה, וְהִיא נִקְרִאת 
אֲשֵׁם חֲסִידִים. אֶמְרוּעלָיו עַל בָּבָא 
קֶּן בּוּטִי, שָׁהְיָה מִתְנַדֶּב אֶשֶׁם תָּלו 
בְּכָל יוֹם, חוּץ מֵאַחַר יוֹם הַכִּפוּרִים 
יוֹם אֶחָד, אָמַר, הַמָּעוֹן דַזָּה, אֶלו 
הָיוּ מְנִיחִים לִי, הָיִיתִי מָבִיא, אֶלָא 
אוֹמְרִים לי, תַמְתֵּן עַר שֶׁתְּּנֵם 
לִספֵק.ַחַכָמִים אוֹמָרים, אִין מְבִיאִים 


סטאַדע (מיט די אנדערע אָקס). דער פּסק דין צו פארשטיינען אים וװוערט בטלל, 
משנסקל, (אויב מען איז געװואָר עגװאָר) נאָכדעם וי מען האָט אים פארשטינט); 
מעג מען הנאה האָבן (פון אָקס'ס פלייש). אָבער פון פלייש פון אן אָקס וועלכער האָט 
באמת געהרגעט א מענטש טאָר מען ניט קיין הנאה האָבן. עגלה ערופה, ביי א קאלב 
װאָס מען דארף אָפּהאקן זיין קאָפּ (אויב מען האָט געפינען א געהרגעטן מענטש לעבן 
א שטאָט און מען װייסט ניט ער דער רוצח אִיז, ברענגט מען א קאלב און מען האקט 
אָפּ דעס קאלב'ס קאָפּ) איז ניט (דער דין) אַזױ וי (ביים אשם תלו), נאָר אויב מען 
איז געוואָר געװאָרן (ווער דער רוצח איז) איידער מען האָט אָפּגעהאקט דעס קאלב'ס 
קאָפּ זאָל ער ארױיסגיין און זיך פאשן אין דער סטאַדע (מיט אנדערע קעלבער) 
וועגן עגלה ערופה זע סוטה פּרק ט'י משנה א'. משנערפה, (אויב מען איז געװואָר גע- 
װאָרן ער דער רוצח איח נאָכדעם װוי מען האָט אָפּגעהאקט דעםס קאלב'ס קאָפּ, זאָל 
מען אים (דעם קאלב) באגראָבן אויפן אָרט (װווי עס איז דער דין אז מידארף באגראָבן 
א עגלה ערוּפּה), ווייל אים (דעם קאלב) ברענגט מען דאָך באלד אין אָנהײב צוליב 
דעם ספק ווייל מען ווייסט ניט ווער דער רוצח איז), און ער (דורך אָפּהאקן זיין קאָפ) 
האָט מכפר געווען אױף דעס ספק, און ער איז אוועקגעגאנגן (ער האָט אָפּגעטאָן 
זיינס). די עגלה ערופה איז אזוי ארום געווען א ריכטיקע עגלה ערופה, און מען דארף 
דעם קאלב באגראָבן, און מען טאָרניט קיין הנאה האָבן פון פלייש, וי עס איז דער דין 
פון א ריכטיקער עגלה ערופה. 

ג ר' אליעזר זאָגט, אז א מענטש קאָן מנדב זיין צו ברענגן אן אשם תלוי יעדן 
טאָג און יעדן שעה, ווען ער ווי? נור. מען מוז ניט דוקא האָבן עובר געווען אויף א 
ספק עבירה; נאָר יעדער קאָן דעם קרבן אשם תלוי ברענגן א נדבה, טאָמער האָט ער 
| עובר געווען אויף אַזאַ עבירה. והיא, און אַזאַ (נדבה אשם תלוי) ווערט אָנגערופן , דער 
אשם פון חסידים". דאָס װאָרט .חסידים", זייער פרומע מענטשן, װערט געבראכט 
עטלעכע מאָל אין דער משנה, װי אין ברכות פּרק ה' משנה א' (חסידים הראשונים), 
סוכה פּרק ה' משנה ד' (חסידים ואנשי מעשה). אָמרו, מען האָט דערציילט וועגן בבא 
בן בוטי, אז ער האָט געפלעגט ברענגן אן אשם-תלוי-נדבה יעדן טאָג, א חוץ דעם 
איינעס טאָג נאָך יום כיפּור. ווייל יום כיפּור האָט דאָך מכפּר געווען אויף אַלע עבירות, 
און ער האָט דאָך ניט געקאָנט אפילו האָבן א ספק אז ער האָט עפּיס געזינדיקט. אָמר, 
האָט ער (בבא בן בוטי) געזאָגט: ביים דאָזיקן הויז (המעון הזה, איך שווער ביים בית 
חמקדע), ווען מען װאָלט מיר געלאָזט װאָלט איך געבראכט (אויך אין טאָג נאָך יום 
כיפּור אן אשם תלו), נאָר מען זאָגט מיר, ווארט אונטער ביז דו וועסט אריין אין 
א ספק (פון האָבן געטאָן א עבירה). בבא בן בוטי האָט געהערט צו די בית שמאי (אין 
דער גמרא ביצה כ'), און די גמרא אין בבא בתרא זאָגט אז ער איז געווען אין דער 
צייט פון הורדוס המלך (בבא בתרא ג'), אין טייל גירסאות איז פאראן בבא בן בוטא, 
דער אויסדרוק ,,המעון הזה" איז פאַראַן אויך פריער פּרק אי משנה זי און אין כתובות 
פּרק ב' משנה ט'. וחכמים, און די חכמים זאָגן, אז מען ברענגט ניט קיין אשם תלױ 
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אֶשֶׁם תָּלוּי, אֶלָּא על דְּבֶר שְֶׁדוֹנו 
כָּרֵת. וְשִׁנְגְתוֹ חַטָּאת: די הנבי 
חַטָּאוֹת וַאֲשְׁמוֹת ודְּאִין שֶׁעכַר 
עֲלֵיהֶן יוֹם הַכַּּוּרִים, הַיָבִין לְהָכִיא 
לְאַחַר יוֹם הַכַּפּוּרִים, חִיָבי אֲשְׁמוֹת 
תְּלוין, פּטוּרִים, מִי שֶׁבָּא עַל יָדוֹ 
מָפק עֵבֵרָה כִּיוֹם הַכִּפּוּרִים. אֲפִילו 


כריתות | 





שצח 
עִם חֲשֵׁכָה, פָּטוּר, שֶׁכָּל הַיּוֹם מְכַפָּר: 
דן הָאִשָּׁה שִׁיּשׁ עֵלֶיהָ חַטַּאת הָעוֹף 
סָפֵּק שֶׁעֲכֵר עלֶיהָ יוֹם הַכְּפּּרים 
חֵיֵּבֶת לְהָבִיא לְאַחַר יוֹם הַכִּפּוּרִים, 
מִפְּנִי שָׁמַכְשׁרְתָהּ לָאֲכוֹל בַּוּכָחִים, 
חַטֵּאת הָעוֹף הִבָּאָה עַל סְפַקִי אִם 
מִשׁנִמְלָקֹה נוֹדַע לָהּ, הֲרִי זֹ חִקְּבֵר 


סיידן אויף א זאַך (מען האָט עובר געווען בשוגג אויף א ספק עבירה) װאָס (אויב מען 
האָט עובר געווען) אױף זיכער (די עבירה) במזיד קומט דערפאר כרת און אױבֿ 
בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת. און מנדב זיין אן אשם תלוי קאָן מען ניט, 

ד. חייבי, מענטשן וועלכע זיינען מחויב צו ברענגן קרבנות חטאת און זיכערע 
אשם-קרבנות זיי האָבן געטאָן בשוגג אזעלכע עבירות פאר וועלכע זי דארפן ברענגן 
די דאָזיקע קרבנות), אױב עס איז אריבער יום כיפור (און זײ האָבן נאָכניט גע- 
בראכט) דארפן זיי ברענגן (די קרבנות) נאָך יום כיפור. ווייל די תורה זאָגט וועגן יום 
כיפּור (ויקרא ט"ז) ,מכל חטאתיכם לפני ה' תטהרו, פון אלע אייערע זינד פאר גאָט 
| װעט איר ריין װוערן", אז דאָס איז נור פון אַזעלכע שוגג-זינד וועלכע גאָט אליין 
ווייסט, אָבער דער מענטש ווייסט ניט אז ער האָט געזינדיקט, אָבער דאָ װוייסט דאָך 
דער מענטש אז ער האָט געזינדיקט און ער דארף ברענגן דעם קרבן. חייבי אשומזות 
תלויין, מענטשן װאָס דארפן ברענגן קרבנות-אשם-תלוי (אויב עס איז אריבער יום 
כיפור) זענען זי פטור. זיי דארפן ניט ברענגן מער דעם אשם תלוי, ווייל דאָס איז 
דאָך א ספק עבירה, און דער מענטש ווייסט דאָך ניט צי ער האָט געזינדיקט און יום 
כיפּור האָט דאריבער מכפּר געווען. מי שבא, אוב עס איז מיט איינעם פּאָרגעקומען 
א ספק (כרת-) עבירה איס יום כיפור, אפילן פארנאכט (עם חשיכה, נאָנט צו דער 
| צייט ווען עס ווערט שוין פינסטער) איז ער פטור (פון ברענגן אן אשס תלי) וױיל 
דער גאנצער (יום-כיפּור-) טאָג איז מכפּר. אפילו די לעצטע רגע פון יום כיפּור פאר" 
נאכט איז אויך מכפּר. ,.עם חשיכה", מיינט ,,נאָנט איידער עס ווערט פינסטער", װי 
מיר האָבן דערקלערט אין שבת פּרק א' משנה י' 

ה. האשה, א פרוי וועלכע דארף ברענגן א עוף-חטאת (די טױב) װאָס מען 
ברענגט צוליב א ספק זי האָט מפיל געווען א נפל, און עס איז א ספק צי זי דארף 
ברענגן דעם קימפּעטאָרין-קרבן צי ניט, װי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' 
| משנה ז), און עס איז אַריבער יוט כיפור, דארף זי ברענגן (דעם עוף חטאת) נאָך 
יום כיפור, וייל ער (דער עוף חטאת) מאכט זי (די פרוי) כשר צו עסן קרבנות. 
דער דאָזיקער קרבן איז דאָך ניט צוליב א עבירה, װאָס יום כיפּור זאָל דארויף מכפּר 
זיין (ווי פריער אין משנה ד' ביים אשם תלוי), נאָר זי דארף אים ברענגן, כדי זי זאָל 
ווערן דאדורך אינגאנצן ריין און זי זאָל מעגן עסן קרבנות, און דאַריבער כאָטש עס 
איז א ספק דארף זי אים אויך ברענגן. חטאת העוף, דעם עוף חטאת װאָס די פרױ 
ברענגט פאר א ספק, אב נאָכדעם וי (דער כהן) האָט מולק געווען (איבערגעשניטן 
דעם קארק פון דער טױב) איז זי געװאָר געװאָרן (אז זי דארף אים ניט ברענגן, 
זאָל מען אים, (דעם עוף-חטאת) באגראָבן. לויטן דין װאָלט מען געמעגט הנאה האָבן 
פון דעם פלייש, ווייל דאָס איז חולין (ווארים דאָס מקדיש זיין דעם עוף פאר א קרבן 
איז דאָך געווען בטעות), און געאסרט בהנאה האָט מען נור ווען מען שעכט חולין אין . 
בית המקדש הויף, און ניט ווען מען איז מולק. נאָר די חכמים -האָבן געאסרט הנאה 
צו האָבן דערפון, ווייל עס זעט אויס װי חולין װאָס מען האָט געשאַכטן אין בית" 
המקדש-הויף (,,תפארת ישראל"). 
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| הַמַּפְרִישׁ שְׁתִּי סֶלָעים לְאָשָׁם 
וְלָקֹח בְּהֵן שְׁנִי אַילִים לְאֶשֶׁם, אִם 
הָיָה אֶחָד מֵהָן יָפֶה שְׁתִּי סְלָעִים 
יִקְרַב לַאֲשְׁמוֹ, וְהַשֵׁנִי ירָעָה עד 
שׁיִסְתָאֵב וְיִמָּכַרויִפְּלוּ דָמָיו לנְרָכָה, 
לָקַח בָּהָן שְׁנִי אִילִים לֶחְלִין. אֶחֶד 
ָפָה שְׁתִּי סְלָעִים וְאֶָחֶר יֶפָה עֹשָׂרָה 


כריתות 1 





| שצט 
וּ, הַיּמָה שָׁתִּי סְלָעִים יִקְרַב לַאֲשָׁמוֹ, 
ְַשָּׁנִי לִמְעֵילָתו אֶחָד לְאֶשֶׁם 
ְאֶחֶד לֶחְפִּין, אִם הָיָה שָׁל אֶשֶׁםימָה 
שְִּׁי סְלָעים, יִָרֵב לַאֲשָׁמֹ,וְתַשֵׁנִי 
לִמְעֵילְתוֹ, וָבִיא עִפָּהּ סָלַע 
וְחוֹמְשָׁהּ : | הַמַּפְרִישׁ חַטָּאתוֹ וּמָת, 
לא יְבִאָנָה בְּנוֹ אחֲרָיו וְלֹא יְבִיאֶנָה 


! המפריש, אז איינער (וועלכער איז מחויב געוען צו ברענגן א קרבן אשם, א 
עלטערן שעפּם, א װוידער, פאר צוויי סלעים) האָט אָפּגעשײדט (מקדישש געוען) צורי 
סלעים (געלט צו קויפן פאר זיי א עלטערן שעפ9ס) פאר א אשם, און ער האָט פאר זי 
געקויפט צוױי אילים, װוידערם, עלטערע שעפּסן) פאר דעם קרבן אשם, איז אױב 
איינער פון זיי איז ווערט געווען צויי סלעים (אפילו ביים מקדיש זיין איזן ער ניט 
ווערט געווען, נאָר ער איז ווערט געווען ביים מקריב זיין אים צוויי סלעים) זאָל ער 
אים מקריב זיין פאר זיין קרבן אשם, און דער צוייטער װוױדער) זאָל זיך פּאשן ביז 
ער וועט באקומען א פעלער און מען זאָל אים דאמאָלס פארקויפן און דאָס געלט דער- 
פאר זאָל גיין אין נדבה (-קאַסטן אין בית המקדש צום מקריב זיין א קרבן עולה). 
ווייל דער דין איז, אז געלט װאָס בלייבט איבער פון א קרבן אשם גייט פאר נדבה 
זע פריער תמורה פּרק ג' משנה ג'. לקח בהן, אױב ער האָט פאר זי (פאר די צַױי 
סלעים װאָס ער האָט מקדיש געווען צום קרבן אשם) געקיפט צוױי ווידערס פאר 
חולין (ניט פאר א קרבן נאָר פאר זיך צום עסן, און ער האָט דערמיט מועל געווען אין 
הקדש"געלט), און איינער פון זיי איז ווערט צוױי סלעים און איינער איז ווערט צען 
גילדן (א סלע איז פיר גילד, און אכט גילדן זענען צויי סלעים, און צוזאמען מִיט 
דעם חומש, דעם פיפטל, װאָס ער דארף צאָלן פאר מועל זיין אין צויי-סלעים הקדעשש- 
געלט איז עס צען גילדן, -- זאָל ער דעס ווידער וועלכער איז ווערשט צויי סלעיס. 
מקריב זיין פאר זיין קרבן אשם, און דעם אנדערן ווידער (וועלכער איז ווערט צען 
גילדן) זאָל ער (אוועקגעבן צום בית המקדש) פאר זיין מועל זיין. דעם קרן 8 גילדן 
(2 סלעים), און נאָך 2 גילדן פאר דעם חומש, דעם פיפטל (דאָס פיפטל איז א פערטל 
פון קרן, 2 גילדן פון די 8 גילדן). א חוץ דעם דארף ער נאָך ברענגן א קרבן אשם 
פארן מועל זיין, אחד לאשם, (אויב ער האָט געקויפט פאר די צוױי סלעים) איין ווי- 
דער פאר זיין קרבן אשׂם (און ער האָט ניט מועל-געווען) און איין ווידער פאר חולין 
(פאר זיך צום עסן, און ער האָט מועל געווען אין דעם דאָזיקן הקדשש געלט), איז אויב 
דער ווידער פארן קרבן אשם איז ווערט צויי סלעים, זאָל ער אים מקריב זיין פאר 
זיין קרבן אשם, און דעם צווייטן ווידער (זאָל ער מקריב זיין פאר א קרבן אשם װאָס 
עד דארף ברענגן) פארן מועל זיין, און צוזאמען מיט אים (מיט דעס דאָזיקן צוױיטן 
מועל- זיין-אשם) זאָל ער מיטברענגן א סלע און א פיפטל (א פערטל פון סלע) 
מחמת ער האָט דאָך מועל געווען אין איין סלע הקדש-געלט, פאר ועלכן ער האָט 
געקויפט דעם ווידער פאר חולין. ער דארף דאריבער באצאָלן אין בית המקדש דעם 
סלע און נאָך א פערטל פון סלע, דאָס איז דאָס פיפטל, צוזאַמען מיטן קרן פינף פערטל 
סלע. ביים לערנען די דאָזיקע משנה דארף מען וויסן, אז א קרבן אשם (א חוץ אן אשם 
נזיר און אן אשם מצורע) מוז זיין א ווידער (א שעפּס א זכר עלטער פון א יאָר מיט 
0 טעג) און ער דארף ווערט זיין ניט װינציקער פון 2 סלעים. דאָ מיינט מען אלץ אז 
ער האָט עובר געווען בשוגג, ווייל ביי מזיד באצאָלט מען ניט דעם חומש און מען 
ברענגט ניט קיין קרבן מעילה, 

ז. המפריש, אז איינער וועלכער האָט געטאָן בשוגג א כרת עבירה, און ער 
דארף ברענגן א קרבן חטאת) האָט אָפּגעשײידט (א שעפסל פאו) זיין קרבן חטאת, און 
(איידער ער האָט עס מקריב געווע) איז ער געשטאָרבן, זאָל זיין זון (דער יורעש) 


200 כריתות ו | ת 
מַחטָא עַל חַטָּא, אֲפִּילוּ על חֵלֶב | מהֶקְרְּשׁ שְׂעיָרה. כִּשְֶּׂה. מַהקִדְּשׁ 
שָׁאָכֵל אָמֶשׁ לא יְבִיאָנָה על חֵלֶב | כּשְׂבֶּה וּשְׂעִירָה, תּוֹרִין וּבְנִי יונָה, 
שָׁאָכֵט הַיּוֹם, שִׁנָּאֲמַר הִרְבְּנוֹ זעל | מַהַקְדּשׁ תּורין וּבְגֵי יוֹנֶה, ;עשִׂירית 
חַטָּאתוֹ, שֶׁיָהֵא קִרְבָּנוֹ לְשֵׁם חָשְׂאו : | הָאֵיפָה. כִּיצֵד! הִפְּרִישׁ לְכִשְֶּׂה או 
ח מְבִיאִין מִהקדּשׁכִּשְָׂה, שִׂירָה, | לִשְׂעיְה, הָעָנִי יְבִיא עוֹף. הֶעֲנִי 


עס ניט מקריב זיין נאָך אים. מען מיינט אז אויב דער זון האָט אויך געטאָן בשוגג א 

עבירה פאר וועלכער ער דארף ברענגן א קרבן חטאת, קאָן ער ניט ברענגן דאָס 
שעפּסל װאָס זיין פאָטער האָט אָפּגעשײדט. וי מיר האָבן געלערנט פריער תמורה פּרק 
ד' משנה אי דארף מען דאָס שעפּסל לאָזן פּנרן (חטאת שמתו בעליה). ולא יביאנה, און ער 
(איינער װאָס האָט אפּגעשיידט א שעפּטל פאר א קרבן חטאת) זאָל עס ניט ברענגן פון איין 
עבירה אויף אן אנדעדער עבירה. אויב ער האָט אָפּגעשײדט דאָס שעפּסל פאר דער עבירה 
פון עסן בשוגג חלב, קאָן ער עס ניט ברענגן פאר אן אנדערער עבירה, אויב למשל ער 
האָט אויך געגעסן בשוגג בלוט. אפילו על חלב, אפילו (ער האָט אָפּגעשיידט דאָס שעפטל 
פאר דער עבירה) פון חלב װאָס ער האָט געגעסן נעכטן (קאָן ער עס ניט ברענגן פאר 
דער עבירה) פון חלב װואָס ער האָט געגעסן היינט. ניט נור פון איין סאָרט עבירה אויף אן 
אנדערן סאָרט עבירה, נאָר אפילו אויף דעמזעלביקן סאָרט עבירה קאָן ער אויך ניט 
ענדערן. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא די ביים קרבן חטאת) אקרבנן 
של חטאתו, זיין קרבן פאר זיין עבירה", אז דער קרבן וואָס מען האָט אָפּגעשיידט) 
חוז זיין (נור) פאר , זיין"* עבירה. מיט דעם ,זיין (חטאתו) מיינט מען דאָ דעם ,קר" 
בנ'ס", דאָס הייסט נור פאר דער דאָזיקער עבירה, פאר וועלכער מען האָט דעם קרבן 
אָפּגעשײדט. און מיט ,,זיין" (חטאתו) מיינט מען אויך ,,דעם מענטש'ס", און דארי- 
בער קאָן דער זון עס ניט ברענגן, נאָכדעם וי דער פאָטער איז געשטאָרבן, פאר זיין, 
דעם זונ'ס עבירה, וי מיר האָבן געלערנט אין אָנהײב פון דער משנה, 

ח. מביאין, מען קאָן פון (געלט פאר) א שעפּסל (כשבה) װאָס מען האָט מק- 
דיש געווען (פאר א קרבן חטאת) ברענגן א ציג (שעירה). מען מיינט דאָ, אז אויב איי- 
נער האָט מקדיש געווען געלט צו קויפן דערפאר א שעפּסל פאר זיין קרבן חטאת, 
קאָן ער פאר דעם געלט קויפן א ציג און זי ברענגן פאר זיין קרבן חטאת. מהקדש 
שעירה, (אויב איינער האָט מקדיש געוען (געלט צו ברענגן דערפאר) א ציג (פאר 
זיין קרבן חטאת) קאָן ער (דערפאר) ברענגן א שעפּסל. אין די ביידע פאלן הייסט 
ניט געענדערט. מהקדש כשבה ושעירה, (אז איינער וועלכער האָט עובר געווען א 
עבירה, למשל ער איז אריינגעגאנגן ווען ער איז געווען טמא אין בית המקדש, און 
ער דארף ברענגן א קרבן עולה ויורד, אױב ער איז רייך ברענגט ער א שעפסל 
צי א ציג, און אױב ער איז אָרעם ברענגט ער א פּאָר טױבן, און אױב גאָר אָרעם 
ברענגט ער א מעסטל מעל פאר א מנחה) האָט מקדיש געווען (געלט) פאר א ששעפּסל 
צי פאר א ציג װױיל ער איז געווען רייך, און דערנאָך אין ער געװאָרן אָרעם) קאָן 
ער ברענגן דערפון א פּאָר טערקל-טױבן אָדער יינגע טױבן (תורין ובני יונה). 
און דאָס איבריקע געלט איז חולין, און ער קאָן עס פארנוצן פאר זיך. וייל אין 
ויקרא ה' פּסוקים וי און י' און י"ב ביי קרבן עולה ויורד איז פאראן ,,מחטאתו, פון 
זיין חטאת", און עס ווערט געלערנט דערפון אז אוב ער איז אָרים געװאָרן קאָן ער 
ברענגן נור פאר א טייל פון געלט, און דאָס איבריקע ווערט חולין. מהקדש תורין, פון 
(געלט) װאָס ער האָט מקדיש געװאָרע פאר א פּאָר טערקל-טױבן אָדער יינגע טױבן 
ואױב ער איז נאָך אָרימער געװאָרן) קאָן ער ברענגן א צענטל איפה (מעל, פאר א 
קרבן מנחה) און דאָס איבריקע געלט איז חולין, און ער קאָן עס פארנוצן פאר זיך. 
כיצך, װי אזוי? אױב ער האָט אָפּגעשײדט (מקדיש געווען געלט) צו ברענגן א 
שעפסל אָדער א ציג, און ער איז געװאָרן אָרעם, קאָן ער ברענגן א עוף (א פּאָר 
טױב); אױב ער איז געװאָרן נאָך אָרימער קאָן ער ברענגן א צענטל איפה (מעל 
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יָכִיא עֲשִׂירִית הָאֵיפָה. הִפְרִישׁ 
לַעֲשִׂירִית . הָאֵיפָה, ‏ הָעָשִׁיר, ‏ יָבִיא 
עוֹף. הָעֲשִׁיר, יָבִיא כִּשִׂבָּה וּשְׂעֵייָה, 
הִפְּרִישׁ כִּשִׂבָּה או שְׂעֵירָה וְנִסְתְּאֲבוּ, 
אִם רָצֶה יָכִיא בִדְמֵיהֵן עוֹף. הִפְרִישׁ 
עוֹף וְנִסְתָּאב, לֹא יָבִיא בְדָמָי 
עֲשִׂירִית הָאֵיפָּה, שָׁאִין לָעֹף פִּדְוֹן 


כריתות ו תא 


קוֹדְמִין לָעִזִים בֶּכֶל מְקוֹם. יָכוּל 
מִפנִי שְׁהַן מִכְחרִין מֵהֶן. תַּלְמוּר 
לוֹמַר וְאִם כְּכֶשׂ יָבִיא הרְבָּנו 
לְחִטָּאת, מְלַמַּר שִׁשְׁנִיהְן שְׁקוּלִין 
תורין קודְמִין לִבְנִי יוֹנָה בְּכֶל מָקוֹם, 
ָכוֹל ‏ מִפְּנֵי. שָׁהֵן מִכְחרִין מֵהָן 
תַּלְמוּד לוֹמַר, וּבֶן יוּנָה אוֹ תוֹר 





ט ִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַה כְּבָשִׂים 


פאר א מנחה). איצט װעט די משנה לערנען פארקערט דעם דין. הפריש לעשירית, 
אוב (ער איז געווען זייער אָרעם און ער האָט) אָפּגעשײידט (2;2לט) פאר א צענט? איפה 
(מעל), און ער איז געװאָרן רייך (עטװאָס פארמעגלעכער, אָבער נאָך גענוג אָרעם 
צו מעגן ברענגן א בּאָר טבן) זאָל ער ברענגן א עוף (א פאר טױבן; אױב ער איז 
געװאָרן נאָך רייכער, זאָל ער ברענגן א שעפּס? צי א ציג. מען מיינט דאָ אז ער זאָל 
צולייגן געלט כדי צו קויפן דעם טייערן קרבן. הפריש כשבה, אויב איינער האָט אָפ- 
געשיידט א שעפּט? צי א ציג (פאר זיין קרבן חטאת) און זיי האָבן באקומען א פעלעד 
(און ער איז דערווייל געווארן אָרימער), איז אוב ער וויל קאָן ער פאר זייער געלט 
(דאָס געלט װאָס ער באקומט פאר פארקויפן דאָס שעפּסל צי די ציג מיט דעם פעלער) 
יכרענגן א עוף (א פּאָר טויבן). ווייל א בהמה א קרבן אויב זי באקומט א פעלער קאָן 
מען פארקויפן, אויסלייזן זי פאר געלט, הפריש עוף, אױב ער האָט געהאט אָפּגע- 
שיידט א עוף (א פאָר טובן און זי (די פאָר טויב) האָבן באקומען א פעלער (און 
דערווייל איז ער געװאָרן אָרימער) קאָן ער ניט (פארקויפן די פּאָר טויבן און) ברענגן 
פאר זײער געלט א צענט? איפה (מעס) וייל א עוף-קרבן קאָן מען ניט אויסלײזן 
מיט באקומען א פעלער מיינט מען דאָ כיי די טויבן אז נס איז ביי זיי אָפּגעהאקט גע- 
װאָרן א פליגל צי א פיסל, עס פעלט א אבר ומחוסר אבר). ווייל סתם א פעלער איז 
ביי א עוף-קרבן כשר, 


לְחִטָּאת. מְלִמָּר שֶׁשְׁנֵיהֶן שְׁקוּלִי 


ט. ר' שמעו זאָגט, אומעטום (אין דער תורה, למשל אין שמות י"ב ,מן הכב- 
שים ומן העזיס") זענען די שעפּסן פאר די ציגן (צוערשט שטייט ,כבשים", שעפּסן, 
און דערנאָך עזים, ציג), װאָלט מע געקאָנט מיינען, אז דאָס איז ווייל זיי (די שעפסן) 
זענען בעסער פון זיי (פון די ציגן, און אוב למשל איינער טוט א נדר צו ברענגן א 
קרבן עולה, און ער האָט אין שטאַל א שעפּס און א ציג אָזל ער ברענגן דוקא דעם 
שעפ9ס)? לערנט צו זאָגן (דער פסוק אין ויקרא ד', ל"ב) ,ואם כבש יביא קרבנו' 
לחטאת, און אויב ער װעט ברענגן א שעפּס פאר זיין קרבן חטאת", דערפון איז גע- 
דרינגן אז זיי זיינען ביידע גלייך. די משנה לערנט עס אָפּ דערפון װאָס פריער אין 
זעלביקן קאפּיטל ד' אין פּסוק כ"ח ווערט געזאָגט, אז ער זאָל ברענגן א ציג, און 
דערפון זען מיר דאָך, אז דער פּסוק האָט דאָ מקדים געווען די ציג פאר דעם שעפּטל. 
מימלא לערנט מען דערפון אָפּ אז זיי זענען ביידע גלייך, תורין, טערקל-טויבן (תורין) 
זענען אומעטום פריער עװוערן אין דער תורה געבראכט פריער) פאר די יינגע טױיבן 
(בני יונה, אין ס'רוב ערטער אין חומש איז פאראן ,תורים ובני יונה") װאָלט מען 
געקאָנט מיינען, אז דאָס איז דערפאר וױיל זי (די טעקל-טויבף זיינען בעסער פון 
זײ (פון די יינגע טױבן)? -- לערנט צו זאָץ (דער פסוק אין ויקרא י"ב, |) ,ובן 
יונה או תור לחטאת, און א יינגע טױב אָדער א טערקל-טויב פאר א חטאת", דערפון 
לערנען מיר אָפּ אז זיי זענען ביידע גלייך מחמת דאָ האָט דער פּסוק געגעבן ,.בן יונה" 
פאר ,,תור". מיר זעצן דאָ כסדר איבער ,תור", .טערקל-טויב", אין דייטש הייסט עס 
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הָאָב קוֹרָט לְאֵם בֶּכֶל מָקוֹם, יָכוֹל | לָאִם בְּכָל מָקוֹם, מִפְּנִי שָׁרוּא וְאֶמּו 
שְּׁבוֹד הָאָב עוֹדף על כְּבוֹר הָאִם, |חַיִָין בִּבְבוֹד אָכִיו. וְכֵן בְּתַלְמוּד 
תַּלְמוּד לוֹמַר אִישׁ אִמּוֹ וְאָכִיו | תּוֹרָה, אַם זָכָה הַבֵּן לִפְנִי הָרֵב, קוֹרֵם 
ִּירָאוּ, מְלֹמָּד שֶׁשְׁנֵיהֶן שְׁקוּלין. | אֶת הָאָב בְּכָל מָקוֹם, מִפְּנֵי שְׁהוּא 
אֵבָל אֶמְרוּ חֲכָמִים, הָאָכ קוֹדֵט | וְאָבִיו חַיבִין בִּכְכוֹד רִבּו: 





.טורטל-טויב". -- האב, דער פאָטער איז אומעטוס פאר דער מוטער. אין ס'רוב ער" 
טער אין דער תורה שטייט דער פאָטער פאר דער מוטער, װי למשל אין שמות כ', 
י"ב, ,כבד את אביך ואת אמך". יכול שכבוד, מען װאָלט געקאָנט (דאריבער) מיינען 
אז דער כבוד פון פאָטער (װואָס א זון דארף אָפּגעבן זיין פּאָטער) איז מער פון כבוד 
װאָס א זון דארף אָפּגעבן) זיין מוטער? לערנט צו זאָגן (דער פּסוק אין ויקרא י"ם) 
, איש אמו אביו תיראו, יעדער מענטש זאָל מורא האָבן פאר זיין מוטער און זיין 
פאָטער", לערנען מיר דערפון אָפּ אז זיי זיינען ביידע גלייך. מחמת דאָ שטייט ,אמוי 
(זיין מוטער) פאר ,אביו" (זיין פּאָטער). אבל, אָבער די חכמים האָבן געזאָגט, אז א 
פאָטער איז פריער פאר דער מוטער אין יעדער זאך, ווייל ער (דער זון) און זיין מוטער 
זענען מחויב אין כבוד פון פאָטער. מחמת אויך די פרוי איז מחויב מכבד צו זיין איר 
מאן. וכן, און אזוי איז אויך (דער דין) ביי לערנען תורה, (דהיינו), אוב דער זון האָט 
באקומען (זכה, האָט זוכה געווען, באקומען ס'רוב פון זיין לערנע) פון א רבי, איז 
ער דער רבי) פריער פאר זיין פאָטער (דער זון דארף מכבד זיין פריער דעם רבי 
און דערנאָך זיין פאָטער) אומעטום, ווייל ער (דער זו) און זיין פאָטער זענען מחויב 
אין כבוד פון זיין רבי. מחמת אויך זיין פּאָטער דארף דעם רבי מכבד זיין. די משנה 
אין בבא מציעא פּרק ב' משנה י"א לערנט, אז למשל ביים אָפּגעבן א פארלוירענע זאך 
וכדומה, דארף מען פריער אָפּגעבן דעם רבי'ס און דערנאָך דעם פאָטערס. אָבער אויב 
דער פאָטער איז א תלמיד חכם, כאָטש ער איז ניט אַזאַ למדן װי דער רבי, איז דער 


פאָטער פריער, (סליק מסכת כריתות, -- געענדיקט די מסכתא כריתות) 
מטכתא מצילה 
הקדמה 


די מסכתא מעילה, וועלכע האָט 6 פּרקים, לערנט די הלכות וועגן מעילה, וועגן 
מועל זיין, און כדי מען זאָל פארשטיין די הלכות וועלן מיר דאָ געבן עטליכע ווער- 
טער אין דער הקדמה, | 

מיט מעילה, מועל זיין (פון פּסוק אין חומש ויקרא ה', ט"ו, ,נפש כי תמעל מעל 
וחטאה בשגגה מקדשי ה' *) מיינט מען, ווען איינער האָט הנאה און נוצט אָפּ א זאך 
װאָס געהערט צום בית המקדש. אזעלכע זאכן, װאָס געהערן צום בית המקדש, אָדער 
וי מיר רופן עס, זיי זיינען ,,.הקדש", זענען פאראן צוויי סאָרטן. איינער פון זיי איז 
,קדשי מזבח", קרבנות, װאָס מען דארף מקריב זיין אויפן מזבח; די אנדערע סאָרט . 
זאכן איז ,.קדשי בדק הבית", זאכן װאָס מען האָט מקדיש געווען צום פאריכטן פאר 
זיי דעם בית המקדש. אוינ איינער האָט הנאה און נוצט אָפּ אזא הקדש-זאך במזיד, 
ער האָט געוואוסט, אז עס איז הקדש, באַצאָלט ער וויפיל די הנאה און אָפּנוצונג האָט 
באטראָפן (אויב עס האָט באטראָפן לפּחות איין פּרוטה) און ער האָט געטאָן א עבירה. 
אויב אָבער ער האָט עס געטאָן בשוגג, ער האָט ניט געוואוסט אז עס איז הקדש, דארף 
ער באצאָלן וויפיל די הנאה און אָפּנוצונג האָט באטראָפן, דאָס הייסט דעם .קרן", און 
נאָך צולייגן א חומש", א פיפטל, דאָס הייסט א פערטל פון קרן און צוזאמען מיטן 
קרן איז עס פינף פערטל פון קרן, למשל אויב די הנאה און אָפּנוצונג האָט באטראָפן 
4 גילדן, דארף ער באצאָלן די 4 גילדן קרן, און נאָך א פערטל דערפון, 1 גילדן 
דעם חומש. א חוץ דעם דארף ער ברענגן א קרבן אשם (א עלטערן שעפּס). ווען ער 
טוט דאָס ווערט אים פארגעבן די עבירה, 


203 מַסָּכֶת מְעִילֶה תג 


פרק א י 
א קַדְשֵׁי קָשִׁי שֶׁשְׁחֶטְן בּדָרוֹם. | דֶּמֶן בַּצְפוֹן, בַּצָּפוֹן וְקִבֵּל דֶּמֶן 


מועַלִין בְּהָן. שֶׁחֶטְן בּדְּרוֹם וְקִבֵּל| בַּדְּרוֹם, שֶׁחְטְן בַּיוֹם ָרֵק בַּלֵּילָה, 

ביי הקדש-זאכן פון ,.קדשי מזבח", ביי קרבנות, זענען די הלכות וועגן מועל- 
זיין זייער. פארשידן. אויב דער קרבן איז אַ עולה (א בהמה צי א עוף) װאָס מען איז 
אינגאנצן מקריב (מען פארברענט אינגאנצן) אויפן מזבח, איז מען מועל אין דעם 
פון זינט מען האָט מקדיש געווען דעם קרבן ביז מען האָט אים פארברענט אויפן 
מזבח. ביי אַנדערע קרבנות קדשי קדשים (חטאת, אשם, שלמי ציבור), װאָס מען איז 
מקריב פון זיי אויפן מזבח נור די פעטע טײלן (די , אימורים'), איז מען מועל 
אין זיי ביז מען האָט געשפּריצט זייער בלוט אויפן מזבח. פון זינט אָבער מען 
האָט געשפּריצט דאָס בלוט עסן די כהנים דאָס פלייש פון די קרבנות און דאריבער 
איז קיינער מער ניט מועל אין דעם פלייש; אפילו ווען א ישראל, וועלכער טאָרניט 
עסן דאָס פלייש, עסט עס דאמאָלס, איז ער ניט מועל. אָבער אין די אימורים, אין דעם 
טייל װאָס מען איז מקריב אויפן מזבח, איז מען מועל אפילו נאָכן שפּריצן דאָס בלוט 
ביז נאָכן פארברענען זיי (מקטיר זיין) אויפן מזבח. ביי , קדשים קלים" (שלמים, תודה 
און אנדערע אזעלכע קרבנות) איז מען ניט מועל אינגאנצן, ווייל מען האלט, אז דאָס 
געהערט ניט צום בית המקדש ((,,ממון בעלים הם"); נאָר נאָכן שעכטן זיי און שפּריצן 
דאָס בלוט אויפן מובח איז מען מועל אין די אימורים פון זיי (אין די פעט טיילן 
וועלכע מען איז מקריב אויפן מזבח). אויב קרבנות (א עולה צי א חטאת) זענען גע" 
פּגרט, איז מען ניט מועל אין זיי (לויט דעם דין פון דער תורה). 

זאָל דער לערנער געדענקן גוט װאָס מען מיינט מיט די דאָזיקע װערטער: 

,מועל זיין*, ,,מען איז מועל אין זיי", מיינט, אז אויב מען האָט בשוגג הנאה פון 
די דאָזיקע זאכן (לפּחות פאר איין פּרוטה) דארף מען באצאָלן דעם קרן און דעם חומש 
און ברענגן א קרבן אשם. ,,מען איז ניט מועל אין זיי", הייסט, אז אויב מען האָט ‏ 
הנאה געהאַט פון זיי דארף מען ניט באצאָלן דעם קרן און דעם חומש און מען. 
דארף ניט ברענגן דעם קרבן אשם. 


פרק א. 


א. קדשי קדשים, קדשי-קדשיס:קרבנות (א חטאת, אן אשם, עלמי ציבור, 
וועלכע מען דארף שעכטן און ארייננעמען זײער בלוט אין א הײליקער כלי אין 
צפון זייט פון בית המקדש הויף) אויב מען האָט זיי געשאָכטן אין דרום (-זייט פון בית 
המקדש-הויף) איז מען מועל אין זיי. מען װאָלט געקאָנט מיינען, אז ווייל די דאָזיקע 
קרבנות ווערן פּסול ווען מען שעכט זיי אין דרום-זייט, הייסן זיי װוי מען האָט זי גיט 
געשאָכטן נאָר זיי זיינען געפּגרט און מען איז מער ניט מועל אין זיי, דאריבער לערנט 
די משנה אז מען איז יאָ מועל אין זיי. דער טעם איז, ווייל קדשים קלים (שלמים) מעג 
מען דאָך יאָ שעכטן אין דרום-זייט, דאַריבער פּועלט דאָס שעכטן אין דרום-זייט אפילו 
ביי קדשי קדשים, אז עס זאָל ניט הייסן װוי זיי זענען געפּגרט. מיר האָבן געגעבן אין 
דער הקדמה אז מיט ,,מועל זיין אין זיי" מיינט מען, אז אויב איינער האָט הנאה פון 
זיי (למשל ער עסט א שטיקל פלייש פון זיי) דארף ער באצאָלן צום בית המקדש דעם 
קרן און דעם חומש (פיפטל) און דארף ברענגן א קרבן אשם. שחטן בדרום, אויב מען 
האָט זי (די קדשי קדשים) געשאַכטן אין דרום (זייט) און זײיער בלוט האָט מען 
אַריינגענומען (אין א הייליקער כלי) אין צפון וזיים); אָדער (מען האָט זי געשאַכטן) 
אין צפון און זײיער בלוס האָט מען אריינגענומען אין דרום; אָדער מען האָם זי 
געשאַכטן בײטאָג און מען האָט געשפּריצט זייער בלוט אויפן מזבח) ביינאכט (און ‏ 
דאדורך איז דער קרבן פּסול געװאָרן, וייל ביינאכט טאָר מען ניט שפּריצן; אָדער 
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ַלֵּילֶה וָָק כַּיוֹם. או שֶׁשְׁחֶשָׁן חוּץ | לכּהֲנִים, מוֶעלִין בָּהּ. אִיוֹ הִיא 
לוְמֵגְן. וְחוּץ לִמְקוֹמָ. מוֶעלִין כָהָן. | שָׁהָיָה לָהּ שֶׁעת הָתֵּר לַכֹּהֲנִים 
כְלֵל אָמַר רַבִּי יְהוֹשָׁעֵ כֶּל שֶׁהָיָה | שֶָׁנָה, וְשִָׁשׁמְאָה, וְשִיִצְאָה. אִיו 
לָהּ שָׁעַת הֶתֵּר לַכּהֲנִיח, אֵין מועַלִין| הִיא שָׁלֹּא הָיָה לָהּ שָׁעת הִתֵּר 
בָּהּ, וְשֶׁלֹא הָיָה לָו: שָׁעת הָתֵּר | לַכֹּהֵנִים! שִׁנּשְׁחָטָה חוץ לִזְמַנָּּ, חוּץ 


מען האָט זיי געשאָכטן ביינאַכט און געשפריצט זײיער בלוט בײטאָג (און ווען מען 
שעכט א קרבן ביינאכט װוערט ער פסול; אָדער מען האָט זיי געשאָכטן (און בייס 
שעכטן האָט דער שוזט געהאט אינזינען די פסולע מחשבה צו עסן זײיער פלייש און 
מקריב צו זיין זייערע אימורים) אויסער זייער צייט (חוץ לזמנ, נאָך דער צייט ווען 
מען מעג זי עסן אָדער מקריב זיין, און צוליב דער דאָזיקער מחשבה ווערן די קרבנות 
פיגול) אָדער איסער זייער אָרט (חוץ למקומן, אױיסער דעס בית המקדש הױף, 
און צוליב דער דאָזיקער מחשבה וערן זיי פסול), -- (פונדעסטוועגן) איז מען (אין 
די אַלע פאלן) מועל אין זיי. די דאָזיקע קדשי-קדשים-קרבנות, כאָטש זיי זיינען דאָך 
פּסול, הייסן זיי פונדעסטוועגן נאָך אזוי פיל גוטע קרבנות אז ער עס עסט א שטיקל 
פלייש פון זיי איז מועל. וועגן דער פּסולער מחשבה פון חוץ לזמנו (פיגול) און חוץ 
למקומו (פּסול) זע פריער אין דער הקדמה צו מסכתא זבחים און אין פּרק ב' משנות 
ב' און ג' אין מסכתא זבחים. -- כלל, ר' יהושע האָט געזאָגט א כלל. כדי צו פאר" 
שטיין דעם כלל, װאָס ר' יהושע װועט דאָ געבן אין אויך די הלכות אין די ווייטער- 
דיקע משנות, איז נויטיק צו געדענקן װאָס מיר האָבן געגעבן פריער אין דער 
הקדמה צו דער מסכתא מעילה, אז נאָכדעם וי מען האָט געשפּריצט אויפן מזבח דאָס 
בלוט פון אַזאַ קדשי-קדשים-קרבן, פון א חטאת צִי פון אן אשם צי פון שלמי ציבור, 
װאָס זייער פֿלייש עסן די כהנים, איז מען מער ניט מועל אין פלייש. דער טעם איז 
ווייל די כהנים מעגן דאָך דאמאָלט שוין עסן דאָס פלייש, דאריבער אפילו ווען א 
ישראל עסט דאמאָלס דאָס פלייש (כאָטש ער דער ישראל טאָרניט עסן דאָס פלייש) 
איז ער פונדעסטוועגן ניט מועל, ווייל דאָס פלייש איז דאָך מותר צו כהנים. די 
שאלה איז איצט, וי וועט זיין דער דין, אויב נאָכדעם װי מען האָט געשפּריצט דאָס 
בלוט פון דעם כשרן חטאת און אשם און די כהנים מעגן עסן דאָס פלייש, איז דאָס 
פלייש פּסול געװאָרן צוליב א סיבה, למשל עס איז געבליבן נאָך דער צייט ווען מען 
מעג עס עסן (ביז צומאָרגנס, נותר), אָדער עס איז ארויס פון בית המקדש-הויף 
(יוצא), אָדער עס איז טמא געװאָרן (א טמא-זאַך האָט עס אָנגערירט)? צי אויב איינער 
עסט איצט דאָס פּסולע פלייש, װאָס מען טאָרניט עסן, איז ער מועל צי ניט 1 
דארויף זאָגט ר' יהושע דעם כלל: כל שהיה, יעדע זאך (דאָס פלייש) װאָס האָט שוין 
געהאט א צײיט ווען עס איז מותר געווען צו די כהנים (די כהנים האָבן עס שױן גע- 
מעגט עסן, כאָטש דערנאָך איז עס פסול געװאָרן), איזן מען מער ניט מועל אין דעם, 
און דאָס (פלייש) װאָס האָט נאָכניט געהאַט א צייט ווען עס איז געווען מותר צו די 
כהנים (די כהנים האָבן נאָך קיינמאָל עס ניט געטאָרט עסן, און עס איז פסול גע- 
װאָרן איז מען מועל אין דעם. איצט גיט די משנה ביישפּילן צו ר' יהושע'ס כלל; 
איזו היא שהיה לה, װאָס הייסט , דאָס װאָס האָט שױן געהאַט א צײט ווען עס איז 
מותר געווען צו די כהנים"? דאָס (פלייש) װאָס האָט איבערגענעכטיקט (איבערנאכט, 
און צומאָרגנס איז עס פּסול געװאָרן, נותר), אָדער עס איז טמא געװאָרן (א טמא- 
זאך האָט עס אָנגערירט, און עס איז געװאָרן פסו?), אָדער עס אין ארויסגעגאנגן 
(ארויס פון בית המקדע-הויף, יוצא, און עס איז געװואָרן פסול). און ווייל פריער, איי- 
דער איינס פון די אלע פּסולים איז געשען, האָבן די כהנים געמעגט עסן דאָס פלייש, 
איז מען מועל אין דעם. איזו היא שלא היה װאָס הייסט ,דאָס װאָס האָט ניט געהאַט 
א צייט ווען עס איז געווען מותר צו די כהנים"? אוב זי (די בהמה-קרבן) איז גע- 
שאָכטן געװאָרן (מיט דער פּסולער מחשבה פון) חוץ לזמנה (צו עסן אָדער מקריב צו 
זיין זי אױיסער איר צייט, פיגול) אָדער חוץ למקומה (צו עסן אָדער מקריב צו זיין 
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לִמְקוֹמָהּ. וְשֶׁקּבְּלוּ פְסוּלִין וָרְקוּ אֶת 
דִּמְהּ! ב בְּשֵׂר קדְשִׁי קָרָשִׁים שׁיְצֶא 
לִפְנֵי זְרִיקַת דָּמִים, רַבִּי אֲלַיעזר 
אוֹמָר, מועַלִין בֹּ, וְאִין חַיבִין עֵלְיו 


מעילה א 


תה 
עֲקִיבֶא אוֹמָר. אַין מועלין בּ אֲבֶל 
חִיָבִין עָלָיו מָשׁוּם פִּגּוּל נוֹתֶר וְטָמֵא, 
אָמַר רבִּי, עקֵיבָא, נַהֲרִי הַמַּפְרִישׁ 
חַטָּאתוֹ וְאָכדֶה וְהִפְרִישׁ אֲחֶרֶת 





מָשׁוּם פְּגוּל נוֹתֶר וְטָמָא. רַבִּי| תַּחְתֶּיהָ. וְאַחַר כַּד נִמְצֵאת הָרִאשׁוֹנָה 
זי אויסער איר אָרט, פסול), אָדער פּסולע (כהנים) האָבן צוגענומען איר בלוט, אָדער 
זי (די פסולע כהניס) האָבן געשפּריצט איר בלוט. אין די אלע דאָזיקע פאלן איז דאָס 
פלייש פון די קדשי-קדשים, פון דעם חטאת און אשם און שלמי ציבור, ניט געװאָרן 
אפילו אויף קיין איין רגע מותר צו די כהנים צו עסן דאָס הייסט, אז דאָס פלייש 
האָט נאָכניט געהאַט קיין צייט, ווען עס איז מותר געווען צו די כהנים, און דאריבער 
איז מען מועל אין דעם. װעגן די כהנים וועלכע זיינען פּסול צו נעמען אָדער צו 
שפּריצן דאָס בלוט זע פריער אין מסכתא זבחים פּרק ב' משנה א' 

ב. בשר, אוב פלייש פון קדשׂי קדשים (פון א חטאת, אן אשם, שלמי ציבור) 
איז ארויסגעגאנגן (מען האָט עס ארױיסגעטראָגן פון בית-המקדש הויף) איידער מען 
האָט געשפריצט דאָס בלוט (פון דעס קרבן, און דערנאָך האָט מען עס צוריק אריין- 
געטראָגן און מען האָט געשפריצט דאָס בלוט), זאָגט ר' אליעזר, אז מען איז מועל 
אין דעז, און מען איז ניט מחויב דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא. כדי מען זאָל 
פארשטיין די הלכות אין די משנות, װאָס קומען דאָ, װעלן מיר דאָ דערקלערן װאָס 
מען מיינט מיט ,,מען איז מחויב דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא", כאָטש 
מיר האָבן עס שוין דערקלערט פריער אין זבחים פּרק ג' משנה ד'. ,,פיגול" הייסט 
דאָס פלייש פון א קרבן װאָס מען האָט אים (דעם קרבן) געשאָכטן אָדער גענומען 
דאָס בלוט אָדער געפירט דאָס בלוט צום מזבח אָדער געשפּריצט דאָס בלוט און דא" 
ביי געהאָט די פּסולע מחשבה צו עסן דאָס פלייש אויסער דער צייט (חוץ לזמנו). פאר 
עסן פיגול-פלייש במזיד קומט כרת, און בשוגג דארף מען ברענגן א קרבן חטאת. 
;נותר" הייסט פלייש װאָס איז געבליבן נאָך דער צייט; אויך פאר עסן נותר במזיד 
קומט כרת, און בשוגג קומט א קרבן חטאת. ,,טמא" הייסט ווען איינער א טמא-מענטש 
(וועלכער האָט למשל אָנגערירט א טויטן שרץ און איז טמא געװאָרן) עסט דאָס קרבן" 
פלייש; דערפאר קומט אים אויב במזיד כרת, און אויב בשוגג דארף ער ברענגן א 
קרבן. זאָגט ר' אליעזר אז ווייל דאָס פלייש פון די קדשי קדשים איז דאָך פּסול 
געװאָרן דורך ארויסגיין פון בית המקדש הויף (עס איז געװאָרן ;יוצא", קאָן שוין 
דאָס שפּריצן דאָס בלוט (די ,,זריקה") ניט העלפן (,,אין זריקה מועלת ליוצא' אַז 
מען זאָל מעו ניט מועל זיין אין דעם. און אויך אויב די בהמה איז געװאָרן פיגול, צי 
דאָס פלייש איז געװאָרן נותר צי א טמא-מענטש האָט עס געגעסן, איז מען ניט מחויב 
דארויף קיין כרת במזיד און קיין חטאת בשוגג, ווייל דאָס פלייש איז דאָך געװאָרן 
פּסול (צוֹליב ,, יוצא") איידער מען האָט געשפּויצט דארויף דאָס בלוט, און נור דאָס 
בלוט-שפּריצן (די זריקה) אויף כשר פלייש מאכט עס אז עס זאָל הייסן גוט קרבן" 
פלייש און מען זאָל קאָנען מחויב וערן דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא. 
רי עקיבא זאָגט, אז מען איז ניט מועל אין דעם, און מען איז מחויב דארױיף צוליב 
פיגול און נותר און טמא. ווייל ר' עקיבא האלט, אז כאָטש דאָס פלייש איז פּסול גע" 
װואָרן צוליב ,,יוצא" (ארויסגיין), פונדעסטוועגן העלפט דערנאָך דאָס בלוט-שפּויצן 
(די , זריקה") אז מען זאָל אויפהערן מועל צו זיין אין דעם, און מען זאָל קאָנען מחויב 
ווערן דארויף צוליב פיגול און נותר און טמא. ר' עקיבא האלט אז ,זריקה מועלו 
ליוצא", דאָס בלוט-שפּריצן העלפט יאָ אויף ,יוצא""פלייש. דאָס װאָרט ,אבל" אי 
דאָ דער טייטש װי ,,באמת", א שטייגער וי אין בראשית מ"ב ,אבל אשמים אנחנ 
באמת מיר זענען שולדיק". אָמר ר' עקיבא, האָט ר' עקיבא געזאָגט (א ראיה צו זי 
הלכה) אז איינער שיידט אָפּ וא בהמה פאר) אַ קרבן חטאת, און זי איז פאַרלוירן ג 
װאָרן, און ער האָט אָפּגעשײדט אן אַנדערע (בהמה פאַר אַ קרבן חטאת) אַנשטאָט צ 


206 
וְהֵרִי שְׁתֵּיהֶן עוֹמְדוֹת, לֹא כְשֵׁם 


+* 65 
ג 


שָׁדְּמָהּ פּוֹטֶר אֶת בְּשָׂרֵד, כַּדְּ הוּא 
פּוֹטַר אֶת בְּשַׁר הֲבָרְתָּה, וְאִם פּוטַר 
דְּמָהּ אֶת בְּשַׂר חֲבָרְתֶּה מִן הַמְּעֵילה. 
דִּין הוּא שֶָׁיִפְטוֹר אֶת בְּשָׂרְהּ! 
{ אֵיטוּרַי קֹרָשִׁים קַלִּים שֶׁיִצְאוּ 


מעילה א תו 


אוֹמֵה, אִין מוֶעלִין בְּהָן ואֵין חִיָבִין 
עֲלִיהָן מִשׁוּם פָּגוּל נוֹתֶר וְטָמֵא. 
רַבִּי עֲקִיבָא אוֹמָה מועלין בְּהָן 
ְַיְבִיץ עֲלֵיהָן מָשׁוּם פִּנּוּל נוֹתֶר 
ְשמָא: ך מעֲשֵׂה דָמִים בְּקִרְשִׁי 
קָרָשִׁים לְהָקֵל וּלְהַחֲמִיר, וּבְָרָשִׁים 





קִלִּים כְּלָּן לְהַחֲמִיר. כִּיצֵר ? קְרְשִׁי 


לִפְנִי זְריקֵת דָּמִים, רַבִּי אֲליעֶזֶר 


(אַנשטאַט דער ערשטער), און דערנאָך איז די ערשטע געפונען געװאָרן און זיי שטייען 
ביידע, צי איז דען ניט (דער דין) אז (אױב ער האָט זיי ביידע געשאָכטן צוזאמען און 
ער האָט געשפריצט דאָס בלוט פון איינער אויפן מזבח) איז אַזױ וי איר בלוט-שפריצן 
באפרייט (פון מועל-זיין, פּוטר) איר אייגן פלייש, אזוי באפרייט (דאָס בלוט-שפריצן 
פון איין בהמה) אויך דאָס פלייש פון דער אַנדערער (בהמה)? ! כאָטש דאָס פלייש פון 
דער אנדערער בהמה איז דאָך פּסול, מחמת עס איז דאָך ?חטאת שכיפרו בעליה", א 
קרבן חטאת װאָס איר בעל הבית האָט שוין געבראכט אן אנדערן קרבן חטאת 
(פריער תמורה פּרק ד' משנה א'), פונדעסטוועגן איז מען מער ניט מועל אין דעם 
פלייש פון דער דאָזיקער אנדערער בהמה. ואס פטר, און אויב דאָס בלוט שפריצן (פון 
דער בהמה) האָט באפרייט פון מועל זיין דאָס (פסולע) פלייש פון דער אנדערער 
(בהמה), דארף דאָך אודאי זיין דער דין, אז (דאָס בלוט-שפריצ) זאָל באפרייען דאָס 
אייגענע פלייש פון דער בהמה (כאָטש עס איז פסול געװואָרן צוליב ארויסגיין פון 
בית-המקדש-הויף, צוליב ,,יוצא"). דאָס איז די ראיה װאָס ר' עקיבא ברענגט צו זיין 
דין אז ,,זריקה מועלת ליוצא", װאָס מיר האָבן פריער געלערנט. 

ג; אמורי קדשים קלים, די אימוריס (די פעט-טיילן פון קרבן, װאָס די דאָזיקע 
טיילן איז מען מקריב אויפן מזבח), פון קדשיס-קלים-קרבנות (שלמים), אױב זי 
זיינען ארויסגעגאנגן (ארויס פון בית המקדש, זי זיינען געװאָרן ,,יוצא*) איידער מען 
האָט געשפּריצט דאָס בלוט (פון דאָזיקן קרבן, זאָגט ר' אליעזר, אז מען איז ניט 
מועל אין זײי, און מען איז ניט מחויב אויף זי צוליב פיגול און נותר און טמא. 
מיר האָבן שוין געגעבן אין דער הקדמה צו מסכתא מעילה, אז ביי קדשים קלים, װײ. 
שלמים, תודה, איז דער דין אנדערש װי ביי קדשי קדשים, דהיינו: ביי קדשים קלים 
איז מען ניט מועל אין דעם קרבן נאָכן מקדיש זיין אים. נאָר ערשט נאָכדעם װי מען 
האָט אים געשאָכטן און געשפּריצט דאָס בלוט, איז מען מועל בלויז אין די , אימו" 
רים", אין די פעט-טיילן װאָס מען איז מקריב אויפן מזבח. אזוי װי ר' אליעזר האלט 
דאָך פריער אין משנה ב' אז דאָס בלוט שפּריצן האָט ניט קיין פּעולה אויף פלייש 
װאָס איז ארויסגעגאנגן און איז פּסול געװאָרן, אזוי האלט ער, אז אויך דאָ ביי די 
קדשים קלים האָט דאָס בלוט-שפּריצן ניט קיין פּעולה אויף די אימורים װאָס זענען 
אַרוסגעגאנגן, און ממילא איז מען ניט מועל אין זיי, און מען ווערט ניט מחויב אויב 
מען עסט זיי ווען זיי זיינען פיגול צו נותר אָדער ווען דער מענטש איז טמא (װוי מיר 
האָבן געלערנט פריער אין משנה ב'). ר' עקיבא זאָגט, אז מען איז מועל אין זי און 
מען ווערט מחויב אויף זיי צוליב פיגול און נותר און טמא. ווייל ר' עקיבא האלט װי / 
זיין שיטה פריער אין משנה ב', אז דאָס בלוט שפּריצן האָט יאָ א פּעולה אויף פלייש 
װאָס איז אַרוסגעגאנגן פון בית המקדש הויף (זריקה מועלת ליוצא) . | 

ד. מעשה דמים, דאָס טאָן מיטן בלוט (דאָס בלוט-שפריצן אויפן מזבח) ביי 
קדשי קדשים-קרבנות (ביי חטאת, אשס, שלמי ציבור) איז (מאכט) גרינגער און שווע- 
רער (לקולא און לחומרא), און ביי קדשי-קליס-קרבנות װױ ביי שלמיס, תודה) 
מאכט עס אינגאנצן שווערער. װאָס עס זענען קדשי-קדשים און קדשים-קלים-קר" 
בנות האָבן מיר געלערנט פריער אין זבחים פּרק ה' משנות ג', ד', ה', ו, זי און ח'. 
די משנה װעט דאָ באלד דערקלערן װאָס מען מיינט מיט ,,גרינגער" און ,,שווערער". 
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קָרָשִׁים לִפְני זְריקַת דָּמים, מועלִין 


בָּאֲמוּרִים ובַבָּשׂר, לְאַחַר זְרִיקַת 


דָּמִים, מוֶעלִין בּאַמוּרִים וְאִין מצעלין 
ַּבֶּשָׂר, על זֶה וְעַל זֶה הַיּבִין מִשׁוּם 
פַּגוּל נוֹתֶר וְטָמֵא. וּבְקָדָשִׁים קלִּים 
ְלֶם לְהַחֲמִיר.כּיצֵר' קָָשִׁים פִי 


מעילה א 





זיר | תז 
בְאָמוּרין וְלֹא בַכֶּשָׂר. לְאַחַר זְריקַת 
דָּמִים, מועלִין בְּאַמוּרין וְאִין מועֶלין 


בַּבֶשֶׂר. על זֶה וְעַל זֶה הַיֶבִין מַשׁוּם 


פִנוּל נוֹתֶר וְטָמֵא. נִמְצָא מעֲשֵׂה 


דָמִים בְּקְדְשִׁי קָדְשִׁים לְהָקֵל 
יִלְהַחֲמִיר, וּכְדָשִׁים קלִים כְּלֶן 
לְהַחֲמִיר ; 


לִפְנִי זְריקֹת דָּמִים, אִין מועלין לא 


פרק = | 
א חַטַּאת הָעוֹף מועלִין בָּהּ מִשְׁהוּקַדִשָה. נִמְלָקֹה, ‏ הַכְשָׁרָה 


כיצד, װי אזוי? ביי קדשי-קדשים-קרבנות פארן שפּריצן זײער בלוט איז מען מועל 
סיי אין די אימורים און סיי אין פלייש; אָבער נאָכן שפּריצן זייער בלוט איז מען מועל 
(נור) אין די אימורים, און מען איז ניט (מער) מועל אין פלייש, און (דאמאָלס, נאָכן 
שפריצן זייער בלוט) איז מען מחויב סיי אויף דעם (אױף די אימוריס) און סיי איף 
דעם (אויפן פלייש) צוליב פיגול און נותר און טמא. דאָס הייסט, אז אין איין זאף ‏ 
מאכט דאָס בלוט-שפּריצן גרינגער, דהיינו װאָס דערנאָך איז מען ניט מער מועל אין 
פלייש. אָבער אין אן אנדערער זאך מאכט עס שווערער, דהיינו, וואָס דערנאָך ווערט 
מען מחויב אויב מען עסט די אימורים צי דאָס פלייש ווען עס איז פיגול צי נותר, 
צי ווען דער מענטש איז טמא. ובקדשים קלים, און ביי קדשיס-קליס-קרבנות (מאכט 
דאָס בלוט שפריצן) אינגאנצן שווערער. וי אזוי? ביי קדשיםיקליס-קרבנות איי- 
דער מען שפּריצט זײיער בלוט איזן מען ניט מועל ניט אין די אימוריס און ניט אין 
פלייש; אָבער נאָכן שפריצן זייער בלוט, איז מען מועל אין די אימורים און מען איז 
ניט מועל אין פלייש; און סיי אויף דעס (אויף די אימורים) און סיי אויף דעם (אױיף 
דעס פלייש) איז מען מחויב (דאמאָלם, נאָכן שפּריצן דאָס בלוט) צוליב פיגול און נותר 
און טמא. דאָ מאכט דאָס בלוט-שפּריצן אינגאנצן שווערער, דהיינו, מען הייבט אָן 
מועל צו זיין אין די אימורים און מ'ווערט מחויב צוליב פיגול און נותר און טמא. די 
משנה פארענדיקט: נמצא, קומט אױיס, אז דאָס בלוט-שפריצן ביי קדשי קדשיס-קר- 
בנות מאכט גרינגער און שווערער, און ביי קדשים קליס-קרבנות (מאכט עס) אינ" 
גאנצן שווערער. אזוי וי די משנה האָט פריער דערקלערט. 
: פרק 1. 

א. חטאת העוף, דער קרבן חטאת פון א עוף (די טייב ואָס מען ברענגט פאר 
א חטאת) איז מען מועל אין אים פון זינט מען האָט אים מקדישש געווען (זינט מ'האָט 
געזאָגט אויף דעס עוּף אז ער זאָל זיין הייליק). אין דאָזיקן פּרק װעט די משנה כסדר 
| געבן די דינים ווען מען הייבט אָן מועל צו זיין אין כשרע קרבנות און ביז ווען מען 
איז זיי מועל. און דאביי װועט זי אויך לערנען, עטליכע אנדערע הלכות, דהיינו, ווען 
אַזאַ כשרער קרבן ווערט פּסול, אויב עס רירט אים אָן א ,.טבול יום" אָדער א מחוסר 
כיפּורים. א ,,טבול יום" הייסט א מענטש, וועלכער איז געווען טמא (למשל ער האָט 
אָנגערירט א טויטן שרץ), און ער האָט זיך טובל געווען, אָבער עס איז נאָכניט גע- 
װאָרן אוונט, ער איז נאָד אין זעלביקן טאָג, ווען ער האָט זיך טובל געווען. א ,, מחוסר 
כיפּורים? (וועגן דעם האָבן מיר געלערנט פריער אין כריתות פּרק ב' משנה א') 
הייסט אזא טמא-מענטש, װי א זב, א זבה, א מצורע, און א קימפּעטאָרין, וועלכע 
זענען געװאָרן ריין אָבער זיי האָבן נאָכניט געבראכט זייער קרבן. די משנה הייבט 
אָן מיט דעם חטאת-קרבן פון א עוף (פון א טויב), אז אזוי װוי מֶען האָט דעם עוף 
מקדיש געווען איז מען שוין מועל אין אים אויב מען באנוצט זיך מיט אים. נמלקה, . 
ווען מען האָט (דעם חטאת עוף) מולק געווען (דער כהן האָט מיט זיין נאָגל איבערגע- 
שניטן דעס קארק פון עוף, וי דער דין איז מיט א עוף קרב וועלכן מען שעכט ניט 
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לְהִפָּסֵל בִּטְבוּל יוֹם וּבִמְחִפַּר כִּּוּרִים 
וּבַלִּינָה, הִזֶּה דָמָהּ, הַיִבִין עֲלֶיהָ 
מִשּׁם מּנוּל נוֹתֶר וְטָמֵא, וְאִין בֶה 
מְעֵילָה+ ב עוֹלַת הָעוֹם מועַלִין בָּה 
מִשׁהִקְדְּשָׁה. נִמְלָקָה, הִכְשְׁרָה 
לְהִטָּסֵל כִּטְבוּל יוֹם וּכִמִחְפַּ כַּפּורִים 
בַלִינָה, מִצֶה דָמָהּ. חַיְבִין עֲלֶיה 





מעילה ב תח 
מָשׁוּם פְּגוּל נוֹתֶר וְטָמָא. וּמוֹעַלִין 


נְּהּ ער שֶׁתֵּצֵא לָכֵית הַנְּשְׁן 
{ פָּרִים הַנִּשְׂרְפִין וּשׂעֵירִים הַנִּשְׂרָפִי 
מועַלִין בָּהֶן מִשָׁהִקְדְּשׁוּ. נִשְׁחֲטוּ 
הִכְשְׁרוּ לְהִפְּסָל ִּטְוּל יוֹם וּבִמְחְסּר 
כִּמּּרִים וּכַלִינָה. הִנֶּה דֶמֶן, חַיָבִן 
עֲלֵיהָן מִשׁוּם מִּּוּל נוֹתֶר וְטָמָאי 


נור מען אין מולק), איז ער (דער קרבן) געװאָרן פעאיק (הוכשרה, מוכשר, פעאיק, 
ער קאָן שוין) צו ווערן פסול דורך א טבול יום אָדער דורך א מחוסר כיפורים (אויב 
איינער פון זי האָט אים אָנגערירט), און מיט איבערנעכטיקן. אויב דער חטאת עוף, 
נאָכן מולק זיין אים, איז געבליבן איבער נאכט וװוערט ער פּסול. הוזה דמה, נאָכדעס 
וי מען האָט געשפּריצט זיין (דעס חטאת-עוף'ס) בלוט, ווערט מען מחויב (קומט כרת 
אב מען עסט אים) ווען ער איז פיגול צי נותר, צי ווען דער מענטש איז טמא, אָבער 
מען איז ניט מער מועל אין אים. ווייל פון זינט מען האָט געשפּריצט זיין בלוט מעגן 
שוין עסן זיין פלייש די כהנים, און מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה א' אז זינט 
די כהנים מעגן עסן דאָס פלייש איז מען אין פלייש ניט מער מועל. וועגן ,,פיגול", 
נותר" און .טמא" האָבן מיר געגעבן פריער פרק א' משנה בי 

ב. עולת העוף, דער קרבן עולה פון א עוף ווען מען ברענגט א טױב פאר א 
עולה) איז מען מועל אין אים פון זינט מען האָט אים מקדיש געווען ווען מען האָט. 
אים מולק געווען איז ער געװואָרן פעאיק (הוכשרה, קאָן ער שי צו ווערן פסול 
(אױב עס רירט אים אָן) א טבול יום אָדער א מחוסר כיפורים, און אוב ער איבער- 
נעכטיקט (בלינה). ביז דאנען איז דאָ אזוי וי ביים קרבן חטאת פון א עוף. מיצה דמה, 
פון זינט מען האָט אויסגעקוועטשט זיין בלוט (אויפן מזבח) ווערט מען מחויב (כרת,. 
אוב מע עסט אים ווען ער איח פיגול, אָדער נותר, אָדער װוען דער מענטש איח) 
טמא, און מען איז מועל אין איס ביז ער ווערט ארויסגעפירט צום אש אָרט (ביתו 
הדע). ביים קרבן עולה פון א טויב שפּריצט מען ניט דאָס בלוט, נאָר מען קוועטשט 
עס אויס אויפן מזבח (זע פריער זבחים פּרק ו' משנה ה'). דערנאָך עסן ניט די כהנים 
דאָס פלייש, נאָר מען איז מקריב, מען פארברענט דעם גאנצן קרב איפן מזבח. 
ממילא, ווייל די כהנים טאָרן ניט עסן דאָס פלייש, איז מען דאַריבער מועל אין דעם 
קרבן. אָבער נאָכדעם וי דער קרבן איז פארברענט געװאָרן אויפן מזבח, נעמט מען 
דאָס אש דערפון און מען פירט עס ארויס אין אש אָרט (בית הדשן). פון דאמאָלס איז 
מען שוין מער ניט מועל אין דעם אש פון קרבן 

ג. פרים הנשרפים, די אָקסן-קרבנות וועלכע מען פארברענט, און די ציגנבאקן- 
קרבנות וועלכע מען פארברענט (און די משנה האָט פריער אין זבחים פרק ה' משנה 
בי געלערנט וועגן זיי), איז מען מועל אין זיי פון זינט מען האָט זיי סקדיש געווען 
ווען מען האָט זיי געשאַכטן זענען זי געװואָרן פעאיק (הוכשרו, פעאיק, זיי קאָנען 
ווערן פסול (אויב עס רירט זי אָ) א טבול יום אָדער א מחוסר כיפורים, אָדער ווען 
זיי איבערנעכטיקן (בלינה). אלץ אזוי װוי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה א' און 
ב' װעגן קרבן חטאת עוף און קרבן עולת עוף. װאָס מען מיינט מיט פרים הנשרפים 
און שעירים הנשרפים (אָקסן-קרבנות וועלכע מען האָט פארברענט און ציגנבאָקן 
קרבנות װעלכע מען האָט פארברענט ניט אויפן מזבח, זע פריער אין זבחים 
פּרק ה' משנה ב'. החה דמן נאָכדעם וי מען האָט געשפּריצט זייער בלוט (אינווייניק, 
אין היכל, וי מיר לערנען אין זבחים פרק ה' משנה ב') איז מען מחויב אויף זיי (אויב 
מען עסט זיי ווען זי זענען) פיגול, אָדער נותר, אָדער ווען דער מענטש איז) טמא; 


209 מעילה ב תט 
וּמוֶלִין בְּהֵן בְּבִית הִדֶּשְׁן עד שִׁיִֵּד | מולין בְּעֹרָה, אֶבֶל מועלִין בִּבָּׂ 
הַבֶּשָׂר: ‏ הָעֹלָה מוֹעַלִין בָּהּ | עד שֶׁיֵצֵא לְבִית הִדְּשְׁן: ךן חַטָּאת 
מִשׁקרשֶׁה. ִשְׁחָמָה, הִכְשְׁרָה | וְאֶשָׁם וְובְחֵי שַׁלָמֵי צִבּוֹר מועלין 
לְהִפֵָּל בִּטְוּל יוֹם וּבִמְחִפֵּר כִּפּרִים | בֶּהָן מִשׁהְקְרְּשׁוּ. נִשְׁחֲטוּ, הִכְשְׁרו 
וַּלִינָה, ‏ גזרֵק ‏ דָּמָהּ, חיבִין עֲלֶיהָ | לְהמֵָּט. ִּטְכוּל יוֹ וּבִמְחִפֵר כּפָרִים 
מִשׁוּם פַּנּוּל נוֹתָר וְשָמֵא, וְאִין וּבַלִינָה. מָרֵק דָּמִן, חִיבִין עֲלֵיהָן 





און מען איז מועל אין זייער פלייש אין אש-אָרט (בית הדשן, אין פארברענונגס-אָרט), 
ביז דאָס פלייש וװוערט צעגאנגן (/יותך", ביז דאָס פלייש װוערט פארברענט אױף 
קוילן). דאָס פלייש פון די פּרים און שעירים הנשרפים עסן ניט די כהנים: דארי" 
בער איז מען מועל אין דעם פלייש. וי מיר האָבן געלערנט אין זבחים פּרק ה' משנה 
ב' פירט מען ארויס זייער פלייש אין דרויסן פון ירושלים צו אן אָרט ,,בית הדשןי 
(אש-אָרט) און דאָרט פארברענט מען זיי. זאָגט די משנה אז ביז דאָס פלייש ווערט 
פארברענט אויף קוילן איז מען אלץ מועל אין דעם. אָבער נאָכדעם וי עס איז שוין 
געװאָרן קוילן איז מען אין דעם ניט מער מועל, | 

ד. העולה, דער קרבן עולה (פון א בהמה) איז מען מועל אין אים פון זינט מען 
האָט אים מקדיש געוען; ווען מען האָט אים געשאָכטן איז ער געװאָרן פעאיק 
(ער קאָ) צו ווערן פסול (אױב עס רירט אים אָן) א טבול יום אָדער א מחוטר כיפו- 
רים, אָדער ווען ער איבערנעכטיקט (בלינה). דאָס איז אלץ אזוי וי ביי די קרבנות, 
וועגן וועלכע מיר האָבן געלערנט פריער אין משנות א', ב', ג'. נזדק דמה, נאָכדעס 
װי מען האָט געשפּריצט זיין (דעס קרבן עולה'ס) בלוט (אויפן מזבח), וװוערט מען 
מחויב אױף אים (אױב מען עסט איס ווען ער איז) פיגול, אָדער נותר אָדער (ווען 
דער מענטש איז) טמא. ביי א קרבן עולה פון א בהמה שפּריצט מען דאָס בלוט אויפן 
מזבח, דערנאָך שינדט מען אָפּ די פעל, וועלכע מען גיט אוועק צו די כהנים, אָבער 
דאָס פלייש עסן ניט די כהנים. נאָר די גאנצע בהמה צעשניידט מען אויף שטיקער 
און מען טראָגט זיי ארויף אויפן מזבח און דאָרט איז מען זיי מקטיר (מען פארברענט 
זי), ואין מועלין, און (נאָכדעם וי מען האָט געשפריצט דאָס בלוט) איז מען מער ניט 
מועל אין דער פעל (פון קרבן עולה). ווייל וי מיר האָבן פריער געזאָגט געהערט די 
פעל צו די כהנים. אבל, אַָבער מען איז מועל אין פלייש ביז (מען האָט עס פארברענט 
אױפן מזבח און מען האָט דערפון ארויסגעפירט דאָס אש) צום אָרט. בכלל איז 
פאראן דער דין אז ,,אין לך דבר שנעשה מצותו ומועלין בו", אז אויב ביי א קרבן" 
זאך איז אָפּגעטאָן געװאָרן אלץ װאָס מען האָט געדארפן טאָן דערמיט איז מען ניט 
מער מועל אין דעם. נאָכדעם וי מען האָט שוין פארברענט דאָס פלייש און ארויס- 
געפירט דאָס אש, הייסט שוין אפּגעטאָן אלץ ביים קרבן און עס איז דאביי ניט מער 
פאראן קיין מעילה, 

ה. חטאת, דער קרבן חטאת (פון א בהמה) און דער קרבן אשס (פון א בהמה) 
און די קרבנות שלמי ציבור (די צוױי שעפּסלעך װאָס מען ברענט אים יום טוב 
שבועות צוזאמען מיט די צויי ברױטן, די שׂתי הלחם), איז מען מועל אין זיי פון 
זינט מען האָט זי מקדיש געווען די דאָזיקע דריי סאָרטן קרבנות, חטאת, אשם און 
שלמי ציבור הייסן ,, קדשי קדשים", און אויפן מזבח איז מען מקריב נור די אימורים 
(די פעט-טיילן פון דער בהמה), אָבער דאָס פלייש עסן די כהנים. זאָגט די משנה אז 
פון זינט מען האָט זיי מקדיש געווען איז מען מועל אין זיי, וי עס איז דער דין ביי 
קרבנות קדשי קדשים (זע אין דער הקדמה צו דער מסכתא, און פריער פּרק א' 
משנה ד'). נשחטו, נאָכדעם וי מען האָט זי געשאָכטן זענען זי געװאָרן פעאיק 
(פעאיק, זי קאָנע) ווערן פּסול (אױב עס האָט זי אָנגערירט) א טבול יום אָדער א 
מחוסר כיפורים, אָדער זיי האָבן איבערגענעכטיקט (בלינה); פון זינט מ'האָט געשפריצט 
זיער בלוט, איז מען מחױב (כרת) אױף זי (אױב מען האָט יי געגעסן ווען זײ 


10 מעילה ב / תי 
מָשׁוֹם פָּגוּל וְנוֹתֶר ְשָמָא. אִין | כַּפּוּרִים וְלִשְׁחוֹט עֲלֵיהָן אֶת הַזְבַח. 
מוֹעַלִין בַּבֶּשֶׂר. אֲבֶל מועלִין | רק דִּמֶןשׁל כְָּשִׂי. חַָּבִיץ עליקן 
בָּאַמוּרִים עד שׁיֵצְאוּ לְבֵית הַדְּשׁן : | מִשׁוּם פַּגוּל נוֹתֶר וְטָמֵא, וְאִין בֶּהָ 
שְׁתֵּי הַפֶּחֶם מועלץ בְּהֵן | מְעֵילָה: ז לָחָם הַפָּנִים מועַלִין בּו 
מִשָּׁהְקדְּשׁוּ . קרמוּ כַתּנּּר, הִכְשְׁרוּ | מִשְׁהִקְדֶּשׁ. קָרִם בַּתּנוֹר, הִכְשֶׁר 
לְהִָּסֵס בַּטְנוּל יֹם וּכִמְְמֵּר | לְהִפָּסֵל כִּטְכוּל יוֹם וּבִמֶחְסֵר כּפוּרִים 


זענען) פיגול אָדער נותר אָדער ווען דער מענטש װעלכער עסט זײ איז) טמא. 
ביז איצט איז עס אזוי װי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ד' ביים קרבן עולה. 
אין מועלין, מען איז ניט (נאָכדעס וי מען האָט געשפּריצט זייער בלוט) מועל (מער) 
אין זייער פלייש. ווייל וי מיר האָבן פריער געזאָגט מעגן דאמאָלס די כהנים עסן זייער 
פלייש. אבל, אָבער מען איז מועל אין זייערע אימורים װועלכע מען איז מקטיר, 
מען פארברענט אויפן מזבח) ביז זי ווערן ארויסגעפירט נאַכדעם וי זי זענען פאר. 
ברענט געװאָרן) צום אש-אָרט. מחמת די אימורים טאָרן די כהנים ניט עסן נאָר מען 
איז זיי מקטיר אויפן מזבח, 

ו שתי הלחס, די צוױי ברויטן (די צויי חלות, וועלכע מען ברענגט אין בית 
המקדעש איס שבועות, מען באקט זיי ערב יום טוב, און מען ברענגט זי אים שבועות 
צוזאמען מיט צויי שעפּסלעך, און נאָכדעם װי מען האָט געשפריצט דאָס בלוט 
פון די שעפסלעך, עסן די כהנים די חלות), איז מען מועל אין זי פון זינט מען 
האָט זיי מקדיע געווען. פון זינט מען האָט מקדיש געווען דאָס מעל, געזאָגט, אז עס 
זאָל זיין הקדש פאר די שתי הלחם. וועגן די שתי הלחם זע פריער אין מנחות פּרק 
די משנה ג'. קרמו, פון זינט עס האָט זיך אויף זיי פארצויגן א הייטל אין אויוון (ווען 
מען האָט זיי גענומען באקן אין אויוון איז געװאָרן אויף זיי א ברוין, הארט הייטל, 
קרמו, פון ,קרוס", א הייטס, זענען זיי געװאָרן פעאיק (קאָנען זיי) פסול ווערן 
(אויב עס האָט זיי אָנגערירט) א טבול יום אָדער א מחוסר כיפורים. ווייל פֿון דאמאָלס 
אָן הייסן זיי שוין ,.לזם", ברויט. דאָ זאָגט ניט די משנה ,ובלינה", ,,דורך איבער" 
נעכטיקן", ווייל דאָס ברויט באקט מען ערב יום טוב און זיי נעכטיקן יאָ איבער ביז 
| צומאָרגנס יום טוב שבועות. ולשחוט, און (פון זינט זי האָבן באקומען דאָס הייט? 
זענען זיי גוט, הייסן זיי שױן ,לחס", ברױט, אז מען קאָ) שעכטן אױף זי (צוליב 
זיי) דעס קרבן. מען מיינט שעכטן די צוויי שעפּסלעך, וועלכע מען ברענגט אים שבו" 
עות צוזאמען מיט די ברויטן. נזרק, נאָכדעם וי עס איז געשפריצט געװאָרן (אויפן 
מזבח) דאָס בלוט פון די (צוויי) שעפסלעך, איז מען (אויפן ברויט) חייב (כרת, אוב 
מען עסט זיי) ווען זיי זענען פיגול, אָדער נותר, אָדער (ווען דער מענטש וועלכער עסט 
זיי איז) טמא. מחמת פון דאמאָלס אָן הייסן זיי שוין א געמאכטער קרבן, וועלכן די 
כהנים קאָנען שוין עסן. ואין בהן, און (פון זינט מען האָט געשפריצט דאָס בלוט פון 
די שעפּסלעך אויפן מזבח) איז מען ניט מער מועל אין זי (אין די ברויטן). ווייל דא" 
מאָלס מעגן די כהנים זיי שוין עסן. 

ז לחם הפנים, די (צוועלף )ברויטף (לחם הפנים, וועלכע מען האָט געבאקן יעדן 
ערב שבת און אום שבת האָט מען זיי געבראכט אין בית המקדש צוזאמען מיט צוויי 
לעפל, בזיכין, מיט וויירויך לבונה, און זיי זענען געלעגן ביז איבעראכטאָג שנת, און 
דאמאָלס האָט מען מקריב געווען אויפן מזבח די לעפל מיט וױירױך, און דערנאָך 
האָבן די כהנים געגעסן די בריטן), איז מען מועל אין זי פון זינט מען האָט זי 
מקדיש געווען (מען האָט געזאָגט אויפן מעל אז עס זאָל זיין הייליק). וועגן די צוועלף 
ברויט פון לחם הפּנים און די לעפל (בזיכין) מיט וויירויך זע פריער אין מנחות פּרק 
ג' משנה ו' און פּרק י"א משנה אי און משנה זי. קרם, פון זינט זי (די ברויטן) האָבן 
באקומען א הייטל אין אויוון, זענען זיי געװאָרן פעאיק (קאָנען זיי) פסול װערן 
(אויב עס רירט זי אָ) א טבול יום אָדער א מחוסר כיפורים. אויך דאָ זאָגט ניט די 
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ילְהִפָּדַר על גבִּי הִשֶׁלֶחָן. קָרבו 
הַבְֵּיכִין, חַיָבִין עלָיו מָשׁוּם פְּגוּל 
נוֹתֶר ‏ וְמָמָא, וְאִין בּוֹ מֶעֵילָה: 
חן הַמְּנָחוֹת מועלִין בּהן מִשִָּׁקְְשוּ 
קָדֹשׁוּבַכְּלֵיי הִכְשְׁרוּ לפָּסֵל בִּטְבוּל 
יוֹם וּבִמְחֶפַּר כִּפּוּרִים וּנַלִינָה. קָרַב 


מעילה 3 





תיא 
הַקּוֹמִץ. חַיְבִין עֲלֵיהָן מִשׁוּם פִּנוּל 
נוֹתֶר וְטָמֵא. וְאִין מועלִין בַּשׁירִים 
אֲכָל מועֲלין ַּקומֶץ;ער שׁיצא לְבֵית 
הִדָּש: סן הַקִֹּמֶץ. וְהַלְּבוֹנָה, 


וְהַקִּטוֹרֶת, וּמִנְחַת כֹּהֲנִים, וּמִנְחַת 


כֹּהֵן מְשִׁיחַ, וּמִנְחַת נְסָכִין. מוֹעַלִין 


משנה ,ובליגה", ,,און דורך איבערנעכטיקן", ווייל מען באקט זיי דאָך ערב שבת 
און זיי נעכטיקן יאָ איבער און מען ברענגט זיי אין בית המקדש און מען לייגט זי 
ארויף אויפן טיש אים שבת. ולהסדר, און (פון זינט זיי האָבן דאָס הייטל) קאָן מען זי 
שוין לייגן אויפן טיש, אין בית המקדש, ווייל זֵיי הייסן שוין ,,ברויט", ,,לחם". קרבו, 
פון זינט מען האָט מקריב געווען (פארברענט אויפן מזבח) די לעפעל (מיט ווירויך, 
איבעראכטאָג שבת), איז מען חייב (כרת) אויף זיי (אױף די ברױיטן, אב מען עסט 
די ברויטן ווען זיי זענען פּיגול אָדער נותר, אָדער (ווען דער מענטשש וועלכער עסט 
זי איז) טמא, און (פון דאמאָלס אָ) איז מען (מער) ניט מועל אין זיי (אין די ברויטן. 
ווייל די כהנים מעגן זיי דאמאָלס עסן. וועגן דעם וי אזוי עס ווערט פיגול ביי שתי 
הלחם און לחם הפּנים זע פריער אין מגחות פּרק ב' משנה ב', | 
ח. הממנחות, די מנחות (קרבנות פון מעל), איז מען מועל אין זיי פון זינט 
מען האָט זיי מקדישש געווען. פון זינט מען האָט געזאָגט אויף דעם מעל, אז עס זאָל 
זיין הײליק פאר דעם מנחח-קרבן, וועגן מנחה-קרבנות זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
מנחות. קדשו, פון זינט מען האָט זיי (די מעל קרבנות, די מנחות) געהײיליקט אין א 
כלי (מען האָט דאָס מעל אריינגעלייגט אין א הײליקער כלי שרת), זענען זיי גע- 
װאָרן פעאיק (קאָנען זיי) פסול ווערן (אױב עס האָט זי אָנגערירט) א טבול יוס 
אָדער א מחוסר כיפורים, אָדער אב זי האָבן איבערגענעכטיקט (בלינה). דאָס 
אריינלייגן דאָס מנחה-מעל אין דער הײיליקער כלי מאכט עס װי א בהמה-קרבן װאָס 
מען האָט אים געשאָכטן. קרב הקומץ, אויב (נאָכדעם וי דער כהן האָט אראָפּגענומען 
פון דער מנחה די פולע האנט מעל, דעם ,קומץ") האָט ער מקריב געווען דעם קומץ 
(אױף דעם מזבח), איז מען חייב (כרת, אױב מען עסט דאָס מנחה-מעל וען 
עס איז) פיגול אָדער נותר אָדער ווען דער מענטש וועלכער עסט עס איז) טמא. מחמת 
דאָס מקטיר זיין אויפן מזבח דעם קומץ פון א מנחה איז אזוי וי מען שפּריצט אויפן 
מזבח דאָס בלוט פון א בהמה-קרבן. וועגן קומץ זע אין דער הקדמה צו מסכתא מנחות, 
ואין מועלין, און (נאָכדעם װווי מען האָט מקטיר געווען דעם קומץ אויפן מזבח) איז מען 
מער ניט מועל אין די שיריים (אין דעס איבערגעבליבענעס מנחה-מֶעל). וייל די 
כהנים מעגן דאמאָלס עסן די שיריים, און עס איז אַזױ װי דאָס פלייש פון א קרבן 
חטאת נאָכדעם װי מען האָט געשפּריצט דאָס בלוט, װי מיר האָבן געלערנט פריער 
אין משנה ה'. אבל, אָבער מען איז מועל אין קומץ (אין דעם פולע האנט מעל) ביז 
(מען האָט אים מקטיר געווען, פארברענט אויפן מזבח און) מען האָט (דאָס אש דערפון) 
ארויסגעפירט צום אש-אָרט. אזוי װוי פויער אין משנה ה' ביי די אימורים פון קרבן 
חטאת. 
| ט. הקומץ, דער קומץ (דִי פולע האנט מעל פון א מנחה װאָס מען איז מקטיר 
אויפן מזבח), והלבונה און דער וױירויך ואָס מען ברענגט מיט אַ מנחה און מען איז 
עס מקטיר, מען פארברענט עס איפן מזבח), און די קטורת (די בשׂמים װאָס מען 
איז יעדן טאָג מקטיר אויפן מובח), און די מנחה פון א כהן (ואָס א כהן ברענגם), 
און די מנחה פון כהן גדול (מנחת כהן משוח, װאָס דער כהן גדול ברענגט יעדן 
טאָג אין בית המקדש), און די נסכים:מנחה (ואָס מען ברענגט מיט די בהמות- 
קרבנות פון א עולה אָדער פון שלמים), איז מען מועל אין זיי פון זינט מען האָט זי 
מקדיש געווען פון זינט מען מען האָט געזאָגט מיטן מויל אז זיי זאָלן זיין הייליק 


12 
ְּהָן משְֶׁקדְשּׁ. קרְשׁוּ ַכְלִיהָכְשּ 
לִפָּסֶל בִּטְכוּל יוֹם וּכִמְחְסַּר כִּפּּרִים 
בַלִינָה, וְַיָּבִן עֲלֵיהְן מִשׁוּם נוֹתֶר 
ּמָשׁוּם טָמָא, וּפְגוּל אִין בָּהָן, זֶה 
הַכְּלֶל. כֶּל שֶׁיּשׁ לו מַתִּירִין. אִין 


א וְלֹר חַטָּאת וּתְמוּרַת חַטָּאת 
וְחַטָּאת שֶׁמַּתוּבְעָלֶיהָ יָמוּתוּ. ֲָׁבָרָה 
שְׁנָתָהּ וְשָׁאֶכְרֶה וְשָׁנמְצאת בַּעֲלַת 
מוּם אִם מִשִׁנְפְּרוּ הַבְּעלִים, תָּמוּת, 


מעילה ב-ג 





פרק ג 





תיב 
חַיבִין עָלָיו מִשׁוּם פִּנוּל נוֹתֶר וְטָמֵא 
עַד שִׁיקרִינוּ ממִּירָיהו וְכֶל שְׁאֵין לו 
מַתִּירין, כִּיוְן שֶׁקָּרֵשׁ בּכְּלֵי חַיָבִין 
עָלָיו מַשׁוּם נוֹתֶר וּמְשׁוּם טָמֵא, 
וּפְגוּל אִין בּוֹ: 

וְאִינָה עוֹשֶׂה תְמוּרָה, וְלֹא נְהֲנִים 
וְלֹא מוֹעֲלִין. וְאִם ער שֶׁלֹא כִפְּו 
הַבְּעָלים, תִּהְעָה עֶר שִׁתִּסְתְּאָב 
וְתִמֶּכֵר וְיָבִיא בְדָמֶיהָ אֶחָרֶת, וְעוֹשֶׂה 


(ביים קומץ איז עס פון זינט מען האָט אויף דער גאנצער מנחה געזאָגט אז זי זאָל זיין 
הייליק). די דאָזיקע אלע אויסגערעכנטע זאכן דאָ אין דער משנה איז מען מקטיר 
אויפן מזבח, מען פארברענט זיי אויפן מזבח. זע וועגן מנחת כהנים און מנחת כהן 
המשיח און מנחת נסכים אין מסכתא מנחות פּרק ו' משנה ב'. קדשו פון זינט מען 
האָט זיי אריינגעלייגט אין א הייליקער כלי (שרת), זענען זי געװאָרן פעאיק 
(קאָנען זיי) פסול ווערן (אוב עס האָט זי אָנגערירט) א טבול יום אָדער א מחוסר 
כיפורים, אָדער אוב זיי האָבן איבערגענעכטיקט (בלינה); און (פון דאמאָלס אָן) איז 
מען חייב (כרת, אױב מען עסט זי ווען זי זענע) נותר אָדער ווען דער מענטש 
וועלכער עסט זיי איז) טמא. אָבער ביי די דאָזיקע זאכן איז פאראן א דין, וועלכער. 
איז אנדערש פון די שיריים פון א מנחה, דהיינו: ופיגול, און עס איז ניט פאראן ביי זי 
קיין פיגול אויב למשל דער כהן האָט קומץ געווען א מנחה מיט דער פּסולער מח" 
שבה צו עסן פון דער מנחה נאָך דער צייט, צו מאָרגנס, און מען עסט דעם קומץ דער" 
פון איז מען ניט חייב קיין כרת צוליב פיגול. דאָסזעלביקע איז ניט פאהאן קיין 
פיגול ביי די אנדערע זאכן, וועלכע מען איז בכלל ניט קומיץ. זה הכלל, דאָס איז דער 
כלל יעדע מאך פון א קרב) װאָס האָט אנדערע זאכן וועלכע זענען זי מתיר (למשל, 
דאָס פלייש פון א קרבן האָט דאָס בלוט, װאָס דורך דעס שפריצן דאָס בלוט ווערט 
דאָס פלייש מותר צום עסן אָדער ביי א עולה ווערט דאָס פלייש מותר אז מען זאָל 
עס מקמיר זיין אויפן מזבח), איז מען חייב (דארויף כרת) צוליב פיגול און נותר 
און טמא נור ערשט נאָכדעס וי מען האָט מקריב געווען די דאָזיקע מתיר זאכן (די 
;מתירים"): און די זאך פון א קרבן) װאָס האָט ניט קיין אנדערע זאכן װאָס זאָלן זי 
מתיר מאכן (מחמת זי, די זאך אליין איז פאר זיך דער מתיר, װי די אלע אויסגערעכנ- 
טע זאכן פריער אין דער משנה), איז וי נור מען האָט זײ אריינגעלייגט אין דער 
הייליקער כלי איז מען חייב (כרת) אויף זיי צוליב נותר און טמא, אָבער קיין פיגול 
איז ניטאָ ביי זיי די דאָזיקע הלכה וועגן ,,מתירים" און פיגול און די זאכן װאָס ווערן 
אויסגערעכנט דאָ זענען מיר מפרש אין מסכתא זבחים פּרק ד' משנה ג" 
פרק 4 

א. ולד, דאָס קינד פון א קרבן חטאת, און די תמורה פון א קרבן חטאת, און א 
קרבן חטאת װאָס זיין בעל הבית איז געשטאָרבן, זאָל מען לאַזן פגר; און א (קרבן 
חטאת) עלטער פון אַ יאָר וװוען מען איז אים געגאַנגען שעכטן או אַ (קרבן 
חטאת) וועלכער איז פארלוירן געװאָרן און מען האָט אים געפונען א בעל מוס (ער 
האָס א פעלער), אױב דער בעל הבית האָט שױן געבראכט אן אנדערן קרכן חםאת 
(שכיפרו הבעלים), זאָל מען אים לאָזן פגרן, און ער קאָן ניט מאכן קיין חמורה, און 
מען טאָר ניט הנאה האָבן פון אים און מען איז ניט מועל אין אים; און אוב איידער 
דער בעל הבית האָט געבראכט אַן אנדערן קרבן חטאת, זאָל ער זיך פאשן ביז ער 
וועט באקומען א פעלער, און מען זאָל אים פארקויפן, און מען זאָל ברענגן פאר זיין 
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תְמוּרָה, וּמוָעֲלִין בָּהּ: ב הַמַּפְרִישׁ לכו לָיִם הִמָּלַח, לֹא נָהָנִים וְלֹא 
מָעוֹת לִנירוּתוֹ, לא נְהָנִין וְלֹא מועלִין בָּהָן, דְּמִי עוֹלָה יָבִיאוּ עוֹלָה 
מועַלִין, מִפְּני שָׁהֵן רְאּין לָבֹא כְפְן מזעל הו , דְּמִי שְׁלָמִים יָבִיאו 
שְׁלָמִים. מָת, הי סְתוּמִים, יל שְׁלָמִים, וְנָאֲכָלִים ליום' אֶחָד וְאִין 
לִנרָבָה, הָיוּ מִפּוֹרָשִׁים, דְּמִי חַטָאת | טֶעוּנִין לְחֶם; 





געלט אן אנדערן (קרבן חטאת), און ער קאָן מאכן תמורה, און מען איז מועל אין אים 
די דאָזיקע משנה האָבן מיר געהאט פריער אין מסכתא תמורה פּרק ב' משנה א' און 
דאָרט געבן מיר דעם פּירוש צו איר. דאָרט איז די משנה געלערנט געװאָרן צוליף 
דעם דין צי דער קרבן חטאת קאָן יאָ מאכן תמורה צי ניט, און דאָ ווערט די משנה 
געלערנט צוליב דעם דין צי מען איז מועל אין אים צי ניט, 

ב. המפריש, אז איינער שיידט אִפּ געלט פאר זיין נזירות (צו ברענגן דערפאר 
די קרבנות װאָס א נזיר דארף ברענגן צום סוף פון זיין נזירות), טאָר מען ניט 
הנאה האָבן פון זי און מען איז ניט מועל אין זײי. א נזיר הייסט אינער וועלכער 
זאָגט: ,,איך זאָל זיין א נזיר". אזא נזיר טאָר 20 טעג ניט טרינקן קיין וויין, נישט 
אָפּשערן זיך און ניט מטמא זיין זיך צו טויטע מענטשן (ניט אָנרירן זיי, ניט זיין מיט 
זי אונטער איין דאך, ניט טראָגן זיי). נאָך די 20 טעג דארף דער נזיר ברענגן 
קרבנות אין בית המקדש, און ער ווערט אויס נזיר. די קרבנות זעגען א חטאת, א 
עולה און שלמים. זאָגט די משנה אז אויב א נזיר האָט אָפּגעשײדט געלט, מקדיש געווען 
דאָס געלט, צו ברענגן דערפאר די קרבנות צום סוף פון זיין נזירות, די נזירות- 
קרבנות, טאָר מען פון דעם געלט ניט הנאה האָבן, אָבער אויב מען האָט הנאה דער- 
פון איז מען ניט מועל. און די משנה גיט דעם טעם דערצו!: מפּני, ווייל מען קאָן פאר 
דעם גאנצן געלט ברענגן שלמים. מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה צו דער מסכתא 
אז א שלמים-קרבן איז קדשים קלים און מען איז ניט מועל אין דעם. דאריבער 
זוייל אויף יעדעס ביסל געלט פאר די נזירות-קרבנות קאָן מען דאָך זאָגן אז דאָס 
איז דאָס געלט פאר דעם קרבן שלמים, דאריבער איז מען ניט מועל, אן אנדערער 
טייטש איז, ווייל דער נזיר קאָן פאר דעם גאנצן געלט ברענגן איין קרבן-שלמים- 
בהמה, און דעם חטאת און די עולה קאָן ער ברענגן פאר אנדער געלט. מת, אױיב 
(נאָכדעם וי דער נזיר האָט אפגעשיידט דאָס געלט פאר זיינע נזירות-קרבנות) איז 
ער געשטאָרבן, אין אױב דאָס געלט איז געווען ניט-פונאנדערגעטיילטע (סתומים, 
עס איז ניט געווען באזונדער געלט פאר דעם חטאת, און באזונדער פאר דער עולה 
און באַזונדער פאַר דעם שלמים, נאָר צוזאמען געלט פאר אַלע), זאָל מען זיי אוועק- 
געבן אין נדבה (דקאסטן פון בית המקדש). דאָס איז א הלכה למשה מסיני, אז ניט- 
פונאנדערגעטיילטע נזירות-געלטער גייען אין נדבה-קאסטן פון בית:המקדש. זע 
פריער תמורה פּרק ג' משנה ג' און די. היו מפורשין, אויב דאָס געלט איז געווען פו- 
נאנדערגעטיילט (מפורשין, בפירושע, אביסל געלט באזונדער פאר דעם חטאת, און 
אביסל געלט באזונדער פאר דער עולה, און אביסל געלט באזונדער פאר דעם 
שלמים), זאָל מען דאָס חטאת-געלט אריינווארפן אין ים המלח (אין געזאלצענעם ים, 
פארניכטן). ווייל עס האָט דעם דין װי א חטאת, װאָס זיין בעל הבית איז געשטאָרבן, 
און מען דארף דעם קרבן חטאת לאָזן פּגרן און באגראָבן, דמי עולה, פאר דעס עולה- 
געלט זאָל מען ברענגן א קרבן עולה (און מ'איז מועל אין דעם), און פאר דעם שלמים- 
געלט זאָל מען ברענגן א קרבן שלמים, און ער (דער קרבן שלמים) ווערט געגעסן 
איין טאָג (דעם טאָג ווען מען ברענגט אים און די נאכט דערנאָך), און מען דארף 
ניט (מיטברענגן מיט דעם קרבן שלמים) קיין ברויט. דער קרבן שלמים האָט דעם 
דין וי נזיר-שלמים, אז מען עסט אים ניט מער וי איין טאָג און א נאכט (אנדערע 
שלמים עסט מען צוויי טעג און א נאכט); אָבער די מצות און קיכנס (רקיקי נזיר) 
װאָס א נזיר ברענגט מיט זיין קרבן שלמים דארף מען דערמיט ניט ברענגף וייל 
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{ רַבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמיין דשין מִוְבֵּחַ הַמְּנִימִ 
הַדֶּם קל בִּתְּחִלָּתוֹ וְחָמוּר בְּסוֹוֹ, | וְהַמְּנֹרָה. לֹא נהָנִין וְלֹא מוֹעֲלין, 
ְַנְָּכִים חוֹמָר בַּתְּחלֶתֶן וְקֶל בְּסוֹפְן. | הַמַּקרִּישׁ דשׁוּן בַּתְּחִלֶּה. מיעֲלִים 
הַדְּבַּתְּחִלֶּה אַיןמועַלִיםבּויְצָאלְנְחֵל | בּוֹ. תּוֹרִים שֶׁלֹא הַנָּיַע זְמַנן וְּני 
קדרוֹן מוֹעֲלִים בֹּ. הַנְּסָכִים בּתּחפֶּה | יוֹנָה שָׁעֲבַר זְמֵנֶּן. לא נָהֲנִין ולא 
מוְעֲלִים בָּהָן, יָצְאוּ לְשִׁיתִין אִין | מוֹעֲלִין. רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַר. תּוֹרין 
מוֹעַלִיןכָּהֶם: שָׁלֹא הנּיַע ְמִנּן מועלין בְָּן. וְּנֵ 


די תורה (במדבר ו') זאָגט ,,ונתן על כפי נזיר", און מען זאָל עס געבן אויף די הענט 
פון נזיר", און דער נזיר לעבט דאָך ניט. זע מסכתא נזיר פּרק די משנה ד', 

ג; ר' ישמעאל זאָגט, אז ביי בלוט (פון א קרבן) איז גרינגער אין אָנהייב (איי- 
דער מען האָט עס געשפּריצט אויפן מזבח) און עס איז הארבער צום סוף (דערנאָך, 
און ביי נסכיס-וויין (װואָס מען גיסט אויפן מזבח) איז הארבער פריער (איידער מען 
גיסט עס) און עס איז גרינגער דערנאָך. און די משנה דערקלערט עס. הדם, דאָס בלוט 
(פון א קרב) איז מען אין אָנהייב (איידער מען שפריצט עס) ניט מועל אין דעם; 
אָבער) ווען (מען האָט שוין אָפּגעשפריצט דאָס בלוט או) עס אין (דורך דעס קא- 
נאל אין בית המקדש-הויף) ארויסגערינען צוס קדרון- טאָל (װאָס איז געווען אויסער 
ירושליס) איז מען מועל אין דעם. דאָס איז נור מדרבנן. זע מסכתא יומא פּרק ה' 
משנה ו'. הנסכים, דער נסכיס וויין איז מען פריער (איידער מען גיסט אים אויפן 
מזבח) מועל אין אים, (אָבער) ווען ער איז אראָפּ אין דעס אָפּגרונט (שיתין) איז מען 
ניט מועל אין אים. אויפן מזבח איז געווען א לאָך, דורך וועלכן דער וויין איז אראָמ- 
גערינען, אונטן, אין אן אונטערגרוגט, װאָס האָט געהייסן ,,שיתין". אויב מען נעמט 
| פון דאָרט ארויס דעם וויין און מען האָט הנאה פון אים איז מען ניט מער מועל אין 
אים. זע מסכתא סוכה פּרק ד' משנה ט"י 

ד. דישון, דאָס אש פון דעם אינוױיניקסטן מזבח (וועלכער איז געשטאנען אין 
היכל, און מען האָט אויף אים מקטיר געווען קטורת, און (דאָס אש פון דער) מנורה 
(אין וועלכער מען האָט געברענט קנייטלעך אין אײיל, און מען האָט יעדן טאָג אויס- 
גערייניקט דאָס אש סיי פון אינווייניקסטן מזבח און סיי פון דער מנורה) טאָר מען ניט 
הנאה האָבן דערפון, און מען איז ניט מועל אין דעם. מען מיינט נאָכדעם וי מען האָט 
ארויסגעטראָגן דאָס אש פון דאָרט. המקדיש, אז איינער איז מקדיש װאָגט אז עס זאָל 
זיין הײיליק) אש באלד פון אָנהייב, איז מען מועל אין דעם. אויף דער דאָזיקער שווע- 
רער משנה זענען פאראן עטליכע פּירושים. איין טייטש איז, אז מען מיינט אז ער 
האָט מקדיש געווען סתם אש. דער פירוש איז שװער, וייל צו-װאָס לערנט דאָס 
די משנה 1 מיט װאָס איז אש אנדערש פון יעדער אנדערער זאך װאָס מען איז מקדיש 
צום בית המקדש! אן אנדערער טייטש איז, אַז איינער האָט מקדיש געווען געלט 
וויפיל דאָס אש פון מזבח הפּנימי און דער מנורה איז ווערט, און ער האָט עס געטאָן 
איידער מען האָט עס ארויסגענומען און דערנאָך האָט מען עס אַרױסגענומען, און 
אַן אַנדערער מענטש האָט הנאה געהאַט פון אש, איז ער מועל, ווייל ער האָט דאָך 
פארקלענערט זיין געלט:ווערט, און מען וייסט ניט ויפיל דער ערשטער האָט 
צו באצאָלן. אויך דער דאָזיקער פּירוש איז שווער. -- תורים, אז איינער האָט מקדיעם 
געווען (פאר א קרבן עולה) טערקל-טויבן (תורים) װאָס זייער צייט איז נאָכניט גע- 
קומען (איידער זיי זענען געואָרן גענוג אלט אז מען זאָל זיי מעגן מקריב זיין, אָדער 
יינגע טױבן (בני יונה) נאָכועס וי זײיער צייט איז שין אריבער ווען מען טאָר זי 
שיןניט מקריב זיין), טאָר מען ניס הנאה האָבן פון זי און מען איז ניט מועל אין זײ. 
ווייל בשעת ער האָט זיי מקדיש געווען האָבן זיי ניט געטויגט פאר א קרבן. ועגן 
דער צייט פון ,,תורים" און בני יונה, זע פריער חולין פּרק א' משנה ה'. ר' שמעון 
זאָגט, אז טערקל-טויבן, װאָס זייער צייםט איז נאָכניט געקומען איז מען מועל אין זי 
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יונֶה שָׁעֲכַר זְמִנֶּן לֹא נָהָנִין ולא 
מועלִין: ךן חֲלֵב הַמַּקְדְּשִׁין וּבִיצִי 
תוֹרִין. לֹא נָהָנִים וְלֹא מוְעֲלִים. בַּמָּה 


דְבָרִים אַמוּרים, בִּקרְשִׁי מוְבַּחַ. אָבֶל 


בַּקדְשִׁי בָדֶק הַבַּיית, הִקְדּישׁ ַּרְנְנוֹלַת, 


מעילה ג 


תטו 
מעלן נָּהּ וּכְחֲלְכָהּ: | כָּל הָרְאוּי 
לַמְִּבָחַ וְלֹא לְבָדֶק הַבַּיִת, לְכָרֶק 
ֵַּית ולא לַמִוְבח לא לַמִּוְֵּח וְלֹא 
לֶבֶדֶק כבַּיִת. מוֹעַלִין בּוֹ. כִּיצַד? 
הִקְדִּישׁ בּוֹר מָלֵא מַיִם, אַשְׁפָּה 





מועלִין בְּהּ וּכְכִיצְחָהּ. חֲמוֹר, | מְלֹאָה זָכָל, שׁוֹבֶך מָלֵא יוֹנִים, אִילְן 


װוי"ל זי קאָנען דאָך ווערן גוטע קרבנות, נאָכדעם וי די צייט וועט אָנקומען), אָבער 
ויינגע טויבן (בני יונה) וואס זייער צייט אין שוין אריבער טאָר מען ניט הנאה האָבן 
פון זיי און מען קאָן ניט מועל זיין אין זיי. מחמת זיי קאָנען דאָך קײינמאָל מער ניט 
זיין קיין גוטע קרבנות. | 

ה. חלב, די מילך פון קרבנות (מען האָט מקדיש געווען א בהמה א נקבה פאר 
א קרבן און מען האָט געמאָלקן פון דער בהמה מילך), און אייער פון טערקל-טויבן 
(מען האָט מקדיש געווען טערקל-טויבן, תורים, פאר א קרבן אין זײיער ריכטיקער 
צייט, און זי האָבן געלייגט אייער), טאָר מען ניט הנאה האָבן פון זיי, אָבער (אויב 
מען האָט הנאה געהאט) איז מען ניט מועל אין זיי. די משנה זאָגט , אייער פון טערקל- 
טויבן",,. און ניט פון ,יינגע טויבן" (בני יונה) ווייל זיי זיינען דאָך יינג און קאָנען 
נאָכניט לייגן קיין אייער. במה, ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן? ביי מזבח-קרבנות (קדשי 
מזבח). אויב ער האָט מקדיש געווען די בהמה-נקבה גופא צי די טערקל:טויבן גופא 
פאר א קרבן. און ווייל די מילך און די אייער איז מען דאָך ניט מקריב אויפן מזבח, 
דאריבער איז מען אין זיי ניט מועל. אבל, אָבער ביי בדק-הבית-הקדש (אויב מען איז 
מקדיש ניט די בהמה אליין צי די טויבן אליין מקריב צו זיין אויפן מזבח, נאָר מען 
זאָל זיי פארקויפן און פאר דעס געלט זאָל מען קויפן א קרבן מקריב צו זיין), איז 
אױב ער האָט מקדיש געווען א הון איז מען מועל אין איר און אויך אין איר אײ, 
און אוב מען האָט מקדיש געווען אַן אייזל (אַ נקבה) איז מען מועל אין איר און 
אין איר מילך. אַזױ טייטש די גמרא די משנה, אַז ניט נור ווען מען האָט מקדיש גע- 
ווען צו בדק הבית (צום פארריכטן דאָס בית המקדש) נאָר אפילו ווען מען האָט 
מקדיש געווען צו פארקויפן די בהמה צי דעם עוף און פאר דעם געלט צו קויפן אַ 
קרבן, איז מען שוין אויך מועל אין די אייער און אין די מילך, ווייל אויך פאר דעם 
געלט פון די אייער און פון די מילך קאָן מען קויפן דעם קרבן. 

ו! כל, אַלע זאַכן) װאָס (מען האָט מקדישש געווען און עס) איז גוט פארן מזבח 
(מקריב צו זיין אויפן מזבח) און עס איז ניט גוט פאר בדק הבית (צו פאריכטן דערמיט 
דאָס בית המקדש), אָדער עס איז גוט פאַר בדק הבית און עס איז ניט גוט פאַרן 
מזבח, אָדער עס איז ניט גוט ניט פארן מזבח און ניט פאר בדק הבית, איז מען מועל 
אין דעם. און די משנה גיט באלד די ביישפּילן דערצו. כיצד, וי אזוי? אוב ער האָט 
מקדיש געווען א גרוב פול מיט וואסער. דאָס איז גוט פאר בדק הבית, צו מישן מִיט 
דעם וואסער ליים צו פאריכטן דאָס בית המקדש, אָבער פארן מזבח טיג עס ניט, 
ווייל גיסן װאַסער אויפן מזבח אים סוכות צו ניסוך המים מוז מען האָבן פליסיק ווא" 
סער פון מי השילוח. אשפה, א מיסט-פלאץ פול מיט מיסט. דאָס טוג ניט פארן מזבח 
און אויך ניט פאר בדק הבית. נאָר מען מוז עס פארקויפן, און פאר דעם געלט קויפן 
זאַכן פארן בית המקדש. שובן, א טויבנשלאג פול מיט טויבן די טויבן זענען גוט 
מקריב צו זיין אויפן מזבח. אָבער דער טויבנשלאג טויג ניט אפילו צו פארריכטן דאָס 
- בית המקדש, ווייל מען צעשטערט ניט אַ טייערן טויבנשלאג כדי צו נעמען די שטיי" 
נער צו פארריכטן דאָס בית המקדש. אילן, א בוים פול מיט פרוכטן. אויב די פרוכטן 
זענען איילבירטן צי וויינטרויבן קאָן מען מאכן פון זיי אייל צי ויין און עס מקריב 
זיין אויפן מזבח; אָבער דאָס האָלץ פון דעם בוים איז צו ווייך און עס טױג ניט צו 


216 
מָלֵא פֵירוֹת, שָׂדֶה מְלֵאֶה עֲשַׂבִּים, 
מועלִין כָּהֶם וּכָמַה שְֶּׁתובְן. אֲבֶל 
אִם הִקְדִּישׁ בּוֹר, וְאַחַר כַּךְ נִתְמַלֶּא 
מַיִם, אַשְׁפָּה, וְאַחַר כַּךְּ נִתְמַלְּאֶה 
זָבֶל, שׁוֹבֶךּ, וְאַחַר כַּךְּ נִתְמַלָּא יוֹנִים, 
אִילָן, וְאַחַר כַּךְ נִתְמַלֶּא מֵירוֹת, 
שָׂדֶה, וְאַחַר כַּךּ נִתְמִלְּאֶה עֲשַׂבִּים, 
מוֶעלין בְּהָן. וְאִין מוֶעלִין בְּמֵה 
שֶׁבְּתֹכְ. דּבְרֵי רַבִּי יְהוּרָה. רַבִּ 


מעילה ג 





תטז 
שִׁמְעוֹן אוֹמֵ, הַפּקְִּישׁ שָׂדָה וְאֵילֶף 
מוֶעלִיןבּהֶם וּכִגְּּלֵיהֶם, מִפְּנִ שָׁהן 
גִרּוּלֵי הָקְדְּשׁ. וְלֹד מעֲשֶׂרֶת לא 
ינק מִן הַמְעֲשֶׂרֶת, וְאֲחָרִים מִחְנַדְִּי 
ֵּן. וְלד מֶקְדְּשִׁין לא יַעַק מן 
ַמִּקְְִּׁי. וְאֲחָרִים מִתְנדְּבִין כן 
הַמּוַעֲלִים לא יֹאכְלוּ מִגְוֹגְרוֹת שָׁל 


הֶקְדֶּשׁ, וְכֵן פֶּרֶה לא תֹאכַל מִכַּרְשִׁינִי 


הֶקְדֵּשׁ: 


פארריכטן דערמיט דאָס בית המקדש. שדה, א פעלד פול מיט גראָזן. דאָס טויג ניט ‏ 
פארן מזבח און אויך ניט פאר בדק הבית. ביי די אלע זאכן זאָגט די משנה: מועלין 
בהן, מ'איז מועל אין זי (אויב מ'האָט הנאה פון א שטיקל ערד צי האָלץ װאָס מ'האָט 
אָפּגעריסן פון גרוב, צי פון מיסט-פלאץ, צי פון טױבנשלאג, צי פון בוים, צי פון 
פעלד) און אױך אין דעם װאָס געפינט זיך אין יי דאָס הייסט מען איז 
אויך מועל אויב מען האָט הנאה פון וואסער, צי פון מיסט, צי פון די טויבן, צי פון 
די פרוכטן, צי פון די גראָזן. אבל, אָבער אויב איינער האָט מקדיש געווען א (ליידיקן) 
גרוב און דערנאָך איז ער געװאָרן פול מיט וואסר, אָדער א מיסט-פּלאץ און דערנאָך 
איז ער געװואָרן פול מיט מיסט, אָדער א טױבנשלאג און דערנאָך איז ער געװאָרן 
פול מיט טיבן אָדער א בױים און דערנאָך איז ער געװאָרן פול מיט פרוכטן אָדער 
א פעלד און דערנאָך איז עס געװואָרן פול מיט גראָזן, איז מען מועל אין זיי און 
מען איז ניט מועל אין דעם װאָס געפינט זיך אין זיי. מען איז ניט מועל אין דעם 
וואסער צי אין מיסט, צי אין די טויבן, צי אין די פרוכטן, צי אין די גראָזן. מיר 
האָבן פריער געגעבן אז מען איז מועל נור אין דעם שטיקל ערד צי האָלץ װאָס 
מען האָט אָפּגעריסן פון גרוב צי פון בוים צי פון פעלד, ווייל אויב מען האָט הנאה 
פון א זאך װאָס איז מחובר צו דער ערד, װי ערד, פעלד, בוים, איז מען ניט מועל. 
ר' שמעון זאָגט, אז איינער אין מקדיש א פעלד צי א בױם איז ער מועל אין זי 
(אין פעלד צי אין בוים) און אויך אין זייערע געוויקסן וייל זי זענען געוואקסן פון 
הקדעו. אפילו ווען די געוויקסן זענען דערנאָך געוואקסן אויף דעם פעלד צי אויף 
דעם בוים, איז מען אויך מועל אין זיי. ולד מעושרת, דאָס קינד פון (א בהמה א נקבה 
װאָס מען האָט די בהמה אָפּגעשיידט פאר) מעשר (און די בהמה איז הייליק ווייל זי 
איז מעשר בהמה) זאָל דאָס (קינד) ניט זייגן פון דער מעשר בהמה. מען מיינט דאָ אַז 
דאָס קינד איז געבוירן געװאָרן איידער מען האָט די מוטער אָפּגעשײדט פאר מעשר, 
און דאָס קינד איז חולין, ניט הײיליק. וועגן מעשר בהמה זע בכורות פּרק ט' משנה א'. 
ואחרים, און עס זענען געווען אנדערע (מענטשן), וועלכע האָבן מנדב געווען אזױי 
די משנה ווערט געטייטשט, אז עס האָבן זיך געפינען גוטהארציקע מענטשן וועלכע + 
האָבן מנדב געווען מילך פאר די קינדער פון די בהמות-מעשר צו געבן זיי מילך 
צו טרינקן. ולד המוקדשין, דאָס קינד פון בהמות-קרבנות (און דאָס קינד אין גע- 
בױרן געװואָרן איידער מען האָט די מוטער מקדיש געווען) זאָל ניט זייגן פון די 
קרבנות-בהמות; און עס זיינען געווען אנדערע מענטשן וועלכע האָבן אַזױ מנדב געווען. 
אויך דאָ ווערט געטייטשט, אַז זיי האָבן מנדב געווען מילך פאר די קינדער פון די 
קרבנות-בהמות. הפועלים, די ארבייטער (וועלכע ארבייטן ביי פייגן ביימער װאָס 
געהערן צום בית המקדש) זאָלן ניט עסן פון די הקדשיפיגן און אזוי אין אויך 
א קו (וועלכע ארבייט ביי וויקע װאָס געהערט צום בית המקדש) זאָל ניט עסן פון 
דער הקדש-וויקע (כרשיני הקדש). אין מסכתא בבא מציעא פּרק ז'י משנות ב', ג', די, 
ה' און ו' ווערט געלערנט אז אויב אן ארבייטער ארבייט ביי תבואה און פרוכטן, מעג 
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ן שָׁרְשֵׁי אִילְן שָׁל הֲָדּוֹט 
בּאִין כְּשָׁל הַקְדָּשׁ וְשֶׁל הִקְֵּשׁ 
ָאי בְּשָׁל הָדיוש, לֹא נָהָנִין וְֹא 
מועֲלִין. הַמַּעִין שְׁהוּא יוֹצֵא מִתּך 
שׂרֵי הָקדּשׁי לא נָהָנִי וְלֹא מוֶעלין 
יָצָא חוּץ לִשָׂדָה, נָהֲנִין מִמּנּוּ הַַּיִם 


מעילה ג 


תיז 
מוֹעֲלִין, נִתְּנוּ בִצְלוֹחִית, מועֲלִין בָּהֶם, 
ערְכָה. לא נָהנִין וְלֹא מועלִין. רַבִּ 
אֲלִיזֶר בַּר צָדוֹק אוֹמָר, נוֹתְנִין הָי 
מִמּנֶּה זְקֵנִים בְּלוּלְכֵיהֶם: חח קן 
שָׁבְּואשׁ הָאִילְן שֶׁל הֶקְדֵּשׁ לא 
נִהנִין וְלֹא מועלִין. שׁבָּאֲשֵׁרָה יַתִּ 





שְֶּׁכֵר שָׁל זָהָב. לֹא נָהֲנִין וְלֹא | בְּמָנָה. הַמַּקרּישׁ אֶת הַחוֹרְשׁ 


ער עסן בחינם פון בעל הבית'ס תבואה און פרוכטן. דאָסזעלביקע איז דער דין 
אַז אַ בהמה ארבייט ביי געוויקסן טאָר מען איר ניט פארצוימען דאָס מויל, נאָר מען 
מוז איר לאָזן עסן פון די געוויקסן. זאָגט די משנה, אז אויב די געװויקסן (תבואה, 
פרוכטן) זענען פון הקדש, טאָר דער ארבייטער ניט עסן פון זיי ,און מען דארף 
פארצוימען דאָס מויל פון דער קו. ,,כרשינים" הייסט וויקע, א מאכל פאַר בהמות. 

שרשי, אױב װאָרצלן פון א בױם פון א געויינטליכן מענטש (של הדיוט, 
װאָס געהערט ניט צו הקדש, צוםס בית המקדש)) וואקסן אריין אין (א פעלד פון) הקדע) 
(זיי ציען זיך אונטער דער ערד אריין אין הקדש-פעלד), אָדער װאָרצלן פון א הקדעז- 
בוים ציען זיך אריין אין (א פעלד פון) א געויינטליכן מענטש, טאָר מען ניט הנאה 
האָבן פון זײי, און מען איז ניט מועל אין זיי. אָבער אויב די הדיוט װאָרצלן זענען 
אריין אין פעלד פון הקדש מער װי 16 איילן, אָדער אויב דער בוים פון די הקדש- 
װאָרצלן איז ניט אָפּגערוקט פון הדיוט-פעלד קיין 16 איילן, איז מען מועל אין די 
װאָרצלן,. המעין, א קואַל וואסער וועלכער (פליסט ארויס פוּן א געוויינטליך פעלד, 
און ער) פליסט אדורך א הקדש-פעלדז, טאָר מען ניט הנאה האָבן (פון דעם וואסער 
אין הקדש-פעלד) און מען איז ניט מועל אין אים. אוב מען האָט געטרינקן דאָס 
וואסער אין הקדש פעלד איז מען ניט מועל. יצא, ווען דאָס וואסער איז אַרױסגע- 
פלאסן פון (הקדש)-פעלד, מעג מען הנאה האָבן דערפון. מען מעג דערפון טרינקן 
אויך לכתחילה, המים, דאָס וואסער אין דער גאָלדענער קרוג (מיט וועלכער מען 
האָט אָנגעשעפּט ערב שבת אים סוכות וואסער צו גיסן אויפן מזבח ניסוך המים) 
טאָר מען ניט הנאה האָבן דערפון און מען איז ניט מועל אין דעם. ווייל דער קרוג 
איז ניט הײליק און ממילא איז אויך דאָס וואסער ניט הייליק. וועגן דער גאָלדענער 
קרוג מיט וועלכער מען האָט געשעפּט וואסער אים סוכות ערב שבת זע מסכתא סוכה 
פרק ד' משנה י' (דאָרט איז פאראן חבית של זהב", א גאָלדענע פאס, און 
;חבית" און ,כד" איז דאָס זעלביקע). נתנן (אָבער) ווען מען האָט דאָס (וואסער) 
אריינגעגאָסן אין דעם קרוגל (צלוחית, דאָס הייליקע קרוגל, מיט וועלכן מען האָט 
געגאָסן דאָס וואסער אויפן מזבח) איז מען מועל אין דעם. וייל דאָס וואסער װערט 
שוין הײיליק. ערבה, די ערבות-ביימלעך װואָס מען גייט אים סוכות אוועקשטעלן אים 
בית המקדש ביים מזבח, װי מיר לערנען אין מסכתא סוכה פּרק די משנה ה') טאָר 
מען ניט הנאה האָבן פון זיי און מען איז ניט מועל אין זיי. ווייל זיי זענען ניט הקדש, 
ר' אליעזר בר צדוק זאָגט, אז די אלטע לייט מקנים) פלעגן נעמען פון זיי (ערבות- 
ריטלעך) פאר זייערע לולבין. דערפון איז צו זען, אז מען מעג אויך לכתחילה הנאה 
האָבן פון זיי, | 

ח. קן א נעסט (ואָס א פוגל האָט געבויט פון האָלץ פון אן אנדער אָרט) איף 
א בױם װאָס געהערט צו הקדש, טאָר מען ניט הנאה האָבן פון אים, און מען איז 
ניט מועל אין אים. ווייל דער נעסט אַליין איז ניט הייליק, אָבער הנאה האָבן טאָר 
מען ניט ווייל טאָמער װעט מען הנאה האָבן פון אַ נעסט פון הקדש-בוים אליין. 
שבאשרה, (אױב דער נעסט געפינט זיך) אױף א אשרה (א עבודה זרה- בוים, פון 
וװעלכן מען טאָרניט הנאה האָב, וי מיר לערנען אין עבודה זרה פרק ג' מעונות 
ז און ח'), מעג מען אים (דעםס נעסט) ארונטערשטויסן מיט א שטעקל. און דערנאָך 
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מועליןבְכְלוּ. הנְּּרִים שׁלּקְחּ אֶת הָעֵצִים. מועלִין בְֵּצִים וְאִין מוֹעֲלין 


לא בַשִׁפּוּי וְלֹא בַנְִּיָה; 
| | פרק ר . | 
א קֵרְשִׁי הַמִּזְבּחַ מִצְטֶרְפִין זָה | בָדָק הַבַּיִת מִצְטְרְפִין זָה עם זָה, 
עם זָה, למְעֵילֶה וּלְחַיִב עֲלֵיהְן | הִדְשִׁי הַמְִֵּּחַ וְקְדְשִׁי בָדֶק הַבְּיִ 
מָשׁוּם פִּּוּל נוֹתָר וְטָמֵא. קֹרְשִׁי | מִצְטָרְפִין זֶה עם זָה, לִמְעֵילָה: 


הנאה האָבן אויך פון דעם נעסט. דאָ איז ניט מורא צו האָבן טאָמער װעט מען 
הנאה האָבן אויך פון אַ נעסט פון בוים אַלין, ווייל פון א אשרה-בוים דערווייטערן 
זיך מענטשן (בדילי אינשי מיניה). אָבער ארויפגיין אויף דעם בוים און אראָפּנע- 
מען דעם נעסט טאָר מען ניט, וייל דאָס הייסט דאָך הנאה געהאט פון בוים. 
המקדיש, אז איינער איז מקדיש אַ וועלדל (חורש, ער זאָגט אז דאָס וועלדל זאָל זיין 
היליק צום בית המקדש), איז מען מועל אין אים אינגאנצן. מען מיינט, אז מען איז 
מועל אין אלץ װאָס עס געפינט זיך אין װעלדל. הגזברים, די שאצמייסטערס (די 
גבאים וועלכע פארוואלטן מיטן בית המקדש-געלט), וועלכע האָבן געקױיפט האָלץ / 
(שטיקער האָלץ װאָס מען צעשניידט און מען היבלעװועט אַרום אױף קלעצער, 

צו פארריכטן דערמיט דאָס בית המקדש)), זיינען מועל אין האָלץ. אויב זיי האָבן פּרי-" 
וואט, פאר זיך, הנאה געהאַט פונם האָלץ, זיינען זיי מועל, ואין מועלין, און זי זענען 
ניט מועל אין די שפענדלעך (בשיפוי) און ניט אין די בלעטער (נמיה). אוב זײי 
האָבן הנאה געהאט פון די שפּענדלעך, וועלכע פאלן אראָפּ ביים היבלעווען די העל- 
צער, אָדער פון די בלעטער װאָס זענען פאַראַן אויף די העלצער (שטיקער אָפּגע- 
שניטענע ביימער) און זי פאלן אראָפּ, זענען זי ניט מועל. דאָס װאָרט .נמיה" 
(לויט אַנדערע גירסאות ,נויה", דער בלעטער אראָפּפאל פון ביימער, זע אין 
עבודה זרה פּרק ג' משנה ח"י פּרק ד | 


א. קדשי, מזבח-קרבנות רעכנען זיך צוזאמען (זענען זיך מצרף) צו מעילה. דער דין 
איז, אז מען איז חייב צוליב מעילה נאָר אויב מען האָט הנאה פון הקדש מינדעסטנס 
דעם ווערט פון איין פּרוטה, זאָגט די משנה אז אויב ער האָט הנאה געהאט פון איין 
מזבח-קרבן פאר א האלבער פּרוטה און פון אן אַנדערן מזבח-קרבן פאַר אַ האלבער 
פּרוטה, רעכנט זיך עס צװאַמע, עס איז זיך מצרף, און עס הייסט אז ער האָט 
הנאה געהאט איין פֿרוטה און ער איז חייב צוליב מעילה: ער דארף באַצאָלן דעם 
קרן און חומש און ברענגן א קרבן אשם. -- צוליב דעם װאָס דער פּרק לערנט דאָ 
די הלכות וועגן ..מצרף זיין", זאָל דער לערנען עס געדענקן, אז מיט ,,מצרף זיין", 
צוזאמענרעכנען, מיינט מען, אַז ווען מען נעמט אָביסל פון איין זאַך און אביסל פון 
אַן אַנדערער זאך, ווערן די ביידע ביסלעך איינס. ולחייב, און (די מזבח-קרבנות רעב" 
נען זיך צוזאמען) כדי צו זיין חייב אויף זיי פאר פיגול און נותר און טמא. װאָס מען 
מיינט פיגול און נותר און טמא האָבן מיר געגעבן פריער פּרק א' משנה ב' מען 
איז חייב כרת (און בשוגג א קרבן חטאת) פאר פיגול צי נותר צי טמא, נאָר װען 


מען עסס א כזית, אזוי גרויס וי אן איילבירט. זאָגט די משנה, אז אוב ער האָט  .‏ 


געגעסן א האלבן כזית פיגול (צי נותר צי טמא) פון איין קרבן און א האלבן כזית 
פון אן אַנדערן קרבן זענען זיי זיך מצרף און ער איז חייב כרת (צי א קרבן חטאת). 
קדשי בדק הבית, די הקדש-זאכן פון בדק הבית (צום פארריכטן דאָס בית המקדש) 
רעכנען זיך צװאַמען איינער מיט דעם אַנדערן. אויב איינער האָט פון איין זאך הנאה 
געהאַט פאַר א האלבער פּרוטה און פון אַן אַנדערער זאַך פאַר א האלבער פּרוטה, 
איז ער חייב צוליב מעילה. קדשי מזבח, מזבח-קרבנות און הקדש-זאכן פון בדק הבית 
רעכנען זיך צזאַמען צו מעילה. אויב איינער האָט הנאה פון א קרבן פאר א האַלבער 
פּרוטה און פון בדק-הבית-זאך פאר א האלבער פּרוטה איז ער מועל. 
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ב חַמִשֶּׁה דָבָרִים בְּעוֹלָה מִצְשֶרְפין | מַעשָׂר שׁל דְּמֵאייתַחַלָּה ְהַבּּוּרִים 
זָה עם זָה, הִבֶּשֶׂר, וְהַחֵלֶב, וְהִפּוֹלָת, | מִצטְרְפִין זֶה עִם זֶה לְאַפּוּר וּלְַיִב 
וְהייִן, וְהַשָּׁמֵן . וְשִׁשֶׁה בַתּוֹדָה, | עֲלֵיהֶם אֶת הַחוֹמָשׁ:ּ { כֶּל הַפַּּּלי 
ִבֶּשָׂ, וְהַחֲלָב. וְהַפֹלֵת. והײַן, | מִצְטְָפִין זֶה עִם זָה. כֶּל הַנּוֹתָרִין 
ְהַשָׁמן. וְהַלָּחֶם. הַתְּרוּמָה, וּתְרוּמַת | מִצֶטְרפִין זֶה עִם זָה, כָּל הַנְּכֵלוֹת 


ב. חמשה, פינף זאַכן בי א (בהמה) קרבן עולה (מיט וועלכער מען ברענגט 
אויך מיט נסכים, מעל, און וױיין און אייל) רעכנען זיך צוזאמען איינע מיט דער 
אנדערער: דאָס פלייש (פון דער בהמה), און דאָס פעטס (חלב, פון דער בהמה), און 
דאָס מעל, און דער ווייץן, און דער אייל. אויב ער האָט הנאה געהאט למשל פון פלייש 
א האלבע פּרוטה און פון מעל א האַלבע פּרוטה איז ער חייב צוליב מעילה; אָדער 
אויב די עולה איז פיגול און ער האָט געגעסן א האלבן כזית פון מעל און א האלבן 
כזית פון חלב איז ער חייב צוליב פיגול. און אַזױ איז אויך מיט די אַנדערע אויס- 
גערעכנטע זאַכן, וששה, און זעקס זאַכן (רעכנען זיך צװאַמע) בי אַ קרבן תודה. 
מיט א קרבן תודה ברענגט מען אויך מיט ברויטן, װוי מיר האָבן געלערנט אין מסכתא 
מנחות פּרק זי משנה א'. די זעקס זאַכן זענען דאַריבער: דאָס פלייש, און דאָס פעטס 
(חלב), און דאָס מעל און דער ווין, און דער אייל, און דאָס ברויט. אויב דער קרבן 
תודה איז פיגול און מען עסט פון איינער פון די זאַכן א האלבן כזית און פון אַן 
אנדערער זאַך (פון די דאָזיקע זאַכן) א האלבן כזית, רעכנט זיך עס צוזאַמען צו איין 
כזית און מען איז חייב צוליב פיגול. התרומה, תרומה (תבואה און פרוכטן װאָס מען 
שיידט אָפּ פארן כהן) און תרומת מעשר (תרומה װאָס דער לױ נעמט אראָפּ פון זיין 
מעשר און גיט צום כהן), און די תרומת מעשר פון דמאי (פון תבואה פון א עס הארץ 
וועמען מען איז חושד אַז ער שיידט ניט אָפּ מעשר), חלה (דאָס שטיקל טייג װאָס מען 
נעמט אראָפּ און מען גיט צום כהן) און ביכורים (די ערשטע תבואות און פרוכטן 
װאָס מען ברענגט אין בית המקדש און מען גיט צום כהן) רעכנען זיך צזאמען אי 
נער מיטן אנדערן צום איסור און צום באצאָלן דערפאַר דאָס פיפט?. די אלע אויס- 
גערעכנטע זאַכן טאָר א ישראל צי א לוי ניט עסן נאָר אַ כהן מעג זיי עסן. אויב א 
שטיקל זויער-טייג פון תרומה מישט זיך אויס מיט טייג פון חולין (געוויינטליכע 
טייג, װאָס אויך א ישראל מעג עסן) און עס האָט עס זויער געמאַכט, טאָר אַ ישראל 
דאָס גאַנצע חולין-טייג ניט עסן זאָגט די משנה אַז אוב א שטיקל זויער טייג פון 
תרומה און אַ שטיקל זויער-טייג פון תרומת מעשר האָבן זיך אויסגעמישט מיט אַ 
טייג פון חולין און ביידע צוזאַמען האָבן עס זויער געמאַכט (און איינס אַלין פון זי 
װאָלט עס ניט געקאָנט זויער מאכן) זענען זיי זיך מצרף, און דאָס חולין טייג איז 
אסור. דאָס מיינט די משנה ,זיי זענען זיך מצרף צום איסור". אויך איז דער דיף 
אַז ווען א ישראל עסט א כזית תרומה, צי א כזית פון איינער פון די אַנדערע אויס- 
גערעכנטע זאַכן בשוגג דאַרף ער באצאָלן א חוץ דעם קרן אויך דעם חומש (דאָס 
פיפטל), זאָגט די משנה אז אויב ער האָט געגעסן א האלבן כזית פון תרומה און אַ 
האלבן פון תרומת מעשר זענען זיי זיך מצרף און ער דאַרף באַצאָלן אויך דעם 
חומש. וועגן תרומה, תרומת מעשר, דמאי, זע אין דער הקדמה צו דער מסכת פאה 
און דמאי, וועגן ;חומש" זע מסכתא תרומות פּרק וי משנה א'. וועגן חלה זע די הקדמה 
צו מסכתא חלה, וועגן ביכורים זע אין דער הקדמה צו מסכתא ביכורים, 

ג; כל הפיגולין, אַלע פיגול-זאַכן רעכנען זיך צוזאמען איינער מיט דעם אנדערן. 
אויב איינער עסט אַ האַלב כזית פיגול פון איין קרבן און אַ האַלבן כזית פיגול פון אַן 
אַנדערן קרבן. זיי זענען זיך מצרף צו א כזית און ער איז חייב. כל? הנותרין, אַלע נותר 
זאכן רעכנען זיך צוזאמען איינער מיט דעם אנדערן. א האלבער כזית נותר פון איין 
קרבן און אַ האלבער כזית פון אן אנדערן קרבן הייסן איין כזית. כל הנבלות, אַלע 
נבלות רעכנען זיך צוזאמען איינע מיט דער אנדערער. דער דין איז אז א כזית נבלה 
איז מטמא, און אויב א מענטש טראָגט עס אָדער רירט אָן ווערט דער מענטש טמא. 
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מִצְטָרְפוֹת זוֹ עם זֹ. כָּל הַשְּׁרְצִים 
מִצְטְרפִין זֶה עִם זֶה. דַּם הַשָּׁרֶץ 
ּכְשָׂוֹ מִצְטְָפִין. כְּלֶל אָמַר רַבִּ 
יְהוֹשֶׁע, כָּל שֶׁטְמְאָתוֹ וְשִׁיעירו שָוִין 
מִצְטָרְפִין זֶה עִם זָה. מֶמָאָתוֹ וְלֹא 
שִׁיעוּרוּ, שִׁיעוּרוֹ וְלֹא מֶמְאָתוֹ, לא 
טִמְאָתוֹ וְלֹא שִׁיעוּרוּ, אֵין מִצְטָרְִין 


מעילה ד 





תכ 
זֶה עִם זֶה: ך הַפִּגוּל וְהַּוֹתֶר אִין 
מִצְטְרפִּין זֶה עִם זָה, מִפְּנֵי שָׁהֵם 
שָׁנִי שָׁמוֹת. הֲשׁרֶץ וְתַנְכִלָה. וכ 
הַנְּכֵלָה וּבְשַׂר הַמָּת. אִין מִצְטָרפִי 
זֶה עם זֶה לְטַמָּא אֲפִּילוּ כַקֵּל 
שָׁבִּשְׁנֵיהֶם. ‏ הָאוֹכֶל שִׁנִּטָמָא באב 
הִטָּמְאָה וְשׁנִּטְמָא כִוְלֵד הַטִּמְאָה, 


זאָגט די משנה אז אַ האַלבער כזית פון אַ נבלה פון אַ כשרער בהמה, למשל פון א קו, 
און א האלבער כזית נבלה פון אַ ניט-כשרער בהמה למשל פון אַ פערד, זענען זיך 
מצרף צו איין כזית און עס איז מטמא. כל השרצים, אַלע שרצים רעכענען זיך צװאַ- 
מען איינער מיט דעם אנדער דאָס בלוט פון א שרץ און זיין פלייש רעכנען זיך 
צוזאמען איינער מיט דעם אנדערן. און אויב עס איז אין ביידע צוזאמען פאַראַן דער 
שיעור אזוי גרויס װי א הילז (כעדשה, אַזאַ סאָרט ארבעס) איז עס מטמא. 2ל?, ר' 
יהושע האָט געזאָגט א כלל (דהיינ): אַלע זאַכן װאָס זייער טומאה און זײיער שיעור 
זענען גלייך רעכנען זיי זיך צזאַמען איינער מיט דעם אנדער. למשל א נבלה איז 
מטמא אין דער גרויס פון אַ כזית און אַ שרץ איז מטמא אין דער גרויס פון אַ אר- 
בעס; דאריבער איז א האַלבער כזית פון א נבלה און אַ האלבער כזית פון אן אנדערער 
נבלה זיך מצרף, און אַזױ זענען זיך אויך מצרף א האלבער ארבעס פון א שרץ מיט א 
האלבן אַרבעס פון אַן אנדערן שרץ. טומאתו ולא שיעורו, (אָבער די זאכן װאָס) זייער 
טומאה (איז גלייך) אָבער ניט זייער שיעור, אָדער זײיער שיעור (איז גליין) אָבער 
ניט זײיער טומאה, אָדער ניט זײיער טומאה און ניט זייער שיעור (זענען ניט גלייך) 
רעכנען זיי זיך ניט צוזאמען איינער מיט דעס אַנדערן. למשל אַז אַיינער רירט אָן 
א נבלה צי א שרץ איז ער טמא נור איין טאָג, און ער איז זיך טובל און אין אוונט 
איז ער טהור, די טומאה פון ביידע איז גלייך, אָבער דער שיעור איז ניט גלייך, 
ווארום אַ נבלה איז מטמא אין דער גרויס פון אַ כזית און אַ שרץ אין דער גרויס 
פון אן ארבעס. א נבלה און פלייש פון א מת (א טויטער מענטש) איז דער שיעור גלייך, 
ווארום כיידע זענען מטמא מיט אַ כזית אָבער די טומאה איז ניט גלייך. מחמת 
ווען מען רירט אָן א מת איז מען טמא 7 טעג, און ביי אַ נבלה נור איין טאָג. אַ מת 
און א שרץ זענען ניט גלייך ניט אין טומאה (ווארום פון א מת איז מען טמא 7 טעג 
און א שרץ נור איין טאָג) און ניט אין שיור (מחמת א מֶת איז מטמא מיט א כזית 
און שרץ מיט אַן אַרבעס). דאַריבער איז אַ האלבער כזית פון אַ מת מיט אַ האַלבן 
ארבעס פון א שרץ ניט מטמא; און דאָס זעלביקע אויך ניט אַ האלבער כזית פון אַ 
מת מיט אַ האַלבן כזית פון אַ נבלה, און דאָס זעלביקע אויך ניט אַ האלבער כזית. 
פון א נבלה מיט א האלבן ארבעס פון א שרץ. 

ד. הפיגול, פיגול מיט נותר רעכנען זיך ניט צװאַמען איינער מיט דעם אנ" 
דערן, ווייל זיי זענען צוױי נעמען (צוױי באַזונדערע עבירות). און אז איינער רירט 
אָן א האלבן כזית פיגול און אַ האַלבן כזית נותר װערן זיינע הענט ניט טמא. זע 
פּסחים פּרק י' משנה ט. השרץ, אַ שרץ מיט אַ נבלה, און דאָסזעלביקע אַ נבלה מיט 
פלייש פון א טױטן מענטש (אַ מת) רעכנען זיך ניט צװאַמען מטמא צו זיין, אפּילן 
ניט װי דאָס גרינגסטע פון זיי. דאָט הייסט, א שטיקל שרץ וינציקער פון אן ארבעס 
איז זיך ניט מצרף צו א שטיקל נבלה װינציקער פון אַ כזית כאָטש צוזאמען זענען זי 
אַ כזית. אויך איז אַ האלבער כזית פון א מת זיך ניט מצרף מיט א האלבן כזית פון 
א נבלה אַפילו ניט מטמא צו זיין אַ מענטש אויף איין טאָג. האוכל, אן עסנווארג װאָס 
איז טמא גשואָרן דורך אַן אב הטומאה (אַ פּאָטער פון טומאה, למשל, װאָס האָט אָנֵ- 
גערירט א נבלה), און אן (עסנווארג) װאָס איז טמא געװאָרן דורך א ולד הטומאה 
(דורך א קינד פון מומאה, למשל עס האָט אָנגערירט אַ מענטש, וועלכער האָט אָנגע- 


221 מעילה ד תכא 
מִצְטְרְפִין זֶה עִם זֶה לְשִמָּא כִקֵּל | לְטִמָּא טְמְאַת אֶכָלִין, בְּכְַרנָרֶת 
שָׁבִּשְֵׁיהֶם!ּ הן כָּל הָאָכְלִין מִצְטֶרְפִין | לְהוֹצאֵת שַׁבֶּת. בְּכַכּוֹתָהָת בְּיוֹם 
לִפְסוֹל אֶת הַגְיָּה בְּכְחֲצִי פרֶם, | הַכּפּוּרִים. כָּל הִמַּשְׁקִין מִצְטָרְִין 
ִּמְזֹן שָׁתִּי סְעוּדוֹת לְעֲרוּכ, בְּכַבִּיצָה | לִפְסוֹל אֶת הַגְויָּה בִּרְבִיעִית, וּבַמְלֹא 





רירט א נבלה), רעכנען זיך צוזאמען כדי מטמא צו זיין וי דאָס גרינגסטע פון ביידע. 
דער דין איז, אַז אַ טמא עסנווארג איז מטמא אן אנדער עסנווארג נור ווען דאָס 
טמא-עסנווארג איז גרויס מינדעסטנס וי אן איי (כביצה), זאָגט די משנה אז 
אַ האלב איי פון אַן עסנװאַרג װאָס האָט אָנגערירט א נבלה, און לאָמיר עס אָנרופן 
;א", און אַ האַלב איי פון א עסנווארג װאָס האָט געהאַט אָנגערירט אַ מענטש וועלכער 
האָט אָנגערירט א נבלה, און לאָמיר דאָס אָנרופן ,.ב", זענען זיך מצרף און עס הייסט 
װי איין איי, און אויב זיי האָבן ביידע צוזאמען אָנגערירט למשל תרומה, ווערט די 
דאָזיקע תרומה פּסול, מען טאָר עס ניט עסן, ווייל עס איז אַ ,,שלישי" (די נבלה איז 
דער פאָטער פון דער טומאה, דער מענטש איז דאָס ערשטע קינד פון דער טומאה, 
דער ,.ראשון", און דאָס עסנווארג ,,ב" איז דער .שני", דאָס צווייטע קינד, און די 
תרומה איז דער ,,שלישי", דאָס דריט קינד) אָבער די תרומה קאָן שוין ניט מער 
מטמא זיין, ווייל א שלישי ביי תרומה איז ניט מער טמא. דאָס הייסט, אז זיי רעכנען 
זיך צוזאמען װוי דאָס גרינגסטע, װוי דאָס עסנווארג ,,ב", און ניט װי דאָס עסנווארג 
,א", װאָס איז א ,,ראשון", וועגן ,אב הטומאה" און ,ולד הטומאה" און ,ראשון", 
און ,.שני" און , שלישי* זע אין דער הקדמה צו מסכתא כלים, 

ה. 2כ?, אלע עסנווארג זאכן רעכנען זיך צוזאמען כדי צו פסלענען דעס 
(מענטשנפ) קערפער (אז ער זאָל ניט טאָרן עסן תרומה צי קרבנות) צו א העלפט 
פון א האלב ברויט (חצי פּרס). דער דין איז, אז ווען איינער עסט טמא עסנווארג אזוי 
גרויס װי אַ העלפט פון אַ האלב ברויט (וועגן דעם שיעור פון אַזאַ פערטל ברויט 
זע מסכתא עירובין פּרק ח' משנה ב', טייל מיינען אז דאָס איז אַזױ גרויס װי 2 
אייער) װוערט ער פּסול אז ער טאָר ניט עסן קיין תרומה כל זמן ער איז זיך ניט 
טוםל, זאָגט די משנה אז אלע טמא עסנווארג-זאכן זענען זיך מצרף צו וערן אזוי 
גרויס וי אַ פערטל ברויט. במזון, (און אַלע עסנווארג"זאכן רעכנען זיך צוזאמען) צו 
דער גרויס פון צוויי סעודות צו א עירוב. אויב אלע פארשידענע עסנווארג-זאכן צו" 
זאמען זענען גרויס וי צוויי סעודות זענען זיי א גוטער עירוב. ועגן דעם שיעור 
פון די 2 סעודות זע מסכתא עירובין פּרק ח' משנה ב'. בכביצה, (די אלע עסנווארג 
זאכן רעכנען זיך צוזאמעף צו דער גרויס פון אן איי צו קאָנען מטמא זיין די טומאה 
פון עסנווארג. אוב זיי זענען אלע צוזאמען אזוי גרויס ווי אן איי, וי מיר האָבן 
דערקלערט פריער אין משנה די. בכגרוגרת, זיי רעכנען זיך צוזאמען) צו דער גרויס 
פן א דארער פייג צום (פארבאָט) ארױסצוטראָגן אים שבת (פון הױז אין גאס). 
אויב מען טראָגט ארויס א עסנווארג מינדעסטנס אַזױ גרויס װי אַ דארע פייג פון 
הויז אין גאס איז מען חייב (אויב בשוגג) א קרבן חטאת. זאָגט די משנה אז עטלעכ 
שטיקלעך פארשידענע עסנווארג-זאכן אויב זיי זענען צוזאמען גרויס וי א דארע 
פייג איז מען חייב דארויף פאר אַרױסטואָגן איט שבת.בככותבת, זיי רעכנען זיך 
צזאמען צו דער גרויס פון א טיישל (צום עס) אים יום כיפור. אויב מען עסט אים 
יום כּיפּור מינדעסטנס אזוי גרויס וי אַ טייטל איז מען חייב כרת, און מען איז חייב 
אוב מען עסט פון עטלעכע עסנוארג'זאכן צוזאמען אזוי גרויס וי א טייטל. 
כל המשקין, אַלע געטראנקן ווען זי זיינען טמא געװאָר) רעכנען זיי זיך צוזאמען 
צו פּסלענען דעם קערפער (פון מענטש וועלכער טרינקט זיי) צו א קווארטירל (ברבי- 
עית, צו א פערטל פון א קװאָרט). און אויב א כהן טרינקט א פערטל קװאָרט פון די 
אַלע טמא-געטראנקן צוזאַמען טאָר ער ניט עסן קיין תרומה ביז ער ווערט רין, 
ובמלוא לוגמיו, און (אַלע געטראנקן רעכנען זיך צוזאמען) צו א פול מױל אים יוס- 
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לוּנְמָיו בְּיוֹם הַכּּוּרִים: | הָעֲרְלָה | הַכָּנָד וְהַשֵׂק, הַשֵׂק וְהָעור, הָעוֹר 
וְכִלְאִי הַכָּרֶם מִצְשֶׂרְפִין זֶה עִם זָה. | וְהַמַּפֶּץ מִצְטָרְפִין זֶה עִם זָה, רַבִּ 
רַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמַר, אֵינְן מִצְטָרְפִין. | שִׁמְעוֹן אוּמַר, מִפְּנִי שָׁהִן ראוּין 


פרק ה לִטָּמֵא וב 

א הנְהֲנָה שְׁוָה פְּוּטָה מֵן אוֹמְרִים כָּל דָּבֶר שַׁיּשׁ בּו פְנֶם, לא 
הַהָקְדֵּשׁ, אַף על פִּי שָׁלֹא פָנֵם, | מָעס עד שֶיְִּוֹם. וְכֶל דָבֶר שָׁאין 
על דְּרִי ִַּי עקֵיכָא. וַחַכָמִים |בוֹסָנם, כּוןשִׁנהָָה מָעַל. כִּיצֵד/ 


כיפור. אויב מען טרינקט אים יום כיפּור פון אלע געטראנקן צוזאמען א פול מויל 
(מלוא לוגמיו) איז מען חייב א קרבן חטאת. זע מסכתא יומא פּרק ח' משנה ב', 

הערלה, ערלה-פרוכטן (פון אבוים אין די ערשטע דרי יאָר זינט מען האָט 
אים געפלאנצט) און וויינגארטן-כלאים (פרוכטן פון א וויינגאָרטן אין וועלכן מען האָט 
פארזייט תבואה) רעכנען זיך צוזאמען איינער מיט דעם אנדערן איין טייטש איז, אז 
אויב מען עסט א האלבן כזית ערלה און א האלבן כזית װיינגאָרטן-כלאים קומט דער" 
פאר מלקות (קלעפּ). א צווייטער טייטש איז אז אויב א האלבער כזית ערלה אויס- 
געמישט צוזאמען מיט א האלבן כזית װיינגאָרטן-כלים האָבן זיך אויסגעמישט מיט 
0 סכזיתים כשרע פרוכטן, רעכנען זיי צוזאמען, צו אסרן די כשרע פרוכטן, כאָטש 
דער האלבער כזית ערלה אליין צו דער האלבער כזית ינגאָרטן"כלאים אלין 
װאָלט יאָ בטל געװאָרן אין די כשרע פרוכטן (אין 201, זע מסכתא ערלה פּרק ב' 
משנה א'). ר' שמעון זאָגט, אז זיי רעכנען זיך ניט צוזאמען. ווייל זיי זיינען צויי 
באזונדערע עבירות. הבגד, א שטיקל קלייד (א שטיקל געוואנט) מיט א שטיקל זאק, 
א שטיקל זאק מיט א שטיקל לעדער, א שטיקל לעדער מיט א שטיקל דעק (מפץ) רעכ- 
נען זיך צוזאמען צו קאָנען טמא װערן. אין מסכתא כלים פּרק כ"ז משנה ב' ווערט 
געגעבן דער שיעור וויפיל יעדער זאך (א שטיקל קלייד, זאק, צי לעדער, דעק) דארף 
האלטן כדי עס זאָל קאָנען טמא ווערן. זאָגט די משנה, אז עס זענען זיך מצרף א 
שטיקל קלייד מיט א שטיקל זאק, זאק מיט לעדער, לעדער מיט דעק. ר'י שמעון זאָגט 
אז דער טעם פארװואָס זיי זענען זיך מצרף איז) וייל זי קאָנען טמא ווערן צוליב 
געזעס (מושב). כאָטש בנוגע סתם טמא ווערן האָבן זיי פארשידענע שיעורים, אָבער ווייל 
צו ווערן טמא אויב מען באשטימט זיי אלס מושב, קאָנען זיי האָבן איין שיעור, דא" 
ריבער זענען זיי זיך מצרף. די משנה וועלכע איז זייער שווער, זענען מיר בעסער מסביר 
אין כלים פּרק כ"ז. | 

פרק ה. 

א. הנהנה, אז איינער האָט הנאה פון א הקדש-זאך די ווערט פון איין פרוטה 
אפילו ער האָט (די זאך) ניט אָפּגענוצט (לא פגם, די זאך איז ניט געװואָרן ווינציקער 
ווערט) האָט ער מועל געווען אַזױ זאָגט ר' עקיבא, און די חכמים זאָגן, אז יעדע 
זאך, װאָס קאָן אָפּגענוצט װערן, איז מען ניט מועל סיידן מען האָט אָפּגענוצט (די 
זאך פאר אַ פרוטה), און יעדע זאך, װאָס קאָן ניט ווערן אָפּגענוצט איז מען מועל 
באלד װוי מען האָט נור הנאה געהאט דערפון. די גמרא זאָגט, אז ביי אזעלכע הקדש" 
זאכן װוי אן אָבער-קלײיד און ביי א קלייד װאָס מען טראָגט אויפן לייב האלט אויך 
ר' עקיבא, אז מען איז ניט מועל באלד וי מען האָט עס אָנגעטאָן, ווייל דאָס אָבער- 
קלייד קאָן זיך דאָך אָפּרײבן אין די ווענט, און דאָס לייב-קלייד (א העמד) קאָן זיך 
אָפּרײיבן אין קערפּער. זייער מחלוקה איז וועגן א מיטל-קלייד, װאָס מען טראָגט אויף 
דעם העמד און אונטער דעם אָבער-מאנטל. ר' עקיבא האלט, אז וייל באלד קאָן 
זיך דאָך עס ניט אָפּרײבן נאָר ערשט נאָך א צייט, הייסט עס װי עס קאָן ניט װוערן 
אָפּגענוצט, און דאַריבער איז מען מועל אַפילו ווען מען האָט בלויז הנאה דערפון. 
אָבער די חכמים זאָגן, אז ווייל שפּעטער קאָן עס ווערן אָפּגענוצט, הייסט עס װי א 
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נְִנָה קטָלָּא בְּצַּארְה, טַבַּעַת בְּירָהּ 
שֶׁחְחֶה בְכוֹס שָׁל ָהָב, כִּינְן שׁנָּהנַיִ 
מָעֲלָה. לָבֵשׁ בִּחָלוּק, כִּסָּה בְטַלִּית, 
בְּקע בְּקוּרדּוֹם, לא מֶעל עד שָׁיִמוֹם, 
תֶּלֹשׁ מִן הַחַטָּאת כְּשְׁהִיא חַיָּה, לֹא 
מָעַל ער שִׁיפְנּוֹם, כְּשְׁהִיא מֵחָה, 


מעילה ה 


תכג 
פְרוּטָה וּפְּנַם בְּכַחֲצִי פְרוּטָה. או 
שֶׁנָהָנָה כְשֶׁוֶה פְרוּשָה בְּדָבֶר אֶחָד 
וּפנַם בִּשְׁוָה פְּרוּטָה בְּדָכֶר אַחַר, 
הֲרִי זֶה לֹא מָעַל, ער שֶׁנָהָנָה בִשְׁוָה 
פְרוּמָה וְיִפְגוֹם בִּשְׁוָה פְרוּטָה בִּדֶבֶר 
אָחָר: { אֵין מועֵל אַחַר מועל 





ִיְן שְֶׁהָנָה מֶעל: ב. נַהֲנָה בְכְחֲצִי| בִּמּקְדְשִׁין. אֶלָא כְהֵמָה וּכְלֵי שָׁרֵת. 


=+ וי 
זאך װאָס קאָן ווערן אָפּגענוצט, און מען איז ניט מועל סיידן מען נוצט עס אָפּ פאר / 
אַ פּרוטה. כיצד, וי אזוי? װאָס מיינט מען מיט ,זאכן וועלכע קאָנען ניט אָפּגענוצט 
ווערן" און מען איז מועל אין זיי באלד וי מען האָט הנאה געהאט פון זיי, און װאָס 
מיינט מען מיט זאכן ,וועלכע קאָנען אָפּגענוצט וװערן", און מען איז ניט מועל 
אין זי סיידן מען האָט זיי אָפּגענוצט? נתנה, אויב.זי (א פרוי) האָט ארויפגעלייגט אַ 
קייטל (פון הקדש) אויף איר האלדז, אָדער א פינגערל (פון הקדש) אױיף איר האנט, 
אָדער זי האָט געטרונקן מיט א גאָלדענעס בעכער (פון הקדש), איז וי נור זי האָט 
הנאה געהאט דערפון (פון דעם קייטל, פון פינגערל, פון בעכער) האָט זי מועל געווען. 
מחמת א קייטל, צי א פינגערל צי א בעכער קאָן מען ניט אָפּנוצן, עס װוערט ניט 
פארקלענערט זייער ווערט. -- , קטלא" איז אויך אין לאַטײן ,, קאטעלא", א האלדז" 
קייטל. לבש, אױב איינער האָט זיך אָנגעטאָן א העמד (פון הקדש), צי זיך איינגע- 
הילט מיט א קלייד (פון הקדש) צי געהאקט (האָלץ) מיט א האַק (פון הקדש), האָט. 
ער ניט מועל געווען (דורכן בלויזן הנאה האָב) סיידן ער האָט עס אָפּגענוצט (מינ- 
דעסטנס דעם ווערט פון א פרוטה). ווייל דאָס זענען אלץ זאכן װאָס ביים באנוצן זיך 
מיט זיי וועדן זי אָפּגעריבן, און זיי קאָנען ווערן אָפּגענוצט. תלש, אױב ער האָט 
ארויסגעריסן א האָר פון א קרבן חטאת ווען זי (די בהמה) לעבט, האָט ער ניט מועל 
געווען סיידן ער האָט זי אָפּגענוצט (זי איז געװאָרן ווינציקער ווערט מיט אין 
פרוטה). מען מיינט דאָ א בהמה װאָס האָט א פעלער און מען קאָן זי ניט מקריב זיין 
און מען דארף זי פארקויפן, און דאריבער קאָן זי ווערן װינציקער ווערט צום פאר" 
קויפן, אָבער אוב זי איז גאַנץ און מען דארף זי מקריב זיין, איז מען מועל באלד, 
אַפילו מען האָט זי ניט אָפּגענוצט, ווייל פארן מזבח איז דאָך ניט שייך אז זי קאָן 
ווערן װינציקער ווערט. כשהיא, (אויב מען האָט ארויסגעריסן די האָר) ווען זי איז 
געווען טױיט, איז באלד וי מען האָט הנאה געהאט פון איר האָט מען מועל געווען. 
ווייל ווען זי איז טויט קאָן מען זי ניט אויסלייזן, פארקויפן. | 

ב. נהנה, אויב ער האָט הנאה געהאַט (פון אַ הקדש זאַך) פאַר אַ האַלבער פּרוטה און 
ער האָט עס אָפּגענוצט פאר א האלבער פרוטה, אָדער ער האָט הנאה געהאט דעם 
ווערט פון א פּרוטה פון איין (הקדש-) זאך און ער האָט אָפּגענוצט דעם ווערט פון 
פרוטה ביי אן אנדערער (הקדש-) זאך, האָט ער ניט מועל געווען סיידן ער האָט 
הנאה געהאַט דעם ווערט פון א פרוטה און אָפּגענוצט דעם װוערט פון א פרוטה 
ביי איין (ביי דערזעלביקער) זאך. וי מיר האָבן געגעבן אין הקדמה צו דער מסכתא 
איז מען מועל נור לפּחות ביי דעם וװערט פון א פּרוטה, און ניט ביי ווינציקער. 

ג; אין מועל, עס איז ניט פאראן קיין (נאָכאמאָל) מועלזיין (אין א זאך פון 
הקדש) נאָך (א פריערדיקן) מועל זיין אין (דערזעלביקער זאך פו) הקדש, סיידן ביי א 
בהמה און א כלי שרת אליין. אויב איינער האָט גענוצט א זאך פון הקדש, למשל ער 
האָט געהאקט מיט אַ האק פון הקדש, האָט ער מועל געווען, און די זאך ווערט אויס 
הקדש; און דאריבער אויב מען האָט דערנאָך נאָכאמאָל גענוצט דיזעלביקע האק 
איז מען שוין ניט מועל. אָבער אנדערש איז ביי א בהמה װאָס מען דארף מקריב זיין 
פאר א קרבן. (ניט װאָס מען האָט מקדיש געווען צו בדק הבית, צו פארקויפן זי און 
דאָס געלט זאָל זיין צו פארריכטן דאָס בית המקדש) און ביי א כלי שרת, ביי א הייליקער 
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נִיצֵר ? רָכַב על גִנִּי בְהֵמָה. וּבָא 
חֲבֵרוֹ וָרכֵב, וּכָא חֲבֵרוֹ וְרָכֵב, שֶׁתָה 
בְכוֹס שָל זָהֶב, וּבָא חַבְרוֹ וְשֶׁחָה, 


מעילה ה 


תכד 
לוֹ פַדְיון, יֵשׁ בּוֹ מוֹעַל אַחַר מוֹעַל: 
ד נָטֵל אָכֶן אוֹ קורָה שָׁל הָקדְש 
הֲרִי זֶה לא מֶעל, נְתָנָהּ לַחֲבָרוֹ 


ּבָא חֲכֵרוֹ וֹשָׁתָה, תֶּלֵשׁ מֵן הַחַטֶּאת. | הוּא מָעַל וַחֲבַיוֹ לא מָעַל, בְּנְאָהּ 
וּכָא חֲבֵרוֹ וְתָלשׁ, וּנָא חֲבֵרוֹ וְתָלֵשׁ, | בְּתוֹךְ בֵּיתוּ, הָרִי זֶה לא מָעַל. ער 
ִּלן מָעלוּ. רַבִּי אוֹמֵה, כָּל שָׁאִין | שׁיְדוּר תַּחְתֶּיהָ בְשָוָה פְרוּטָה. נָטֵל 


כלי, מיט וועלכער מען טוט די עבודה אין בית המקדש. זיי ווערן ניט אויס הקדש 
אפילו מען האָט מועל געווען אין זיי, און דאריבער אויב מען האָט דערנאָך נאָכאמאָל 
זיי גענוצט איז מען נאָכאמאָל מועל אין זיי. כיצד, וי אזוי? אוב איינער איז געריטן 
אויף א (קרבן-) בהמה, און דערנאָך איז געקומען אן אנדערער און געריטן (אויף דער- 
זעלביקער בהמה) און דערנאָך איז געקומען ווידער אן אַנדערער און געריטן (אויף 
דערזעלביקער בהמה);. אָדער) איינער האָט געטרינקן מיט א גאָלעדנעם בעכער 
אַ כלי שרת, מיט וועלכן מען גיסט וויין אויפן מזבח) און דערנאָך איז געקומען אן 
אנדערער און געטרינקן (מיט דעמזעלביקן בעכער), און דערנאָך איז ווידער געקוד 
מען אן אנדערער און געטרונקן (מיט דעמזעלביקן בעכער; (אָדער) איינער האָט 
אוױסגעריסן א האָר פון אַ (קרבן) חטאת, און דערנאָך איז געקומען אן אנדערער 
און אויסגעריסן (אַ האָר פון זעלביקן קרבן חטאת), און דערנאָך איז געקומען ווידער 
אַן אנדערער און אויסגעריסן (אַ האָר פון זעלביקן קרבן חטאת), -- (אין די אַלע 
פאלן) האָבן אַלע מועל געווען. ווייל דאָס איז א קרבן בהמה און אכלי שרת. רבי (ר' 
יהודה הנשיא, דער מסדר פון דער מעשנה) זאָגט, אז יעדע (הקדש) זאך װאָס קאָן ניט 
אויסגעלייזט ווערן, איז פאראן דאביי מועל-זיין נאָך מועל-זיין. די גמרא זאָגט, אז 
די מחלוקה צװוישן רבי און דעם ערשטן תנא איז וועגן א קרבן בהמה װאָס האָט באַ- 
קומען א פעלער און מען האָט עובר געווען א עבירה און מען האָט זי געשאָכטן איי" 
דער מען האָט זיי אויסגעלייזט. האַלט רבי אַז מען קאָן זי מער ניט אויסלייזן, ווייל 
ביים אויסלייזן דארף מען אוועקשטעלן די בהמה פאר א כהן און זי אָפּשאצן (העמדה 
והערכה) און די בהמה איז דאָך טויט, קאָן מען זי ניט אוועקשטעלן. דאריבער קאָן 
מען ביי איר מועל-זיין נאָך מועל-זיין. אָבער דער ערשטער תנא האלט, אז מען 
דארף ניט האָבן ביים אויסלייזן די העמדה והערכה, און מען קאָן זי יאָ אויסלייזן, 
און דאריבער איז ניטאָ דאביי קיין מועל-זיין נאָך מועל זיין. 

ד. נטל, אז איינער האָט גענומען א שטיין אָדער א בעליק (קורה) פון הקדש, 
האָט ער ניט מועל געווען. מען מיינט דאָ, אז דאָס האָט געטאָן דער גבאי (דער גזבר, 
דער שאצמייסטער) פון הקדש, ווייל אין זיין רשות זענען דאָך געווען אויך פריער דער. 
שטיין און דער בעליק. דאריבער אויב ער האָט געמיינט, אז זיי זענען זיינע האָט 
עֶר ניט מועל געווען, ווייל אפילו זיי זענען ביי אים זענען זיי נאָך אלץ אין רשות 
פון הקדש. נתנה, אוב ער האָט אים (דעס שטיין צי דעם בעליק) געגעבן צו אן אנ- 
דערן, האָט ער מועל געווען, אָבער דער אנדערער האָט ניט מועל געווען. דער גזבר 
האָט מועל געווען, ווייל ער האָט דאָך אים געגעבן צום אנדערן א מתנה און דאָס 
הייסט הנאה געהאַט; אָבער דער אנדערער מענטש, אפילו ער נוצט דעם שטין צי' 
דעם בעליק, איז ניט מועל, ווייל װי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ג' ווערט 
דער שטיין צי דער בעליק דורכן ערשטן מועל-זיין אויס הקדש, און עס איז 
גיטאָ דאביי קיין מועל זיין נאָך מועל זיין. בנאה, אוב ער (דער גזבר) האַט אים (דעס 
שטיין צי דעם בעליק) אריינגעבויט אין זיין הויז, האָט ער ניט מועל געווען סיידן ער 
האָט געוואוינט אונטער אים דעם ווערט פון א פרומה. די גמרא זאָגט, אז אויב ער 
האָט אריינגעבויט איז ער באלד מועל, ווייל דאָס צובויען צום הויז הייסט שוין הנאה 
געהאט דערפון. נאָר דאָ מיינט מען אז ער האָט דעם שטיין צי דעם בעליק סתם 
ארויפגעלייגט אויף זיין דאך-פענסטער, און ניט ציגעבויט, און דאַריבער איז ער 
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פְּרוּטָה שָׁל הַקְדֵּשׁ. תֵרִי זִה לא 
מַעַל. נְתָנָהּ לַחֲבֵרוֹ, חוּא מֶעל 
וַחַבְרוֹ לֹא מֶעל. נְתָנָהּ לַבַּלֶן אַף 


80 +=4 


על פִּי שָׁלֹּא רָחֵץ, מְעַל, שָׁהוּא 


מעילה ה-ן 


תכה 
ּרְחוֹץ: ה אֲכִילְתוֹ וַאֲכִילַת חֲבֵרוֹ, 
הִנְיְוֹוַהְנִיִת חֲכֵרוֹ, אֲכִילְתֹ וַהֲניִ 
חֲגֵרוֹ, הֲנָיְתוֹ וַאֲכִילֹת הֲבָרו 
מִצְטֶרְפִין זֶה עִם זֶה, וַאֲפִילי לזמ 





אוֹמַר לוֹ הֲרֵי מֶרְחֶץ פְּתוּחָה, הִכְּנֵס | מִרבָּה: 
| | פרק ו 
א הַשָׁלִים שָׁעֵשֶׂה שְׁלִיחוּתוֹ, בַּעַל הַבַּיִת מָעַל, לֹאעֲשֶׂה שְׁלִיחוּתו 


מועל נאָר ווען ער האָט הנאה געהאט דערפון פאר אַ פּרוטה, למשל ער האָט אונטן 
אַװעקגעלײיגט פרוכטן און ניט מער מורא געהאַט אז דער רעגן װועט אַריינרינען אויף 
זיי דורכן דאך-פענסטער. נטל, אוב ער האָט גענומען א פּרוטה פון הקדש, האָט ער 
וַיט מועל געווע אױב (אָבער) ער האָט זי געגעבן צו אַן אַנדערן, האָט ער מועל 
געווען. אַזױ װי מיר האָבן דערקלערט פריער אין דער משנה ביי דער הלכה מיטן 
שטיין צי מיט דעם בעליק. נתנה, אוב ער האָט זי (די פרוטה) געגעבן צוס בעדער 
(לבלן, אז ער זאָל אים דערפאר לאָזן זיך באָדן אין מרחץ), כאָטש ער האָט זיך 
נאָכניט געבאָדן, האָט ער שוין מועל געווען, ווייל ער (דער בעדער) קאָן זאָגן צו אים 
(צום פרוטה-געבער): ;אָט איז דער מרחץ אָפן און גי אריין און באָד זיך*. דאריבער 
הייסט דאָ דורכן געלט-געבן אז ער האָט שוין קונה געווען דאָס רעכט זיך צו באָדן 
אין מרחץ. 

ה. אכילתו, דאָס וואָס איינער עסט (פאר א האלבער פרוטה הקדש) און ער גיט 
אַן אַנדערן צו עסן (אױך פאר א האלבער פרוטה פון הקדש), אָדער װאָס איינער 
האָט הנאה (פון הקדש) און גיט צו אַ אַנדערן הנאה צו האָבן, אָדער װאָס איינער עסט 
און ער גיט אן אַנדערן הנאה צו האָבן, אָדער װאָס איינער האָט הנאה און ער גיט 
צו אן אנדערן צו עס, -- וװוערט גערעכנט צוזאמען. מיט ,אכילה" מיינט מען עסן 
און מיט ,,הנאה" מיינט מען הנאה האָבן, למשל האקן האָלץ מיט א הקדש-האק. זאָגט 
די משנה אז אויב למשל ראובן האָט געגעסן פאר א האלבער פּרוטה א הקדש-זאך 
און ער האָט געגעבן צו עסן שמעונען א הקדש-זאך װאָס האָט די וװוערט א האלבע 
פּרוטה, אָדער ראובן האָט געגעסן פאר א האלבער פּרוטה, און געגעבן שמעונען צו 
באַנוצן זיך מיט א הקדש-האק און דאָס באנוצן זיך האָט די ווערט פון א האלבער 
פּרוטה (און אַזױ כסדר), װערן די צוויי האלבע-פּרוטות צוזאמענגערעכנט צו איין 
פּרוטה, און ראובן איז מועל. ואפילו, און אפילו דאָס האָט געדויערט א לאנגע ציים. 
אפילו צװוישן עסן אָדער הנאה האָבן איין האלבע פּרוטה און דעם עסן אָדער הנאה 
האָבן פון דער אנדערער האלבער פּרוטה, איז אריבער א לאנגע צייט, אפילו א סך 
יאָרן, און צווישן איז ראובן נישט געװאָר געװאָרן אז ער האָט גענוצט א האלבע 
פּרוטה פון הקדש, ווערן די 2 האַלבע פּרוטות צוזמענגערעכנט, און ראובן איז מועל. 

פרק ן 

א. השליח, אױב א שליח האָט געטאָן זיין שליחות, האָט דער בעל הבית 
מועל געווען. כדי מען זאָל פארשטיין די משנות אין דאָזיקן פּרק, איז װיכטיק צו 
וויסן דעם דין, אז כמעט ביי אַלע אנדערע עבירות איז דער דין אז ,.אין שליח לדבר 
עבירה", אז עס איז ניט פאראן קיין שליח צוֹ א עבירהזאַך, און אויב ראובן הייסט 
שמעונען עסן טריפות קומט ניט ראובנען קיין מלקות פאר שמעונ'ס עסן טריפות. 
אָבער ביי דער עבירה פון מועל זיין איז אן אויסנאם, דהיינו, אויב ראובן האָט גע- 
געבן שמעונען הקדש"געלט אַז ער זאָל קויפן דערפאַר עפּיס אַ זאַך (און ראובן האָט 
ניט געוואוסט אַז עס איז הקדש-געלט) און שמעון האָט געקויפט פאַר דעם געלט די 
זאך, איז ראובן מועל, און ער דאַרף באצאָלן דעם קרן און דאָס פיפטל (חומש) און 
ברענגן דעם קרבן אשם מעילה. לאָמיר דאָ באמערקן, אז מיט .בעל הבית" און 
,שליח" מיינט מען דאָ ניט דוקא א בעל הבית און זיין באדינער, נאָר בכלל צוויי 


226 
הַשָּׁלִיחַ מֶעל. כִּיצֵד ' אָמַר לו תֵּן 
ֶּשֶׂר לָאוֹרְחִים, וְנָתֵן לָהֶם כָּבֵד 
ָכֵד וְנָתֵן לָהֶם בָּשָׂי. הַשָּׁלִיחַ מָעַל, 
אָמַר לו, תֵּן לָהֶם חֲתִיכָה חֲתֵיכָה, 
וְהוּא אוֹמָר טוּלוּ שְׁתַּיִם שְׁתַּיִם. וְהֶם 


מעילה ו 


| תכו 
מִגְלוֹסְקְמָא, וְהָבִיא לוֹ, אַף עַל פֵּי 
שָׁאָמַר בַּעֵל הַבַּיִת לא הָיָה בְלַבִּ 


יאֶלָא מִזָּה, וְהֵבִיא מִזָּה, בַּעַל הַבַּיִ 


מָעַל. אָבֶל אִם אָמַר לו, הָבֵא 
לִי מִן הַחַלּוֹ, וְהָבִיא לו מִגְּלוֹסְקְמָא, 


נְטְלוּ שָׁלוֹשׁ שָׁלוֹש, כֶּלֶן מָעֲלוּ, | אוֹ מז ְלוֹסְקמָא וְהֵבִיא לו מֵן הַחַלּוֹן 
אָמַר לו, הָבֵא לִי מן הַחַלֹּן, אוֹ| הַשּלִיחַ מֶעל: ב שֶׁלַח בְּיַד חֲרֶשׁ 


מענטשן. ראובן וועלכער הייסט שמעונען טאָן די זאך הייסט ,, בעל הבית", און שמעון 
הייסט דער ,.שליח". זאָגט די משנה אז אויב דער שליח, שמעון, האָט געטאָן מיט 
דעם הקדש געלט דאָס װאָס דער בעל הבית, ראובן האָט אים געהייסן, ער האָט 
ניט געטאָן אנדערש, האָט דער בעל הבית, ראובן, מועל געווען. לא עשה, (אויב דער 
שליח) האָט ניט געטאָן זיין שליחות (ער האָט געקויפט פאר דעם געלט אן אנדערע 
זאך), האָט דער שליח מועל געווען. ווייל ער האָט דאָך ניט געפּאָלגט ראובנען. כיצד, 
װי אזוי? אָמר לו, אױב ער (ראוב) האָט געזאָגט צו אים (צו שמעונען) ,געב פלייש 
צו די אורחים" (און דאָס פלייש איז געווען פון הקדש), און ער (שמעון) האָט זיי גע- 
געבן לעבער (פון הקדש), אָדער (ער האָט אים געהייסן געב) לעבער און ער האָט 
געגעבן זי פלייש, האָט דער שליח (שמעון) מועל געווען. ווייל ער האָט דאָך ניט גע" 
פאָלגט װאָס ראובן האָט אים געהייסן טאָן, און עס הייסט דאריבער וי ער האָט געטאָן 
פון זיין אייגענעם ווילן. אָמר לו תן להם, אוב ער (ראובן, דער בעל הבית) האָט גע- 
זאָגט צו אים (צו שמעון, דעם שליח): ,געב זיי (די אורחים) צו איינצלנע שטיקער" 
(יעדן אורח נאָר איין שטיק פלייש פון הקדש, װאָס מען האָט מקדישש געווען צום בית 
המקדש), און ער (שמעו) האָט צו זיי געזאָגט (אין זיין אייגענעם נאָמען): ,נעמטס צו 
צוויי שטיקער)", און זײ האָבן גענומען צו דריי (יעדער אורח האָט גענומען דרי 
שטיקער), האָבן אלע מועל געווען. דער בעל הבית האָט מועל געווען, ווייל איין שטיק 
האָט ער דאָך געהייסן געבן. דער שליח האָט מועל געווען, ווייל דאָס 2טע שטיק האָט 
דאָך דער אורח גענומען ווייל דער שליח האָט אים געהייסן. און יעדער אורח האָט 
מועל געווען ווייל דאָס דריטע שטיק האָט ער דאָך אליין גענומען. אָמר לו, אוב ער 
(ראובן דער בעל הבית) האָט געזאָגט צו אים (צו שמעון, דעם שליח: , ברענג מיר 
(א זאך, װאָס האָט זיך ארויסגעוויזן אַז עס געהערט צו הקדש) פון פענסטער (די זאך 
איז געלעגן אין דעם פענסטער-לאָך אין דער וואנט, חלו) אָדער פון דער שאנק 
(גלוסקמא, שאַנק, קאַסטן, קױש, און ער האָט אים געבראַכט, כאָטש דער בעל- 
הבית (ראובן) האָט (דערנאָך) געזאָגט : , איך האָב אינזינען געהאט (אז ער זאָל 
מיר ברענגן) גאָר פון אן אנדערן (פענסטער צי שאנק) און ער האָט מיר געבראכט 
פון דעם דאָזיקן", האָט דער בעל הבית (ראובן) מועל געווען. ווייל דאָס װאָס ער האָט 
אינזינען געהאט איז גאָרניט (דברים שבלב אינם דברים). ,חלון" מיינט א לאָך אין 
דער וואנט וואו מען האלט זאכן (זע פריער בכורות פּרק ג' משנה ד' ,והניחו בחלון"). 
,גלוסקמא" איז דאָס גריכישע װאָרט גלאסאסקאָמאָן", א קאסטן, א שאנק. אבל 
אָבער אב ער (ראובן) האָט אים (שמעונעף געזאָגט: ;ברענג מיר פון פענסטער" 
און ער (שמעון) האָט אים געבראכט פון שאנק, אָדער (ער האָט אים געזאָגט) ,פון 
שאנק", און ער האָט אים געבראכט פון פענסטער, האָט דער שליח (שמעו) 
מועל געווען. ווייל ער האָט ניט געטאָן אזוי װי דער בעל הבית, ראובן, האָט אים 
געהייסן. | 

ב. שלח, אויב איינער (ראוב) האָט געשיקט (הקדש-געלט) דורך (א שליח) א 
טויב שטומען (חרש) צי אַ משוגענעס (ששוטה) צי אַ יינג קינד (אַז זי זאָלן קויפן דאַבײ 





227 
שׁוֹטָה וְקֵטֶן, אִם עֲשׂוּ שְלִיחוּתוּ 
בַּעַל הַבַּיִת מָעַל, לֹא עָשׂוּ שְׁלִיחוּתו, 
הַחִנְְנִי מָעַל. שָׁלַח בְּיַד פִּקֹחַ וְנְִַּ 
עַר שֶׁלֹּא הִגִיַע אֵצָל חֶנְוְנִ. הַחְנְוְנִ 
מָעַל כְּשָיֹצִיא. כֵּיצַר יַעִשָׂה' נוֹטֵל 
פְּרוּמָה או כְלִי וְאוֹמָר, פְּרוּטָה שָׁל 
הָקוַּשׁ בְּכֶל מָקום שְׁהִיא מֶחְלֶֶת 


מעילה ו 





תכז 
על ז, שְׁהַהְקַדֹּשׁ נִמִדֶּה בְּכֶסֶף 
וּכְשָׁוָה כָסֶף: { נָתֵן לוֹ פְרוּטָה, 
אָמַר לו הָבֵא לִי בְהֶצְיָהּ נָרוֹת 
וּבְחָצְיָה פְּתִילוֹת, הָלךָ וְהֵבִיא לו 
בְכִלָהּ גָרוֹת, אוֹ בְכִלֶּה מְּתִילוֹת, אוֹ 
שָׁאֲמַר לו הָבֵא לִי בְכֶלה גֵרוֹת, אוֹ 
בְִפָּ פְּתִילוֹת. הֶלך וְהֵבִיא לו 


אַ זאַך בייס קרעמער), איז אוב זיי האָבן געטאָן זיײיער שליחות זיי האָבן געקויפט 
פונקט די דאָזיקע זאך) האָט דער בעל הבית (ראובן) מועל געווען. וייל עס הייסט 
וי ער אליין האָט עס געטאָן. לא עשו, (אויב אָבער) זי האָבן ניט געטאָן זייער שלי- 
חות זי האָבן געקויפט דערפאר ביים קרעמער אן אנדערע זאך, ניט װאָס ראובן 
האָט זיי געהייס) האָט דער קרעמער מועל געווען. ווען ער װעט אויסגעבן דאָס הקדש 
געלט װאָס ער האָט באקומען פֿון זיי װעט ער מועל זיין. מחמת זיי האָבן דאָך ניט קיין 
שכל, האָט זייער טאָן קיין ווערט ניט, און עס הייסט וי דער קרעמער אליין האָט 
אויסגעגעבן הקדש-געלט. שלח, אוב ער (ראובן) האָט געשיקט (צום קרעמער דאָס 
הקדש-געלט צו קויפן א זאַך) דורך א געזונטן (שליח, פיקח, וועלכער האָט יאָ שכל), 
און ער (ראובן) האָט זיך דערמאָנט (אז עס איז הקדש-געלט) איידער עס איז אָנגעקומען 
אין דער האנט פון קרעמער (און אױך דער שליח האָט זיך דערמאָנט איידער ער 
האָט עס געגעבן צום קרעמער, און ער האָט דעם קרעמער ניט געזאָגט), איז דער 
קרעמער מועל ווען ער װועט איסגעבן (דאָס געלט). מיר האָבן געזאָגט אין דער 
הקדמה צו דער מסכתא אז מען איז מועל נאָר ווען מען איז א שוגג, מען ווייסט ניט 
אַז עס איז הקדש-געלט; אָבער ווען מען איז א מזיד איז מען ניט מועל. ממילא, אז. 
דער בעל הבית, ראובן האָט זיך דערמאָנט אוֹן דער שליח האָט זיך דערמאָנט (איי- 
דער דער קרעמער האָט גענומען דאָס געלט) האָבן זיי דאָך ניט געקאָנט מועל זיין 
דורכן געבן דעם קרעמער דאָס געלט ווייל זיי זיינען דאָך געווען מזידים), דאַריבער 
איז דאָס געלט כסדר געבליבן הקדש, און עס איז ניט געװאָרן אויס הקדש דורכן 
מועל זיין, מחמת דעם װעט דער קרעמער מועל זיין זוען ער װעט דאָס דאָזיקע הקדש- 
געלט אויסגעבן. כיצד, װאָס זאָל ער (דער קרעמער) טאָן? אויב דאָס געלט, די פּרוטה 
פון הקדש, האָט זיך אויסגעמישט מיט זיינע אנדערע געלטער, װאָס זאָל ער טאָן, 
אז ער זאָל קאָנען נוצן זיין געלט און ער זאָל ניט מועל זיין? נוטל, זאָל ער נעמען 
א פרוטה אָדער א כלי װואָס האָט די ווערט פון א פרוטה) און ער זאָל זאָגן ,די 
פרוטה פון הקדש, וואו זי געפינט זיך, זאָל זיין אויסגעטױישט אױף דער דאָזיקער 
(פרוטה צו כלי)*, ווארום א הקדש-זאך קאָן ווערן אויסגעלייזט (אויסגעקויפט) מיט 
געלט אָדער מיט אַ זאַך װאָס איז ווערט געלט (שוה-כסף). און די דאָזיקע פּרוֹטה צי 
כלי זאָל ער אוועקגעבן צו הקדש. 

גג נתן, אוב איינער (ראוב) האָט געגעבן צו אים (צו א שליח, צו שמעונען) א 
פרוטה (הקדש-געלט) און ער האָט צו אים געזאָגט : , ברענג מיר פאר א העלפט פון 
איר (פאר א האלבער פרוטה) לעמפלעך (נרות, ערדנע לעמפלעך, אין וועלכן מען. 
טוט אריין אייל און קנייטלעך צום ברענען) און פאר א העלפט פון איר (פאר אַ 
האלבער פּרוטה) קנייטלעך", און ער (שמעו) איז געגאנגן און ער האָט אים גע- 
בראכט פאר דער גאנצער (פרוטה) לעמפּלעך, אָדער פאר דער גאנצער (פרוטה) 
קנייטלעך (ניט װי ראובן האָט אים געהייסן); אָדער ער האָט אים געאָגט ! 
;ברענג מיו! פאר דער גאנצער (פרוטה) לעמפלעך", אָדער ,פאר דער גאנצער 
(פרוטה) קנייטלעך", און ער איז געגאנגן און ער האָט אים געבראכט פאר א העלפט 
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בְחָצְיָהּ נֵרוֹת וּכְחֶצְיָהּ פְּתִילוֹת, 
שְׁנֵיהֶם לא מָעֵלוּ, ‏ אָבֶל אִם אָמַר 
לו הָבֵא לִי בְחֲצְיָהּ נָרוֹת מִמָּקוֹם 
מְּלוֹנִי, וּבְחָצְיָהּ מְּתִילוֹת מִמְּקוֹם 
מְּלוֹנִי, וְהָלֶךְּ וְהָבִיא לוֹ נֵרוֹת מִבֵּית 
מְּתִילוֹת. וּתְתִילוֹת מִכֵּית נָרוֹח 
הַשָּׁלִיחַ מֶעל: - נָתֵן לו שְׁתִּ 


מעילה ו 


תכח 
רִמּוֹן, שְׁנֵיהֶם מָעֵלוּ. רַבִּי יְהוּדָה 
אוֹמֵר, בַּעל הַבַּיִת לא מָעַל, שָׁהוּא 
אוֹמַר לו, אֶתְרוֹנ גְדוֹל הֵיִיתִי מְבִקֵּשׁ 
וְהֵבֵאתָ לי קֶשֶׁן וָרע. נָתַן לו דִינֶר 
זהֶב, אָמַר לו הָכֵא לִי חָלוּק, הָלֹךְ 
והָבִיא לוֹ בִשָׁלֹשָׁה חָלוּק וּבַשְׁלשָׁה 
טלית, שְׁנֵיהֶם מָעֵלוּ, רַבִּי יְהוּרָה 


פְרוּטוֹת אֶמַרלוֹ הָבֵא לִי אֶתְרוֹג,וְהָלֵךּ | אוֹמֵר, בַּעַל הַבַּיִת לא מֶעל, שָׁהוּא 


וְהָבִיא לוֹ כַפְּרוּטָה אֶתְרוֹנוּבִפְּרוּטָה | אוֹמַר לוֹ, חָלוּק נָדוֹל הָיִיתִי מְכַקֵּש 


פון איר (פון דער פרוטה) לעמפלעך און פאר א האלבער (פרוטה) קנייטלעך, -- 
האָבן ביידע (ניט ראובן און ניט שמעו) ניט מועל געווען. דער טעם איז, ווייל שמעון 
האָט דאָך געטאָן אנדערש וי ראובן האָט אים געהייסן נור ביי א האלבער פּרוטה, 
ווארום אין דער אנדערער האלבער פּרוטה האָט ער דאָך יאָ געטאָן װי ראובן האָט 
אים געהייסן. עס קומט אויס אז ראובן האָט מועל געווען בי א האַלבער פּרוטה 
און שמעון ביי א האלבער פּרוטה, אוֹן ביי א האלבער פּרוטה איז דאָך ניטאָ קיין 
מועל זיין. אבל, אָבער אוב ער (ראובן) האָט אים (עומעונען) געזאָגט: ,,ברענג מיר: 
פאַר אַ האלבער (פרוטה) לעמפלעך פון יענעם אָרט (למשל פון לוי'ס קראָם) און פאַר 
אַ האלבער (פרוטה) קנייטלעך פון יענעם אָרט (למשל, פון יהודה'ס קראם)", און ער 
(שמעון) איז געגאנגן און האָט אים געבראכט די לעמפלעך פון דעס קנייטלעך- 
אָרט (פון יהודה'ס קראָס) און די קנייטלעך פון לעמפלעך-אָרט (פון לו'ס 
קואָס), האָט דער שליח (ששמעון) מועל געווען. ווייל אין דאָזיקן פאל האָט שמעון גע" 
טאָן אנדערש וי ראובן האָט אים געהייסן ביי דער גאנצער פּרוטה, און ממילא האָט 
ער, שמעון, מועל געווען פאר א פּרוטה. 

ד. נתן, אב ער (ראובן) האָט אים (שמעונען) געגעבן צוױי פּרוטות (הקדש- 
געלט) און ער האָט אים געזאָגט: ,,ברענג מיר (פאר זיי) אן אתרוג", און ער (שמעוף 
איז געגאנגן און האָט אים געבראַכט פאָר 1 פרוטה אן אתרוג וועלכער איז ווערט 2 
פרוטות) און פאר 1 פרוטה א מילגרוים, האָבן ביידע (ראובן און שמעון) מועל געווען 
ווייל שמעון האָט דאָך געקויפט פאר ראובענען אן אתרוג וועלכער האָט דעם ווערט 
פון 2 פּדוטות (כאָטש ער האָט נור באצאָלט דערפאר איין פּרוטה), הייסט עס אז 
ער האָט געטאָן װי ראובן האָט געהייסן, און דאַריבער איז ראובן מועל. ווידער שמעון 
איז מועל ווייל ער האָט פאר דער אנדערער פּרוטה געקויפט מיט זיין אייגענעם ווילן 
דעם מילגרוים. ר' יהודה זאָגט, אז דעד בעל הבית (ראובן האָט ניט מועל געווען, 
וייל ער (ראובן) קאָן זאָגן צו אים (צו שמעונעף: ,איך האָב געװואַלט האָבן א גרויסן 
אתרוג, און דו האָסט מיר געבראכט א קליינעם און א שלעכטן". די מפרשים טייטשן, 
אז ראובן קאָן זאָגן, אז ווען שמעון װאָלט אויסגעגעבן די 2 פּרוטות פאר אן אתרוג 
װאָלט ער באקומען גאָר א גוטן און א גרויסן, וועלכער איז וװוערט 4 פּרוטות, און 
שמעון האָט דאריבער גאָרניט געטאָן װי ראובן האָט אים געהייסן. נתן לו, אוב ער 
(ראוב) האָט אים (שמעונען) געגעבן (הקדש-געלט) א גאָלדענעם דינר (איין גאָל- 
דענער דינר איז געווען לערך זעקס סלעיס-מטבעות) און ער האָט אים געזאָגט: 
,,ברענג מיר (דערפאר) א העמד (חלוק)*, און ער איז געגאנגן און האָט אים געבראכט 
פאַר דריי (סלעים, פאַר אַ האלבן גאָלדענעם דינר) א העמד (מועלכער איז ווערט 
געוען אַ גאַנצן דינר), און פאַר דריי סלעים אַ קלייד (מלית), האָטן ביידע (ראובן 
און שמעו) מועל געווען. צוליב דעמזעלביקן טעם װאָס פריער ביים אתרוג און מיל- 
גרויס. ר' יהודה זאָגט, אז דער בעל הבית (ראובן) האָט ניט מועל געווען, וױיל ער 
קאָן זאָגן צו אים (צו שמעונען: ,איך האָב געװואָלט האָבן א גרױים הטמד, און דו 
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וְהֵבֵאתָ לי הטְן וָרַע: { הַפִּפְּקִיר 
מָעוֹת אֶצֶל הִשָׁלְחָנִי אִם צְרוּרִין. לֹא 
יִשְׁתַּמֵּשׁ בָּהֶם, לְפִיכֶךּ אִם הוֹצִיא 
מֶעל, אִם מִתָּרִים, יִשְַׁמֵּשׁ בָּהָן 
לְפֵיכֶךּ אִם הוֹצִיא, לא מָעַל, אֵצֶל 
בַּעל הַבַּיִה, בִּין כֵּךְּ וּכֵין כּדּ לא 


מעילה ו 





יִשְַּׁמֵּשׁ בָּהֶם, לְפֵיכֶךּ אִם הוֹצָיא 


תכט 
מֶעל. הַחָנוְנִי כְּבַעל הַבַּיִת, דִּברִי 
רַבִּי מָאִיר. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, 
ְּשָׁלְָנִי: | פְּרוּטָה שֶׁל הָקְדֵּשׁ 
שָּׁפָּלָה לָתוךּ הַכִּים אוֹ שָׁאָמֵר 
פְוּשָׂה בְכִים זֶה הָקְדֵּשׁ, כַּיָן 
שָׁהוֹצִיא אֶת הָרִאשׁוֹנָה, מָעל, דּבָרִי 
רַבִּיגעקִיכָא. וְחֲכָמִים אוֹמְרִים, ער 


האָסט מיר געבראכט א קליינס און א שלעכטס". אויך דאָ טייטשן די מפרשים, אז 
ראובן מיינט, אז ווען ער װאָלט געקויפט א העמד פאר דעם גאנצן גאָלדענעם דינר 
װאָלט עס ווערט געווען צוויי דינרים, 

ה. המפקיד, אז איינער (ראוב) גיט צו באהאלטן געלט צו א געלטוועקסלער 
(שולחני, איינער וועלכער טוישט געלט גרויס אויף קליינס און קליינס אױיף גרוים), 
אױב דאָס געלט איז געווען איינגעבינדן (אין א בינטל מיט א באזונדערן קניפ) 
זאָל ער (דער געלט"וועקסלער) זיך ניט באַנוצן מיט דעס (געלט). די משנה האָבן 
מיר אין מסכתא בבא מציעא פרק ג' משנה י"א און דאָרט געבן מיר דעם פּירוש 
דערצו. לפיכך, דאריבער, אוב (דאָס געלט איז געווען פון הקדשש און) ער (דער געלט- 
וועקסלער) האָט עס יאָ אױסגעגעבן זיך באנוצט דערמיט), האָט ער (דער געלט- 
וועקסלער) מועל געווען, ווייל ראובן האָט דאָך אים ניט געהייסן עס נוצן. אס מות- 
רים, אױב דאָס געלט איז געווען אפן (ניט פארבינדן מיט א באזונדערן קניפ), מעג 
ער (דער געלט-וועקסלער זיך באנוצן מיט דעם (געלט; דאריבער אױב (דאָס איז 
געווען הקדש-געלט און) ער (דער געלט-וועקסלער) האָט עס אויסגעגעבן, האָט ער 
ניט מועל געווען. אָבער אויך ראובן האָט ניט מועל געווען מחמת ראובן האָט דאָך 
אים ניט בפירוש געזאָגט ביים געבן דאָס געלט אז ער זאָל זיך באנוצן דערמיט. 
אצל בעל הבית, (אויב ראובן האָט דאָס געלט געגעבן צו באהאלט) צו א בעל הבית 
(צו א פשוטן מענטש, ניט צו א געלט-וועקסלער) איז סיי אַזױ און סיי אַזױ (סיי עס איז 
געווען פארקניפט און סיי עס איז ניט געווען פארקניפט) טאָר ער זיך ניט באנוצן 
מיט דעם (געלט); דאַריבער אוב (דאָס איז געווען הקדש געלט און) ער (דער בעל 
הבית) האָט עס אויסגעגעבן, האָט ער מועל געוען, וױייל ער האָט דאָך ניט 
געטאָרט זיך באנוצן דערמיט. החנוני, א קרעמער האָט דעם דין וו א בעל הבית, אַזױ 
זאָגט ר' מאיר, ר' יהודה זאָגט אז (א קרעמער האָט דעם דין. וי א געלט-וועקסלער. 
דעם יסוד פון דער דאָזיקער משנה האָבן מיר אין בבא מציעא פּרק ג' משנה יא, און 
דאָרט געבן מיר דעם פּירוש דערצו. | 
| פרוטה, אוב א פרוטה פון הקדש-געלט איז אריינגעפאלן אין (איינעמס, ראו- 
בנ'ס) א בייטל (מיט געוױינטליכע ניט הקדש-פּרוטות, און מען וױייסט ניט וועלכע 
איז די הקדש-פּרוטה) אָדער ער (ראובן האָט א בייטל מיט זיינע אייגענע פּרוטות און 
ער) האָט געזאָגט): , איין פּרוטה אין דאָזיקן בייטל זאָל זיין הקדש* (און אױך דאָ 
װייסט מען דאָך ניט וועלכע פּרוטה איז הקדש), איז וי נור ער (ראובן) האָט אױס- 
געגעבן (פאר זיינעטוועגן) די ערשטע (פּרוטה פון דאָזיקן בייט האָט ער מועל געווען, 
אזוי זאָגט ר' עקיבא. ווייל ר' עקיבא האלט (פריער אין כריתות פּרק ה' משנה ב') 
אז אויף א ספק מעילה איז מען אויך מועל. וזכמים, און די חכמים זאָגן, אז (ער האָט 
ניט מועל געוען) סיידן ער האָט אױסגעגעבן דעם גאַנצן (בייטל מיט פּרוטות), 
ווייל זיי האלטן אז אויף א ספק מעילה איז מען ניט מועל. אויף דער קשיא, פארװאָס 
ווערט די הקדש-"פּרוטה ניט בטל אין דעם רוב פון ניט-הקדש-פּרוטות, זענען פאראן 
עטלעכע תירוצים, איינער איז אז א מטבע איז א דבר חשוב, א חשובע זאך, און ווערט 
גיט בטל אין רוב. אן אנדערער תירוץ איז, ווייל מען קאָן די פּרוטה אויסטוישן אויף 
א אַנדערער און זי זאָל מותר װוערן, און א ,דבר שיש לו מתירים", א אסורע זאך װאָס 
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שָיוֹצִיא אֶת כָּס הַכִּיס. מוֹדֶה רַבִּ | זֶה הָקְדֵּשׁ. שָׁהוּא מוֹצִיא וְהוֹלךְ. ער 
עֲקֵיבָא, בְּאוֹמֵה. פְּרּטָה מֵן הַכִּיס | שָיוֹצִיא אֶת כָּלהַכִּיסוּ - 


מען קאָן עס מאכן אז עס זאָל ווערן מותר, זוערט ניט בטל אין רוב. מודה, ר' עקיבא 
אין מודה (צו די חכמים), אז אוב ער (ראוב) זאָגט: , איין פּרוטה פון דאָזיקן בייטל 
(מיט פרוטות) זאָל זיין הקדש", אַז ער מעג כסדר אויסגעבן (פאר זיך די פּרוטות 
פון בייטל) ביז ער גיט אױס דעם גאנצן בייטל. דאָס הייסט, אז ער דארף נור אי" 
בערלאָזן צום סוף אין בייטל איין פּרוטה און די דאָזיקע זאָל זיין הקדש. די מפרשים 
טייטשן אויפן יסוד פון דער גמרא, אז מען מיינט דאָ, אז ער האָט געזאָגט, אז דער 
דאָזיקער בייטל זאָל ניט פּטור ווערן פון געבן איין פּרוטה צו הקדש (לא יפטר כיס 
זה מן ההקדש), און דאַריבער הייסט עס ניט אז ער האָט מקדיש געווען א פּרוטה, 
נאָר עס הייסט אז ער דאַרף אַרױסנעמען איין פּרוטה און מאַכן זי פאַר הקדש. 
דאריבער מעג ער כסדר אויסגעבן, און איבערלאָזן די לעצטע פּרוטה.. 
(סליק מסכת מעילה, -- געענדיקט די מסכתא מעילה) 


מסכת תמיד 
הקדמה ‏ | 

| די מסכתא תמיד, וועלכע האָט 7 פּרקים, גיט דעם סדר היום, װי אזוי עס איז 
פאָרגעקומען אין בית המקדש יעדן טאָג פון פארטאָג אָן, ווען די טויערן פון בית 
המקדש-הויף (פון דער עזרה) זענען געווען פארשלאָסן און כהנים האָבן אין עט" 
לעכע ערטער געהיטן דאָס בית המקדש -- ביז מען האָט אין דער פרי מקריב 
געווען דעם קרבן תמיד. יעדן טאָג האָט מען אין בית המקדש מקריב געוען צויי 
שעפּסלעך אלס קרבן תמיד; איין שעפּסל אין דער פרי (און דאָס האָט געהייסן ..תמיד 
של שחר", דער פרימאָרגן-תמיד), און איין שעפּסל פארנאכט (און דאָס האָט גע- 
הייסן ,.תמיד של בין הערביים", דער פארנאַכט-תמיד). די משנה אין מסכתא תמיד 
דערציילט, וי אַלץ איז צוגעגאַנגען ביז נאָכן מקריב זיין דעם פרימאָרגן-תמיד, 


כדי צו פארשטיין בעסער די משנות אין ,,תמיד" איז זייער נויטיק אז דער לער" 
נער זאָל ביי יעדעס מאָל ווען עס װערט דאָ דערמאָנט אַן אָרט אין בית-המקדש" 
הויף, נאָכקוקן אין דער בית-:המקדש-צייכנונג װאָס מיר גיבן ווייטער צום סוף פון 
דער הקדמה צו מסכתא ,,מידות", און אין דער הקדמה פון מסכתא מידות וואו מיר 
געבן לויט דעם סדר פון ,אלף בית" וואו יעדעס אָרט אין בית המקדש איז געוען. 
ווען למשל אין פּירוש ביים אָרט ,בית המוקד" זאָגן מיר ,זע אין דער צייכנונג 
ביים אות מ"ט, זאָל דער לערנער דאָרט אין דער הקדמה צו מסכתא מידות נאָכ" 
קוקן ביים אות מ"ט און אויך זען וואו דאָס איז אויף דער צײַכנונגי 

כדי צו פארלייכטערן דאָס לערנען װעלן מיר דאָ געבן פארטייטשונגן פון 
עטליכע װוערטער, און זאָל דאָס דער לערנער געדענקן עזרה" הייסט דער בית" 
המקדש-הויף. ,,היכל" הייסט די געביידע פון בית המקדש. /, אולם" הייסט די פאָר" 
האליע פון בית המקדש, װאָס איז געווען פאַר דעם ,,היכל". מיט ,,מזבח" מיינט מען 
דעם ,,מזבח" װאָס איז געווען אין דער עזרה, אין בית-המקדש-הויף. מיט /,מזבח 
הפּנימי* (,,אינװוייניקסטער מזבח") מיינט מען דעם מזבח װעלכער איז געשטאנען 
אין היכל, אין דער געביידע פון בית המקדש. ,,מקטיר זיין* הייסט פאַרברענען קר" 
בנותיזאכן אויפן מזבח אין דער עזרה, אָדער פארברענען קטורת (בשמים) איף 
דעם אינװייניקסטן מזבח. : 
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א בִּשְׁלֹשָׁה מְקוֹמוֹת הַכֹּהֲנִים 
שׁוֹמְרִים בְּבכֵית הַמִּקְדָּשׁ, בְּכִית 
אַכְטִינָם בֹּבִית הַנִיצוֹץ וּבְבֵית 
הַמּוֹקֵד, בֵּית אַבְטִינֶם וּבית הַנִּיצוֹץ 
הָיוּ עליות, וְהָרוֹבִים שׁוֹמְרִים שָׁם. 


פרק 


מִסֶּכֶת תָּמִיד 
פרק א 





תלא 


כֵּית הִמּוֹקַר כֵּיפָה, וּבַיִת נְדוֹל הְיָה, 
מִקֵּ רוֹבְדּים שֶׁל אָבָן. וזקְנִי כִית 
אָב יִשֵׁנִים שָׁם, ומסרוה הָעַזְרָה 
בְיָדֶם, וּפַרְהֵי כִרִנָּה אִישׁ כִּסְתּ 


בָאָרֶץ, לא הָי ישָׁנִים ְּבִנְדִּי קֹרְשׁי 
א 


א. בשלשה, אין דרי ערטער האָבן די כהנים געהיט אין בית המקדש (דהיינו): 

אין אבטינס-הויז (בית אבטינס), אין פונקן הױיז (בית הניצוץ) און אין פייער- 

בראנד-הויז (בית המוקד). דער הויף פון בית המקדש, די עזרה, איז געווען ארומגע- 

רינגלט מיט א הויכער מויער, און אין דער מויער זענען געווען אין א סך ערטער 
טויערן, וועלכע מען האָט פארשלאָסן יעדע נאכט, און אין דער פרי האָט מען זיי גע" 
עפנט. אַ גאַנצע נאַכט זענען טייל כהנים אויף-געווען און געהיט אין דריי ערטער 
אין דער עזרה. דאָס איז געווען פאר דעם כבוד פון בית המקדש. די כהנים-װאַכן 
האָבן זיך געטוישט און יעדער פון זיי האָט געהיט אַ דריטל נאַכט, און אנשטאָט זיי זענען 
געקומען אַנדערע כהנים און די ערשטע כהנים האָבן זיך געלייגט שלאָפן, די דריי 
ערטער, ואוו די כהנים האָבן געהיט, זיינען געװען דער בית אבטינס (אויף דער 
צייכנונג אות מ"ה), דער בית הניצוץ (אויף דער צייכנונג אוית מ"א) און בית המוקד 
דער צייכנונג אות ל"ד). בית אבטינס, דער בית אבטינס און דער בית הניצוץ זענען גע- 
ווען בוידעם-שטיבלעך (עליות, וועלכע זענען געווען אויפגעשטעלט לעבן די טױערן 
פון דער עזרה) און יינגלך (כהנים) האָבן דאָרט געהיט; און דער בית המוקד איז געווען 
באדעקט מיט א קיילעכיקן דאך (כיפה), און ער (דער בית המוקד, דאָס בראנד- 
פייער-הויז) איז געווען א גרויס הויז. ,,בית המוקד, פון ,,יקוד", ,ברענען", ווייל דאָרט 
-האָט מען געברענט שטענדיק א פייער, כדי די כהנים זאָלן זיך קאָנען דאָרט אָנווארמען. 
דאָס איז ניט געווען קיין בוידעם-שטיבל, נאָר אַ הויז אויף דער ערד. מוקף, (אינוויי- 
ניק אין דעם הויז) איז געווען אַרום און ארוּם שורות פון שטיינער. פון די ווענט 
ארויס זענען געווען ארויסגעבויט ברייטע שטיינערנע בענק, אזוי וי טרעפּ, איינע 
איבער דער אנדערער. ,,רובדין" איז פון גריכישן ,, ראָבדאָס", שורה. חקני, און די 
עלטסטע כהנים פון בית אב זענען דאָרט געשלאָפְן. אלע כהנים אין ארץ ישראל זע- 
נען געווען איינגעטיילט. אין 24 משמרות, און יעדער משמר האָט געטאָן איין װאָך 
די עבודה אין בית המקדש. יעדער משמר איז געווען איינגעטיילט אין זיבן 
(לויט טייל מפרשים נור אין 6) בתי אבות, און יעדן טאָג האָט געטאָן די עבודה 
אין בית המקדש איין בית אָב. די עלטסטע פון בית-אב-כהנים, װאָס האָט געדארפן 
טאָן די עבודה אין יענעם טאָג, און פאר זיי איז שווער געווען אויף צו זיין, זענעז 
געשלאָפּן אויף די דאָזיקע שטיינערנע בענק. ומפתחות, און די שליסלן פון דער 
עזרה זענען געווען אין זייפדע הענט. מען מיינט ,,אין זייער רשות". אין דעם הייליקן 
טייל פון דער עזרה האָט מען ניט געטאָרט שלאָפן; אָבער אין בית המוקד איז געווען 
איין טייל וועלכער איז ניט געווען הייליק, און דאָרט זענען זיי געשלאָפן. ופרחי 
כהונה, און די יינגע כהניס-בחורים (פרחיי דאָס בליעכץ, די בלומען יינגע בחורים), 
האָבן געהאט זייער געלעגער-צודעק אויף דער ערד. אין בית אבטינס און בית הני" 
צוץ האָבן געהיט (װי די משנה האָט פריער געזאָגט) ,,רובין", יינגלעך, יינגער פון 
13 יאָר, וועלכע טאָרן נאָכניט טאָן די עבודה. דאָ, אין בית המוקד, האָבן געהיט 
יינגע בחורים, פּרחי כהונה, עלטער. פון 20 יאָר, וועלכע מעגן שוין טאָן די עבודה. 
ווייל זיי האָבן געדארפן זיין גרייט צו טאָן אין דער פרי די עבודה. לא היו, זי זענען 
ניט געשלאָפן אין די הייליקע קליידער, נאָר זיי האָבן זיי אױסגעטאָן און צוזאמענ- 
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אֶלָא ‏ פוֹשְׁטִין וּמִקפּלין וּמנּיחין 
אוֹתָן ַּחַת רָאשֵׁיהן וּמְִכַּפִּיןבּכְסוּת 
עִצְמָן. אִירַע קְרי לָאֶחֶד מָהָן, יוֹצֵא 
וְהוֹלֵךְ לוֹ בַּמִּסְכֶּה הַהוֹלָכֶת תַּחַת 
ַבִּירָה ְַָרוֹת דּוֹלקִין מִכּא וּמִכּאן 
עַד שָׁהוּא מִנָּיַע לְבִית הַטְּבִילָה, 
ּמְדוּרָה הָיָתָה שֶׁם וּבֵית כִּסֵּא שָׁל 
כָּבוֹד, וְזֶה הָיָה כְכוֹדוֹ, מְצָאוֹ נָעיּלי 


תמיד א 





תלב 
ידע שָׁיִשׁ שָׁם אָדֶם, פָּתוּחַ, יורע 
שָׁאִין שׁם אָדֶם. יָרד וְשָבל. עֲלָה 
ונְִפַּפֵג וְנִתְחמֶּם כְּנגֶ הַמְּדורָה, בָּא 
יָשֵׁב לוֹ אֵצָל אָחָיו הַכָֹּנִים עַד 
שָׁהַשְּׁעֲרִים נִפְתָּחִים. וְוֹצֵא וְהוֹלֵךְ 
לו: ב מִי שֶׁהוּא רוֹצֵה לֹתְרוֹם אֶת 
הַמְִּבֵחַ. מַשְׁכִּים וְטוֹכֵל ער שָׁלֹא 
יָבֹא הַמְּמְנָה. וְכִי כְאִיוֹ שָׁעָה 


געלייגט, און אוועקגעלייגט לעבן זייערע קעפ (תחת ראשיהן, און זיי האָבן זיך איינ- 
געהילט מיט זייערע אייגענע װואָכעדיקע, ניט-הייליקע) קליידער. מיט ,,מתכסין בכ" 
סות עצמן", מיינט מען איינהילן זיך, ווייל אין די מזרח-לענדער איז דאָס קלייד 
װאָס מען האָט געטראָגן ביי טאָג געווען אויך אונטערצולייגן און איינצוהילן זיך 
צום שלאָפן ביינאכט. אירע, אויב מיט איינעם פון זיי האָט זיך געטראָפן אן אומריינע 
זאך (קרי ער האָט באקומען פּאָלוציע, עס איז ארויס פון אים זרע, און ער איז גע" 
װאָרן טמא) איז ער ארויסגעגאנגן (פון בית המוקד) און זיך אוועקגעגאנגן 
(אראָפּ אונטן) דורך א טרעפןוועג (מסיבה), וועלכע האָט זיך געצויגן אונטער דעם 
בית המקדש (בירה). ,,מסיבה" האָט צוויי טייטשן. איינער איז א געדרייטער טרעפּן- 
וועג (פון ,.סובב", געדרייט), און איינער איז בכלל א וועג פארשטעלט פון ביידע זייטן 
מיט ווענט. דער טמא-כהן איז אראָפּגעגאנגן אונטן מיט טרעפּ און דאָרט איז ער מיט 
א הייל וועג געגאנגן אונטער דעם בית המקדש; די היילן אונטער דעם בית המקדש 
זענען ניט געווען הײיליק. והנרות, און די לעמפלעך האָבן זיך געברענט (דאָרט אויף דעם 
גאנצן הייל וועג) פון איין זייט און פון דער אנדערער זייט. פון ביידע זייטן, ווייל עס 
איז דאָך געווען א פינסטערער וועג. עד, (אזוי איז דער כהן געגאנגן מיט דעס וועג) 
ביז ער איז צוגעקומען צום טבילה אָרט. ,בית הטבילה", דאָס אָרט וואו מען איז 
זיך טובל; דאָרט איז געווען א מקוה. ומדורה, און דאָרט האָט געברענט א פײער. 
בראנד (מדורה). כדי מען זאָל זיך קאָנען אָנווארמען נאָכן ארויסגיין פון דער קאלטער 
מקוה. ובית כסא, און (עס איז דאָרט געווע אן אנשטענדיקער בית הכסא; און דאָס 
איז געווען זיין אנשטענדיקייט (כבודו): אוב ער האָט געפונען (די טיר פון בית הכטא) 
פאַרמאַכט האָט ער געוואוסט, אַז עס איז דאָרט פאַראַן א מענטש, -- און אוב אָפּן 
האָט ער געוואוסט, אז עס איז דאָרט ניט פאראן קיינער. דאָס איז געווען צוליב מידת 
צניעות. ירד, ער (דער טמא-געװואָרענער כהן) איז אראָפּגעגאנגען (אין דער מקוה) און 
האָט זיך טובל געווען, און איז צוריק ארויפגעגאַנגן און האָט זיך אָפּגעוװישט, אן 
האָט זיך אָנגעווארעמט ביים פייער-בראנד; דערנאָך איז ער געקומען צוריק (ארויף 
צום בית המוקד) און האָט זיך אוועקגעזעצט לעבן זיינע ברידער די כהנים (און גע- 
װאַרט) ביז (אין דער פרי) ווען די טויערן (פון דער עזרה האָבן זיך געעפנט) און איז 
אַרױסגעגאנגן (פון דער עזרה) און איז זיך אוועקגעגאנגן (אהיים). ווייל איינער וועל- 
כער איז געווען טמא און האָט זיך טובל געווען, הייסט ער דעם גאנצן טאָג ביז אוונט 
א ,.טבול יום* (דער מענטש אין טאָג פון טובל זיין זיך), און אזעלכער טאָר ניט זיין 
אין דער עזרה. 

ב. מי, ער (יעדער כה) וועלכער וויל אפּשײדן (דאָס אש פו) דעם מזבח הייבט 
זיך אויף פרי און איז זיך טובל אין מקוה איידער עס קומט אָן דער אויפזעער (דער 
ממונה). יעדן טאָג באלד אין דער פרי איז א כהן ארויפגעגאנגן אויפן מזבח און אָפּגע- 
שיידט, אראָפּגענומען אביסל פון די אַש און קוילן, װאָס האָט זיך אָנגעזאמלט אויפן 
מזבח פון די פארברענטע קרבנות. דאָס האָט געהייסן .תרומת הדש" (דאָס אפּי 
שיידן אש). אין מסכתא יומא פּרק ב' משנה א' װוערט געלערנט, אז צוליב דעם װאָס 
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בָא? לא כָל הָעַתִּים שָׁווֹת, פֶּעמִים 
שָׁהוּא כָא מִקּריאַת הַנָּבָר, או סְמוּך 
לוֹ מִלְִּנָיואו מִלְאַחֲָיו. הַמּמנֶה בָא 


וְרוֹפְק עֲלֵיהֶם וְהֵם פֶּתְחוּ לו, אָמַר 
לָהָ. מִי שֶׁטָּכֵל יָבֹא וְיָפִיס. הַפִיסוּ 


תמיד אַ 





תילג 
זָכָה מִי שֶׁזְכָה: { נְטֶל אֶת הַמַּפְתּח 
ּסֶתַח אֶת הַמִּשְׁפֶּשׁ, וְנכְנֵם מִבֵּית 
הִמּוֹקֶר לְעַזָרֶה, וְנִכְנְסוּ ‏ אַחֲרָיו 
יִשְׁתִּי אַבוקות שָׁל אוֹר בְּיָדֶם, 
ונָחְלָקוּ לִשְׁתִּי כִתּוֹת, אֲלוּ הוֹלִָין 


יעדער כהן האָט געװאָלט דאָס טאָן (און בכלל האָט יעדער כהן געװאָלט טאָן אויך די 
אַנדערע עבודות אין בית המקדש), איז יעדן טאָג געקומען דער אויפזעער איבער די 
כהנים, דער ממונה, און ער האָט געװאָרפן גורל צװישן די כהנים, װער עס זאָל טאָן 
וועלכע עבודה. דער גורל איז פאָרגעקומען דורך אַרוסשטעקן פינגער וועלכע מען 
האָט געציילט, ביז צו א באשטימטער צאָל, װי מיר לערנען עס אין יומא פּרק ב' 
משנה א' (זע דאָרט). דאָס האָט געהייסן ,,פייס", ווארפן גורל. זאָגט דאָ די משנה, אז 
יעדער כהן װאָס האָט געװאָלט נעמען אנטייל אין גורל:ווארפן ועגן אָפּשײדן 
דאָס אַש פון מזבח, האָט זיך אויפגעהייבן זייער פרי און האָט זיך טובל געווען. דער 
טעם איז ווייל דער כהן האָט געדארפן אַרײנגיין אין אינערלעכן הויף פון דער עזרה, 
און אפילו א טהור-מענטש, ווען ער האָט געדארפן דאָרט אַריינגײן האָט זיך געמוזט 
טובל זיין. וכי, ווארום אין וועלכער צייט קומט אָן דער אויפזעער! דאָס הייסט, דארי" 
בער האָט דער כהן געדארפן זיך פרי אויפהייבן און טובל זיין, ווייל עס איז ניט גע" 
ווען גענוי באַשטימט ווען דער אויפזעער קומט, און דער כהן האָט געדארפן זיין פרי 
גרייט. לא, ניט אַלע צייטן זיינען געווען גלייך, ניט יעדן טאָג איז דער אויפזעער גע" 
קומען אין דער זעלבער צייט. פעמיס, טיילמאָל איז ער געקומען ווען דער האָן האָט 
געקרייעט (קריאת הגבר, פונקט ווען עס האָט קוים אָנגעהײבן צו טאָגן), אָדער נאָנט 
דערצו (נאָנט צו דער דאָזיקער צייט), פריער (אביסל) אָדער שפּעטער (אביסל). אין 
דער גמרא יומא איז אויך פאראן א טייטש ,,קריאת הגבר" ,ווען דער מענטש האָט 
גערופן", ווייל אין בית המקדש איז געווען איינער, אַן אויסרופער, וועלכער האָט יעדן 
אין דער פרי גערופן די כהנים אויפצושטיין צו זיין גרייט צו דער עבודה. הממונה בא, 
װוע) דער אויפזעער איז אָנגעקומען האָט ער אָנגעקלאַפּט אויף זיי. ער האָט אָנגע- 
קלאפּט אֵין דער טיר פון בית המוקד, וועלכע איז געווען פארמאכט. דער ,,תוספת יום 
טוב* זאָגט אז מיט ,,דופק" מיינט מען שטיל אָנגעקלאפּט ,מיט דרך ארץ. והם, און זי 
(די כהנים אינוױיניק אין בית המוקד) האָבן אים געעפנט. און דער אויפזעער איז 
אריינגעקומען. אָמר להן, (או) עד האָט צו זיי געזאָגט: ,ווער עס האָט זיך טובל גע- 
ווען זאָל קומען צום גורל". ,,ויפיס", צום נעמען אנטייל אין דעם פייס, אין דעם גורל- 
ווארפן ויעגן אש-אָפּשײדן פון מזבח. הפיסו, מען האָט דאמאָלס געװואָרפן גורל, און עס 
האָט זוכה געווען ווער עס האָט זוכה געווען. דער כהן װאָס האָט געווינען דעם גורל 
איז געװאָרן באשטימט צום אפּשײדן דאָס אש פון מזבח. 

נטל, ער (דער אויפזעער) האָט גענומען (פון די כהנים-עלטסטע) דעםס ‏ 
שליסל, און ער האָט געעפנט דאָס קליינע טירל. מיר האָבן פריער אין משנה א' גע- 
! לערנט, אז די כהנים-עלטסטע (די זקני בית אב) האָבן געהאַט די שליסלן פון דער 
עזרה. פון בית המוקד איז געווען א גרויסער טויער אין דער עזרה אַרײן, אָבער אין 
טויער איז געװען א קליין טירל (פשפש). דער אויפזעער האָט ניט געעפנט דעם 
גרויסן טויער נאָר דאָס קליינע טירל. ונכנס, און ער (דער אויפזעער) איז אריינגע- 
גאנגן אין דער עזרה, און זי (די כהנים) זענען אריינגעגאנגן נאָך אים, און צוויי פלא- 
קערן פון פייער (אבוקות של אור) האָבן זי געהאַלטן אין די הענט. דאָס אלץ איז פאָר- 
געקומען ווען עס איז נאָכניט געווען טאָג, עס איז געווען פינסטער..די כהנים האָבן 
דאַריבער געמוזט האלטן פלאַקערס פייער, פייער שטורקאַצן. ונחלקו, און זיי (די כה- 
נים) האָבן זיך צעטיילט אין צוױיי גרופעם (כתות). און יעדע גרופּע האָט געהאלטן אַ 
פּלאַקער פייער. אלו, די דאָזיקע (איין גרופּע כהנים) איז געגאנגן אין דער גאַלעריע 
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בּאַכְטַדְרְא דֶּרֶךְ הַמִּוְרָה, וְאֵלו 
הוֹלְכִין בְּאָכְסַדרָא דֶּרֶךְּ הַמַּעֲרֶב, הָיו 
בוּרְקִין וְהוֹלָכִין עַר שְׁמַגּיעין לִמְקוֹם 
עושִׂי חֲבְתִּים, הַגִּיעוּ אֵלּוּ וְאֵלוּ 
אֶמְרוּ שָׁלוֹם, הַכֹּל שָׁלוֹם, הָעָמִידּ 
עוֹשֵׂי חֲמִַתִּים לַעֲשׂוֹת הֲבַתִּים: 


תמיד א 





תלד 
ר מִי שְֶׁכָה לֹתְרוֹם אֶת הַמְִַּחי 
הוּא יִתְרוֹם אֶת הַמִּוְבַּחַ. וְהֶם 
אוֹמְרִים לו, הַזָּהֵר שֶׁטָּא חִגַע בַּכְּלי 
עַד שְָּׁקְדֵּשׁ יָדִיך ְרגְלִיךּ מן הִַּיוֹ 


ִהֵרֵי הַמַּחְתֶּה נְתוּנָה בַּמִּקְצוַע בִּין 


הִכֶּכֶשׁ לִמְִבַּחַ. בְּמַעַרְבוֹ שָׁל כָּבֶשׁ. 


(אכסדרא) מיט דעם מזרח-וועג (אוועק צו דער מזרח זייט), און די דאָזיקע (די אנדערע 
גרופע כהנים איז געגאנגן אין דער גאַלעריע מיט דעם מערב זועג (אוועק צו דער 
מערב זייט). אין דער עזרה, ביי דער זייט, לעבן די ווענט פון דער מויער, װאָס האָט 
ארומגרינגלט די עזרה איז געווען א גאַלעריע, אכסדרא, באדעקט מיט א דעכל (די 
גאַנצע עזרה איז געווען אָפן, אונטערן הימל), און אונטער דעם דעכל זענען די צוויי 
גרופּעס כהנים געגאנגן. דער בית המוקד איז געווען אין דער צפון-זייט פון דער 
עזרה; איז איין כהנים-גרופּע אַװעק פון דאָרט צו מזרח, און די אַנדערע צו מערב צו, 
און זי האָבן זיך ביידע פארקערעוועט צו דרום-צו און דאָרט האָבן זי זיך געטראָפן, 
אין דער עזרה, אין דער זייט זענען געווען צימערלעך און קאמערן, האליעס (לשכות), 
וואו עס זיינען געלעגן די עזרה-זאכן, די כלי שרת װאָס מ'האָט באנוצט צו דער עבודה. 
היו בודקין, זי (די צוױיי גרופעס כהנים) זענען געגאנגן און אונטערזוכט (אריינ- 
געקוקט אין די דאָזיקע צימערלעך צו זען צי אלץ איז אין אָרדנונג) ביז זי זענען 
געקומען זיי האָבן זיך געטראָפן אין דרום-מזרח-ווינקל) ביים אָרט פון דער קאמער 
עושי חביתין. ,.חביתין" האָט געהייסן די מעל-מנחה װאָס מען האָט געמאכט אין אַ 
פאַן (מחבת, א פאן) און װאָס דער כהן גדול האָט געבראכט יעדן טאָג. אין דער קא" 
מער פון די ,,עושי חביתין" האָט מען געמאַכט די דאָזיקע מנחה. דאָ האָבן זיך ביידע 
גרופּעס כהנים געטראָפן. הגיעו אלו ואלו, ווען עס זענען אָנגעקומען די דאָזיקע און 
די דאָזיקע (ביידע גרופּעס כהנים) האָבן זי (איינע צו דער אנדערער) געזאָגט ,שלוס* 
(פרידן, און אָרדנונג), ;הכל שלום" (אלץ איז אין אָרדנונג). דאָס הייסט, זיי האָבן גע" 
פינען אַלע בלי שרת זענען פאראן אין אָרדנונג. העמידו, עס האָבן זיך אוועקגעשטעלט 
די (כהניס) חביתין-מאַכער פאָרצוברייטן די חביתין. אויפצוקאָכן הייסע װאַסער כדי 
שפּעטער צו פאַרבריען דאָס מעל. פאר דער פאן-מנחה פון כהן גדול, וועגן וועלכער 
מיר האָבן פריער געגעבן. | 

ד. מי, דער (כהן) וועלכער האָט (פריער ביים גורל-ווארפן) זוכה געווען אָפּצו- 
שיידן (דאָס אש פו) דעם מזבח, איז איצט געגאנגן אָפּשײזן דעם מזבח. וועגן דעם 
גורל װערט געלערנט פריער אין משנה ב'. והם, און זיי (די אנדערע כהנים) האָבן 
געזאָגט צו אים: , זי פאָרזיכטיק (היט דיך, הזהר) אז דו זאָלסט ניט אנרירן די כלי 
(די הייליקע פייער-פאַן, מיט וועלכער ער דארף אָפּשיידן דאָס אש פון מזבח) כל זמן 
דו האָסט ניט געהײיליקט (ניט געוואשן זיך) דיינע הענט און דיינע פים פון וואסער- 
בעקן (כיור). יעדער כהן האָט אין דער פרי איידער ער איז געגאנגן טאָן די עבודה 
אין בית המקדש געמוזט זיך וואשן די הענט און די פיס פון ,כיור", פון דעם 
הײיליקן בעקן. דאָס האָט געהייסן ,.קידוש ידים ורגלים", דאָס הייליקן זיך די הענט 
און די פיס. והרי, און (זיי האָבן אים אויך געזאָגט): , און אָט איז (ליגט) די פייער- 
פאַן (מיט וועלכער ער דארף אָפּשײדן דאָס אש פון מזבח) אין ווינקל צווישן דעם 
מזבח-טרעפּ (כבש) און דעם מזבח, צו דער מערב-זייט פון דעם כבשש". דער מזבח איז 
געווען הויך ניין איילן, און ארויף-צו אויפן מזבח האָט געפירט א 22-איילן-לאנגער 
טרעפּ, א קרומע ראמפּע, אַ וועג אַרױף, וועלכער האָט געהייסן ,כבש", (אויף דער 
צייכנונג איז עס י"ט). דער כבש איז געווען אױף דער דרום'זייט פון מזבח. 
ממילא איז די רעכטע זייט פון כבש געווען די מזרח-זייט, און די לינקע זייט פון כבש 
איז געווען די מערב-זייט. די מחתה, די פייער-פאַן, איז געלעגן אין דער לינקער 
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אִין אָדֶם נִכְנַם עִמּוֹ, וְלֹא גַר בְּיָרוֹ 
אֶלָא מְהַקֵךּ לָאוֹר הַמַּעֲרְכָה. לא 
הָיוּ רוֹאֵין אותו וְלֹא שׁוֹמְעִין אֶת 
קוֹלו, עד שָׁשׁוֹמעין קוֹל העץ שָׁעֲשֶׂה 
בֵּן קטִין מוּכְנִי לִכִּיֹר, וְהֵן אוֹמָרִים, 


תמיד א 





הגיַע עת. קִדּשׁ יָדָיו וְרִנְלָיו ‏ מן 


תלה 
ַכִיֹי נָטַל מַחְתַּת הַכֶּסֶף וְעֲלָה 
לְרֹאשׁ הַמִּוְבָּחַ. וּפִנּה אֶת הַגְחָלִים 
הֵילֶדּ וְהֵילֶךְּ וְחָחָה מִן הַמְאֶקָלות 
הַפְּנִימִיוֹת, וְיָרֵד. הִנִּיע לְרִצְפָּה. הָמֵךְ 
פָּנָיו לִצְפוֹ וְהֶלךְ לְמִזָרְחוֹ שָל כָּבֶשׁ 
כּעֲשָׂר אַפּוֹת. צָבַר אֶת הַגְּחָלִים עַל 


זייט פון כבש, זאָל דער לערנער געדענקן װאָס מיר האָבן דאָ געזאָגט וועגן דעם כבש, 
וועגן דעם לאנגן מזבח-טרעפּ, ווייל מיר װועלן עס שׂפּעטער האָבן א סך מאָל אין דער 
משנה. די כהנים האָבן דאָס אלץ געזאָגט צו דעם כהן, ווייל גאנץ אָפט האָט זיך גע- 
שטעלט צו דער עבודה פון אָפּשײידן דעם מזבח א נייער כהן, וועלכער האָט קיינמאָל 
נאָכניט דאָס געטאָן, און מען האָט אים געדארפן זאָגן װאָס ער האָט צו טאָן. אין, קיין 
מענטש איז ניט מיטאריינגעגאנגן מיט אים (אין דער עזרה צום מזבח צו, און ער" 
האָט אויך ניט געהאלטן קיין לעמפּל אין זיין האנט (כאָטש עס איז נאָך געווען פינסטער), 
נאָר ער איז געגאנגן ביי דער ליכטיקייט פון (פייער פון דעס) מזבח-פייער (מערכה). 
אויפן מזבח האָט שטענדיק געברענט דאָס פייער. די מערכה (פון װאָרט ,ערך", 
די איינגעלייגטע העלצער וועלכע האָבן זיך געברענט אויפן מזבח). לא היו, זי (די 
כהנים) האָבן אים (דעם כהן וועלכער איז געגאנגן אָפּשײיד) ניט געזען און ניט 
געהערט זיין אָפּקלאנג. עס איז פינסטער, און דער כהן איז געגאנגען באָרװעס (אלע 
אין בית'המקדש-הויף זענען געגאנגן באָרװעס), און מען האָט דאריבער ניט גץ- 
הערט אפילו די טריט פון זיין גאנג. עד ששומעין, ביז זיי האָבן געהערט דעם קלאנג 
פון דעם האָלץ-ראָד, װאָס (דער כהן גדול) בן קטין האָט געהאט געמאכט א מאשיין 
(מוכני) צום וואסער-בעקן. אין מסכתא יומא פּרק ג' משנה י' װערט דערציילט, אז 
עס איז געווען א כהן גדול מיטן נאָמען קטין, וועלכער האָט געמאכט אזא מאשין 
אָד צום כיור, אז מען זאָל אים יעדן פארנאכט אראָפּלאָזן אין א טיפן גרוב, כדי 
דאָס וואסער זאָל ניט פּסול װערן דורך איבערנעכטיקן (בלינה). זאָגט די משנה, 
אז ווען דער כהן איז צוגעקומען צום כיור און האָט ארויפגעדרייט דעם האָלץ- 
ראָד פון דער מאשין כדי ארויפצוציען דעם כיור, האָבן די אנדערע כהנים דערהערט 
דעם קלאנג. והן, און זי האָבן (דאמאָלס) געזאָגט: ,עס איז שוין אָנגעקומען די צייט". 
דאָס הייסט, אז דער כהן גייט שוין זיך גרייטן צו דער עבודה. קדש, ער (דער כהן) 
האָט (דאמאָלט) זיך געוואשן זיינע הענט און זיינע פיס פון דעם וואסער-בעקן (פון 
כיור), און ער האָט (דערנאָך) גענומען די זילבערנע פייער-פאן, און ער איז ארויפ- 
געגאנגן אויפן מזבח (לראש המזבח, אין דער הויך, אויבן, איפן מובח), און ער 
האָט אוועקגעשארט (מיט דער פאן) די קוילן אהין און אהער. ער איז צוגעגאנגן צום 
אָרט אויפן מזבח וואו עס האָבן זיך געברענט די שטיקער קרבנות, און ער האָט 
אוועקגעשארט די. ברענעדיקע קוילן,. וחתה, און ער האָט ארויפגעשארט אױף דער 
פאן פון די שטיקער) פארברענטע װאָס זענען געלעגן אינװייניק. מען מיינט די שטי- 
קער פארברענטע קרבנות, וועלכע זיינען שוין געווען פארברענט אויף קויל. וירד, 
און ער איז אראָפּגעגאנגן (פון מזבח, טראָגנדיק די פאן מיט די פארברענטע ששטי- 
קער); ווען) ער איז אראָפּגעקומען (פון מזבח-טרעפֿ, פון כבש) אױף דעם הױף 
(רצפּה, אױף דער געפלאסטערטער ערד פון דער עזרה), האָט ער אויסגעדרייט 
זיין פּנים (ער האָט זיך אויסגעדרייט) צו צפון זייט. וי מיר האָבן פריער דערקלערט 
איז דער כבש געווען אין דרום-זייט פון מזבח, און ער איז געווען לאנג 32 איילן 
מילא אז דער כהן איז אראָפּ פון כבש אויף דער עזרה-ערד איז ער געווען אָפּגערוקט 
פון מזבח 32 איילן. דער כהן האָט זיך אויסגעדרייט צו צפון-זייט, דאָס הייסט מיטן 
פּנִים צום מזבח. והלך, און ער איז געגאנגן (צום מזבח צו) ביי דער מזרחזייט פון 
כבש (צו דער רעכטער זייט פון מזבח-טרעפ) לערך צען איילן. ער האָט זיך דערנענ- 
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ַבִּי הָרִצְפָּה רָחוֹק מִן הִכָּכֶשׁ שְׁלשָׁה טֶפָּחִים, מָקוֹם שָׁנְֹנין מָרְאוֹת הָעוֹף 
וְרשׁוּן מִוְבָּחַ הפְּנִימִי וְהַמְּנוֹרָה . 

פרק ב | 

א רָאוּהוּ אָחָיו שׁירֵר, וְהֵם רְצו| הָאַכְרִין וְהַמְִּרין שָׁלֹא נִתְאְַּל 
ּכְאוּ. מִהֲרּ וְקְשׁוּייהְן וְְַלֵיהָ ‏ מִבְּעֲרֶב סוֹנְקִין אוֹתֶם לְצִדִּירמִּבַּהֵי 
מִן הַּיוֹר, נֶשְלוּ אֶת הַמַּנְרֵמוֹת וְאֶת | אִם אֵין הַצְּרְדִים מחֲזִיקִין. פוּדְרִין 
הַצְנּוֹרוֹת וְעֲלו לְרֹאשׁ הַמִּזְֵּחַ | אוֹתֶם בַּּוֹבֵב עַל דַכָּכֶשׁ: ב הַחֲלו 


טערט אונטן צום מזבח לערך 10 איילן. צבר את הגחלים, און ער האָט אוועקגעלייגט 
די קוילן (פון דער פאן) אויף דער ערד (רצפה, אויף דער געפלאסטערטער ערד פון 
דער עזרה) ווייט פון כבשש (פון מזבח-טרעפ) דריי טפחים (א האלב אײל). דערמיט 
האָט דער כהן פארענדיקט זיין עבודה פון אפּשײדן דעם מזבח (פון ,.תרומת הדשן"). 
איצט זאָגט די משנה וועגן דאָזיקן אָרט, וואו דער כהן האָט אוועקגעלייגט די קוילן: 
מקום, (דאָס איז) דאָס אָרט, וואו מען לייגט אוועק די אינגעוייד (מוראות, די ווא" . 
ליע, דעם קראפּ און די אינגעווייד) פון (דעם עולה-קרבן פון) א עוף. וועגן דעם האָבן 
מיר געלערנט פריער אין מסכתא זבחים פּרק ו' משנה ה', אז מען האָט עס אראָפּי 
גענומען פון דעם עולה-קרבן פון א טױב איידער מען האָט אים מקריב געװעף 
זאָגט דאָ די משנה אז אין דעם אָרט דריי טפחים פון כבש האָט מען דאָס אוועקגע- 
לייגט, אראָפּווארפנדיק עס פון מזבח. ודשון, און (אויף דעם דאָזיקן אָרט האָט מען 
אויך אוועקגעלייגט) דעם אױסגערייניקטן אש פון אינוױיניקסטן מזבח (פון מזבח 
וועלכער איז געשטאנען אין היכל) און (דאָס אױיסגערייניקטע אש) פון דער מנורה. 
די גמרא ברענגט א ברייתא, אז עס איז געשען א נס און דאָס אלץ פלעגט איינגעשלונגן 
ווערן אין דער ערד. 





פרק 1. 

א. ראוהו, (נאָכדעם וי) זיינע ברידער (די כהנים) האָבן געזען אים (דעם 
כהן, וועלכער האָט אָפּגעשיידט די קוילן-אש פון מזבח) איז אראָפּגעגאנגן (פון מזבח), 
האָבן זיי גענומען לויפן און זענען אָנגעקומען (צום מזבח). כאָטש עס איז נאָך געווען 
פינסטער, און די משנה זאָגט דאָך פריער אין פּרק א' משנה ד', אז זיי האָבן ניט 
געקאָנט אים זען ווען ער איז ארויפגעגאנגן, אָבער איצט ביים אראָפּגײן האָבן זי 
אים יאָ געקאָנט זען, ווייל ער האָט דאָך געטראָגן אין דער האנט די פייער-פאן מיט 
די ברענענדיקע קוילן, וועלכע האָבן געלויכטן פונדערווייטנס מיהרו, זיי, (די כהניס) 
האָבן זיך געאיילט און געוואשן זייערע הענט און פיס פון דעם װואַסער-בעקן (פון כיור). 
מחמת זיי האָבן געדארפן באלד טאָן עטלעכע עבודות, װי די משנה װעט באלד זאָגן. 
גטלו, (דערנאָך) האָבן זיי גענומען די לאָפּאטעס (מגרפות, שאװועלם) און די לאנגע 
שטעך- גאָפּלן (צנורות . און זי זיינען ארױף אויפן מזבח; די פארברענטע גלידער 
(אברים) און די אינגעווייד (פדרים) (פון די עולה-קרבנות), וועלכע זיינען אין דער 
נאכט נאָר ניט אינגאנצן פארברענט געװאָרן, האָבן זי (די כהנים מיט דער הילף 
פון די לאָפּאטעס און גאָפּלן) אוועקגעשאוט צו די זייטן פון מזבח. ,סונקין", אוועק" 
שארן אין א זייט איז פון װאָרט ,סנק" און מיר האָבן עס אין מקואות פּרק ב' 
.המסנק את הטיט לצדדין", צונויפשארן. אם אין, אויב די זייטן פון מזבח קאַנען זי ניט 
אויפנעמען (עס איז דאָרט ניטאָ גענוג פלאץ פאר זיי) לייגט מען זי אַװועק אױף דעס 
סובב אויף דעם כבע. די דאָזיקע משנה איז שווער. דער /,סובב", דער ארומרינגלער 
איז געווען דער מיטעלסטער טייל פון מזבח; אין דער הויך איז דער מזבח געווען 
הויך 9 איילן און דער סובב איז געווען הויך נור 6 איילן. זע פריער זבחים פּרק ה' 
משנה ג' און ווייטער מידות פּרק ג' משנה א'. דער כבש איז געווען דער לאנגער 
טרעפּ װאָס האָט ארויפגעפירט אויפן מזבח, װי אזוי זשע קאָן זיין ,;אויפן סובב אויפן 
דעם כבש"? עס ווערט געטייטשט אז מען האָט זיי געלייגט אָדער אויפן סובב אָדער 


437 | --/---- תמיד ב תלז 


מַעַלִין בְּאפֶר על נַבֵּי הַתַּפּוחַ. וְַפוּחַ ן מעלין בְּנזְרִין לְסַדֶּר אֵשׁ הַמַּעֲרְכָה. 
הָיָה בְאֶמְצַע הַמְַַּּחַ. פְּעמִים עֲלָיו | וְכִי כֶל הָעֵצִים כִּשׁרִין לִמַּעֲרְכָה' 
ִּשְׁלשׁ מֵאוֹת כּוֹר, וּבָרְגָלִים לא | הַן. כָּל הָעֵצִים כִּשְרִין למַּעֲרָכָה חוּץ 


הָיוּ מָדִשְׁנִין אוֹתוֹ, מִפְּנִי שְׁהוּא נוי | מִשָׁל זַיִת וְשָׁל נֶפֶן, אֲבֶל בָּאֵל 
למִּוְבָּחַ. מִיָמָיו לֹא נִתְעֵצֵל הַכֹּהֲן| רְגִילִין, בְּמִרְכִּיֹת שָׁל תְּאֵנָה וְשָׁל 


מַלְהוֹצִיא אֶת הִרּשְׁן: { הַחַלוּ|אָג וְשָׁל עץ שָׁמֵן: ך סרר 





אויפן כבש, דאָרט זיינען זיי ניט פּסול געװאָרן בלינה (דורך איבערנעכטיקן) ווייל 
זי ביידע האָבן דעם דין װי דער מזבח; אָבער מען האָט זיי ניט געטאָרט לייגן אויפן 
אונטערשטן ,יסוד", דעם פונדאמענט פון מזבח (זע ווייטער מידות פּרק ג' משנה א') 
ווייל ער האָט ניט דעם דין פון מזבח און די אלע קרבנות-שטיקער װאָלטן פּסול גע- 
װאָרן דורך איבערנעכטיקן. 


ב החלו, (דערנאָך) האָבן זי (די כהנים) אָנגעהױבן ארויפברענגן דאָס אש 
(פון מזבח-פייער-פלאץ) אויף דעס אש-בערגל (תפּוח), און דאָס אש-בערגל איז געווען 
אין דער מיט פון מזבח. דאָרט אהין האָט מען צוזאמענגעשארט דאָס אש. פעמים, 
טיילמאָל איז געווען דארויף (אויף דעם תפּוח, אויף דעם אעו-בערג?) אזוי פיל װי דרי 
הונדערט כור (אש), א כור איז 320 סאה און א סאה איז 6 טעפּ. די גמרא, זאָגט אז עס 
איז א גוזמא, נאָר סתם זייער א סך אש.וברגלים, און אין די (דריי) ימיס טובים (פסח), 
שבועות און סוכות, ווען די יידן זענען געקומען עולה רגל זיין צום בית המקדע) 
האָט מען ניט אראָפּגענומען דאָס אש (פון מזבח), ווייל עס איז א שענקייט פאר דעם 
מזבח. דערמיט האָט מען געוויזן אז עס זענען פאראן א סך קרבנות. מימיו, קיינמאָל 
ניט האָט א כהן זיך געפוילט ארויסצופירן דאָס אַש. די משנה מיינט צװאָגן אז דאָס 
װאָס מען האָט יום טוב-צייט ניט אראָפּגענומען דאָס אַשׁ פון מזבח איז קיינמאָל ניט 
געווען ווייל די כהנים האָבן זיך געפוילט עס צו טאָן נאָר ווייל דאָס איז געווען א 
שענקייט פאר דעם מזבח. די מפרשים טייטשן ,,תפּוח" וי אן עפּל, קיילעכיק, הויך. מיר 
האָבן דאָס װאָרט אויך אין משנה עבודה זרה פּרק ד' 

ג; החלו, (דערנאָך) האָבן זיי (די כהנים) גענומען ארויפטראָגן (אויפן מזבח) די 
האָלץ-שטיקער (גזרין) איינצואָרדנען דאָס פייער פון פייער-פלאץ (מערכה). אויפן 
מזבח זענען געווען עטליכע ערטער, אין וועלכע עס האָט געברענט פייער. יעדער 
פייער-פּלאץ (שייטער-הויפן) האָט געהייסן ,,מערכח" (פון פּסוק אין חומש ויקרא 
י' אוערך", אײנאָרדנען די העלצער). וועגן דעם וויפיל אזעלכע פייער-פּלעצער זע" 
נען געווען זע אין יומֵא פּרק ד' משנה וי- יעדן אין דער פרי האָט מען ארויפגעבראכט 
די האָלץישטיקער (גזרין, פון ,,גזר", צעשניידן, צעשניטענע האָלץישטיקער), און 
מען האָט אײינגעאָרדנט זיי אויף דעם פייער-פּלאץ. טייל טייטשן אז מען מיינט דאָ די 
צוויי שטיקער האָלץ (שני גזרי עצים), װאָס א כהן האָט יעדן אין דער פרי ארויפגע- 
לייגט אויף דעם פייער-פּלאץ, און מען מיינט דאָ, אז די אנדערע כהנים האָבן אים 
געהאָלפן ארויפברענגן זיי אויפן מזבח. וכי, און זענען דען אלע (סאָרטן) העלצער 
כשר פאר דעס (מזבח-) פייער-פלאץ (פאר דער מערכה)? יאָ, אלע סאָרטן העלצער זענען 
כשר פאר דעם פייער-פלאץ, א חוץ דאָס האָלץ פון אן איילבירט-בוים און פון א 
וינשטאָק. איין טעם איז, ווייל איילבירטן (פון וועלכע מען מאכט איילן) און וויינ- 
טרויבן (פון וועלכע מען מאכט וויין) זיינען געווען זייער וויכטיק פאר דעם ישוב אין 
ארץ ישראל, און דאריבער האָט מען ניט גענוצט זייער בוים-האָלץ צום ברענעףן 
אן אנדערער טעם איז, ווייל זיי זענען ווייך האָלץ און עס װערט באלד אש דערפון. 
אבל, אָבער מען האָט געוויינטלעך גענומען (צום פייער-פּלאץ אויפן מזבח) די דאָ- 
זיקע (סאָרטן העלצער): די דיקע שטיקער פון פייגנבוים, און פון נוסבוים, און פון 
אייל-האָלץ (עץ-שמן). מיט פייגנבוים זאָל מען מיינען, א בוים וועלכער גיט ארויס 
שלעכטע פייגן (כדי ניט צו פארניכטן א פרוכטן-בוים). דאָסזעלביקע איז אויך מיט 
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הַמֶּערָכָה נְרוֹלָה מִזְרְחָה, וַחֲִיחָהּ |מִכְּנגֶר קָרֶן מַערְכִית דְּרוֹמִית, מָשׁוְּ 
מוְרְחָה, וְרֹאשִׁי הַגזרין הַמְִּימִים הָיּ | מן הִקָּרֵן כְּלפִּי צָוֹן אַרְבַּע אַמּוֹת 
נונָעִים בַּתּפּּחַ.וְָוַח הָיָה בֵּין הִגרִין, | בְּעוּמְד חָמֵשׁ סְאִים גְחָלִים. וּכַשֶַּׁת 
שָׁהָיוּ מִצִיתִין אֶת הָאַלְוְתֶא מִשְׁםוּ | בְּעוּמָר שְׁמוֹנָה סְאִין גְחָלִים, שֶׁשֶם 


3 
: 


ה בְַּוּ מִשֶׁם עֲצִי תְאֵנֶה יָפִין | הָיוּ נוּתְנִין שָׁנִי מִיכִי לְבוֹנָה שֶל 
לְמַדּר הַמַּעֲרְכָה שְׁיָה לַקְּטוֹרָת | לָחָם הַפָנִים. הָאִכָרִיםְהְַּדָרִיםשָׁלֹּא 


דעם נוס בוים. מיט ,.עץ שמן" מיינט מען פון וועלכן מען מאכט אזא בשמים-אייל 
(אפרסמון), און דאָס איז ניט אזוי וויכטיק פארן ישוב ארץ ישראל. 

ד. סידר, ער (דערזעלבער כהן וועלכער האָט אָפּגעשײדט די קױלן פון מזבח) 
האָט איינגעאָרדנט די (העלצער אויף דעס) גרויסן פייער-פלאץ (מערכה גדולה) צו 
מזרח (אין דעס מזרח-טייל אויפן מזבח), און איר עפנונג (חזיתה, פון ,חזה", ,זען", 
די עפנונג, דורך וואנען מען האָט אָנגעצינדן דאָס פייער) איז געווען צו דער מזרח 
זייט. אויפן מזבח זענען געווען עטליכע פייער-פּלעצער (מערכות), װי מיר לערנען אין 
יומא פּרק ד' משנה י'. געוויינטלעך נעמט מען אָן אז עס זענען געווען דריי אזעלכע 
מערכות. איינע איז געווען די ,,גרויסע מערכה" װאָס אויף איר האָט מען פארברענט 
דעם קרבן תמיד. די צווייטע האָט געהייסן ,מערכה שניה" (די צווייטע מערכה), 
װאָס פון איר האָט מען גענומען פייער-קוילן כדי מקטיר צו זיין די קטורת-בשמים 
אין היכל, און די , דריטע מערכה" איז געווען סתם א פייער"פּלאץ, אויף וועלכער 
עס האָט שטענדיק געברענט פייער. וראשי, און די עפּיצן פון די האָלץ-שטיקער 
ווועלכע זענען געווען לאנג) האָבן אָנגערירט דעם אש-בארג (תפוח). וועגן אש-בארג, 
תפּוח, האָבן מיר געלערנט פריער אין משנה ב', אז עס איז געווען אין מיטן מזבח, 
וריוז, און צווישן די האָלץ-שטיקער איז געווען ליידיק אָרט, כדי מען זאָל דאָרט 
קאָנען אָנצינדן די דינע שפענדלעך (אליתא). מען האָט די דינע שפּענדלעך אריינגע- 
שטעקט אין דעם לעדיקן אָרט צווישן די גרויסע האָלץ-שטיקער און מען האָט זיי אָנ" 
געצינדן. .אליתא" זאָל אפשר אויך זיין דער טייטש קין'העלצלעך, פעטע העלצלעך 
וועלכע צינדן זיך לייכט אָן (פון ;אליה", דער פעטער וויידל פון א שעפּס). רב האי 
גאון און דער ערוך מיינען, אז דאָס איז וי ,,אליה", ,א, וויידל", און עס איז װוי אין 
ישעיה ז' ,זנבות האודים", ווייל די דינע העלצלעך זען אויס וי שפּיצן, וויידלעךי 

ה בררו, פון דאָרט (פון די האָלץ-שטיקער, וועלכע זענען געווען אָנגעגרײט אין 
דער האָלץ-קאמער) האָט מען אויסגעקליבן גוטע פייגנבוים-העלצער, כדי איינצואָרך- 
נען (מיט זיי) די צווייטע מערכה (דעם צוייטן פייער פלאץ) פאר די קטורת-בשמים. 
וי מיר האָבן פריער דערקלערט, האָט מען פון צווייטן פייער-פּלאץ (פון דער מערכה 
שניה) גענומען פייער קוילן כדי זיי אריינצוטראָגן אין היכל און דאָרט מקטיר זיין 
אויף זיי די קטורת-בשמים. מכנגד, (דער דאָזיקער צווייטער פייער-פלאץ איז געווען 
אויפן מזבח) אנטקייגן (לעב) דעם מערב-דרוס-ווינקל (אויפן מזבח), אָפּגערוקט פון 
ווינקל פיר איילן צו צפון זייט. דער היכל, די היליקע געביידע פון בית המקדש, איז 
געווען אין דער מערב-זייט פון דער עזרה, דאריבער האָט מען די דאָזיקע מערכה גע" 
מאכט לעבן מערב-דרום-ווינקל אויפן מזבח, כדי עֶס זאָל זיין נענטער צום היכל, מחמת 
פון דאנען האָט מען דאָך גענומען די פייער-קוילן פאר די קטורת-בשמים פון היכל. 
בעומד (אויף דעם דאָזיקן פייער-פלאץ איז געוועף לויט אפּשאצונג (לערך) פינף סאה 
קוילן. א סאה איז 6 טעפּ (קבים) און 5 סאה איז 30 טעפּי דאָס װאָרט ,.בעומד" (מיט 
א ,.ע" זאָל זיין וי .באומד" (מיט א ..א") און דאָס מיינט, לויט אָפּשאצונג, לערך. פון 
די דאָזיקע פייער-קוילן האָטו מען גענומען פייער-קוילן פאר די קטורת. ובשבת, און 
אים שבת (האָט מען געלייגט מער הצַלץ כדי עס זאָל זיין) לוט א אָפּשאצונג (לערך) 
אכט סאה קױלן וױיל דאָרט האָט מען ארויפגעלייגט (מקטיר געווע, פארברענט 
אים שבת) די צוויי לעפּל וויירויך (לבונה) פון לחם הפנים. מיר האָבן געלערנט פריער 





239 תמיד ג תלט 
נִתְאַכְּלוּ ‏ מִבְּעֲוֶב מַחַזִירִין ‏ אוֹתֶן | בָּאֵשׁ, וְיָרְדוּ וּבְאוּ לְהֶם לְלִשְׁכַּתׂ 
למרכה הִצִיתוּ שְׁתִּי הַמַּעֲרְכוֹת הַֹת ‏ 


פרק ג. 
א אָמַר לָהֶם הַמְּמִנָה, אי | הָרָאשׁ וְהָרְגֶל, וּשְׁתִּיהַיָריִם, הָעוֹקֶץ 


וְהָסִיסוּ, מִי שׁוֹחֵט, מִי זוֹרֶק. מִי ְהרנֶל הָחִזָה וְהַנָּרָה, וּשְׁמִּי דְפָנוֹת, 
מְדִשֵׁן מִזְבַּחַ הַפְּנִימִי, מי מְדַשְׁן אֶת | הַקְּרָכִים, ְהַֹּלֶת, וְהַחֲכְתִּים, וְהַיַין, 
הַמְּנירָה, מִי מַעֲלָה אֲבָרִים לכָּבֵשׁ הֲפִיסוּ, זְכֶה מִי שֶׁוְכָה: ה אָמַר 


אין מנחות פּרק י"א משנה ה", אז אין בית המקדש האָט מען יעדן שבת געבראכט 12 
חלות, לחם הפּנים, און מיט זיי צוויי לעפל (בזיכין) מיט וויירויך (לבונה). זיי זיינען 
געלעגן א גאנצע װאָך, און איבעראכטאָג שבת האָט מען מקטיר געווען אויפ'ן מזבח 
די צוויי לעפל וויירויך, און די חלות האָבן געגעסן די כהנים. דעם וויירויך האָט מען 
מקטיר געווען אויף דער צווייטער מערכה, דאריבער האָט מען דאָרט אים שבת גע" 
דארפן האָבן מער פייער-קוילן. האברים, די גלידער (שטיקער) און די אינגעוױיד (פוף 
די עולה-קרבנות) וועלכע זענען ביינאַכט (פריער) ניט גענוג פאַרברענט געװאָרן (און 
וועלכע די כהנים האָבן דאריבער געהאט אראָפּגענומען, װוי מיר האָבן געלערנט פריער 
אין משנה אי) האָט מען (איצט) צוריקגעלייגט צו דעס פייער-פלאץ (צו דער גרויסער 
מערכה). כְּדי מען זאָל זיי איצט פארברענען. הציתו, זי (די כהנים) האָבן אַנגעצונדן די 
צוויי מערכות (די ,,גרויסע* און די צווייטע) מיט פייער, און זיי זיינען אראָפּגעגאנגן 
(פון מזבח) און זענען געקומען אין דער לשכת הגזית. די ,, לשכת הגזית" (אויף דער 
צייכנונג איז עס אות ל"א ,די קאמער פון געהאקטע שטיינער (,.לשכה", א קאמער, אַ 
האליע און ,,גזית", געהאקטע שטיינער) איז געווען דאָס אָרט וואו עס איז געזעסן 
דאָס סנהדרין און דאָרט איז אויך פאָרגעקומען דאָס ווארפן גורל צווישן די כהנים 
וועגן דעם וועלכע פון זיי עס זאָלן טאַן די פארשידענע עבודות (ביים מקריב זיין דעם 
קובן תמיד, די קטורת און אזוי כסדר) װי די משנה װעט לאָרצען ווייטער אין פרק. גי 
פרק ג. 

א. אָמר, (נאָכדעס וי די כהנים זיינען אראָפּגעקומען אין לשכת הגזית, וי די 
משנה האָט געלעונט צום סוף פון פריערדיקן פרק) האָט צו זיי געזאָגט דער אויפזעער 
(דער ,,ממונה" איבער די כהנים): קומט און ווארפט גורל, ווער עֶס זאָל שעכטן (דאָס 
שעפּסל פאר דעם קרבן תמיד), און ווער עס זאָל שפּריצן (דאָס בלוט פון שעפסל אויפן 
מזבח), ווער עס זאָל אויסרייניקן פון אש דעס איגוויניקסטן מזבח (דעם מזבח וועלכער 
שטייט אין היכל, און דערזעלביקער כהן זאָל דאָרט מקטיר זיין די קטורת-בשומים), 
וװער עס זאָל אויסרייניקן פון אש די מנורה (אין היכל, און דערזעלביקער כהן זאָל 
אָנצינדן די מנורה), װער עס זאָל ארויפטראָגן די שטיקער (אבריס, די גלידער פון 
תמיד-שעפּסל) אויפן כבש (אויפן מזבח-טרעפ ארויף). איצט איז די משנה מפרש, וי" 
פיל כהנים האָבן געטראָגן ארויף די אברים פון שעפּסל: הראש והרגל, דעם קאָפּ און 
אן אונטערשטן פוס (האָט געטראָגן איין כהן), ושתי ידים, די צוויי (הענט) פאָדערששטע' 
פיס (האָט געטראָגן איין כהן), העוקץ והרגל, דעם וויידל און דעם אנדערן אונטערשטן 
פוס (האָט געטראָגן איין כהן), החזה והגרה, די ברוסט און דעס האלדז (מיט דער לונג 
האָט געטראָגן איין כהן), ושתי דפנות, און די צויי זייטן (פון שעפּסל האָט געטראָגן 
איין כהן, און די אינגעווייד (האָט געטראָגן איין כהן), און דאָס מעל (פון דער מנחה 
װאָס מען האָט מקריב געווען מיט דעם קרבן תמיד, האָט געטראָגן איין כהן), און די 
חביתים (די מנחה פון כהן גדול האָט געטראָגן איין כהן), און דעם וויין (וואָס מען האָט 
מיטגעבראכט מיטן קרבן תמיד האָט געטראָגן איין כהן). צוזאמען זיינען געווען 13 
כהנים. הפיסו, מען האָט געוואָרפן גורל, און עס האָבן געווינען די (כהנים) וועלכע האָבן 
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לֶהֶם הַמְּמִנָּה. צְאוּ וּרְאוּ אִם הִנִּיע | הְַּלָאִים הְיְחָה כְמִקְצוַע צְפוֹנִית 
מן הַשּׁחֵיטָה. אִם הַנָיעֵי הָרוֹאָה | מַערְבִית. וְאַרְבַּע לְשָכוֹת הָיוּ שָׁם 
אוֹמֶר בַּרְקְאִי. מִתְיָא בָן שְׁמוּאֵל | אַחַת לִשְׁכַּת הַטְּלְאִים וְאַחַת לִשְַּׁת 
אוֹמָר, הָאִיר פְּנִי כֶל הַמִּוְרָח. עד | הַחוֹחָמוֹת וְאַחַת לִשְׁכַּת בִּית הַמּוֹקֵר 
שְׁהוּא בְחָכְרֹ? וְהוּא אוּמַר, הֵן: | וְאחַת לִשְכָּהשָׁהְיוּ עושִין כָּה לָהָם 
{ אָמַר לְהֶם, צְאוּ וְהָבִיאוּ טֶלֶה | הַפּים: ר נִכְנְוּ לְלִשְׁכַּת הַכָּלִים, 
מִלִּשְׁכַּת ַטִּלְאִים. וַהֲרִי לִשְכַּת |וְהוֹצִיאוּ מֹשֶּׁם תִּשְׁעים וּשלשֶׁה כְלֵי 
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געווינען. דעם פּירוש צו דער דאָזיקער משנה און אויך וועגן דעם װי אזוי עס איז 
פאָרגעקומען דאָס ווארפן גורל געבן מיר אין מסכתא יומא פּרק ב' משנות אי ב' 
און ג'. 

ב. אָמר: (דערנאָך) האָט דעך אויפזעער (דער ממונה) געזאָגט צו זי גייט ארויס 
און זעט צי עס איז שוין אָנגעקומען די צייט פון שעכטן. דעם קרבן תמיד (אזוי וי אַלע 
אנדערע קרבנות) האָט מען ניט געטאָרט שעכטן ביינאכט. דאריבער האָט דער ממונה 
געהייסן די כהנים זען צי צי עס איז שוין טאָג. אס הגיע, אוב עס איז שוין אָנגעקומען 
(עס איז שוין געווען דער אָנהײיב פון טאָג), האָט דער װואָס האָט געזען (הרואה, איי- 
נער פון די כהנים װאָס האָט זיך געשטעלט אויף א הויך אָרט כדי צו זען די זון-אויפ- 
גאנג אויפן הימל), האָט געזאָגט : ,עס איז ליכטיק". , ברקאי", פון ברק", 
;;בליץ", ליכט-שטראל. מתיא בן שמואל זאָגט, אז (ער האָט געזאָגט) ?עס האַט אויפ- 
געלויכטן די גאנצע מזרח-זייט (פון הימל). דארויף האָט אים איינער פון די כהנים װאָס 
זענען געשטאנען אונטן געפרעגט: עד שהוא בחברון, ביז חברון? און ער (דער 
; רואה", דער ,, אויסקוקער") האָט אים אָפּגעענטפערמ: ,,יאַ. דעם פּירוש צו דער גאנ" 
צער משנה געבן מיר אין מסכתא יומא פּרק ג' משנה א'. | | 

ג; אָמר, האָט ער (דער אויפזעער, דער ממונה) געזאָגט צו זײ: גייט ארויס און 
ברענגט א שעפסל פון דעם שעפסלעך-קאמער (לשכת הטלאים). װי מיר האָבן גע" 
לערנט פריער אין ערכין פּרק ב' משנה ה' האָט מען צום קרבן תמיד געמעגט ברענגן 
נור אזא שעפּסל, װאָס מען האָט פריער אונטערזוכט 4 טעג צי עס האָט ניט קיין מום, 
די דאָזיקע שעפּסלעך זענען געווען אין דער לשכת הטלאים. והרי, און די שעפסלעך- 
קאמער (לשכת הטלאים) האָט זיך געפינען אין צפון-מערב ווינקל (אין דעם פייער 
בראנד-הויז, אין דעס בית המוקד), און עס זענען דאָרט געווען פיר קאמערן איינע 
איז געווען די שעפּסלעך-קאַמער, און איינע די סטעמפל-קאמער (עלשכת החות- 
מות"), און איינע איז געווען די קאמער פון פייער-בראנד-הויז (,לשכת בית המוקד", 
דאָרט האָט זיך שטענדיק געברענט א פייער, כדי די כהנים זאָלן זיך קאָנען דאביי אָנ" 
ווארמען), און איינע איז געווען די קאמער, אין וועלכער מען האָט געמאַכט דעם לחם 
הפנים (די צוועלף חלות װאָס מען האָט געבראכט אין בית המקדש יעדן שבת). 
אין ,.לשכת החותמות" האָט מען געהאלטן די סטעמפּלן, די קוויטלעך, אויף וועלכע 
מען האָט פארקויפט צו מענטשן נסכים (מעל, אייל און וויין) זואָס זיי האָבן געדארפן 
ברענגן, װי מיר לערנען אין שקלים פּרק ה' משנות ג' און ד'י. די גמרא פרעגט א 
קשיא פון ווייטער אין מדות פּרק אי משנה וי, וואו עס װערט געזאָגט אז די לשכת 
הטלאים געווען אין דרום-מערב-ווינקל, און דאָ זאָגט די משנה אז אין צפון-מערב" 
ווינקל און די גמרא ענטפערט, אז די לשכה האָט זיך געצויגן לאנג פון צפון קיין דרום 
און מענטשן וועלכע זיינען געשטאַנען אין צפון האָט זיך געדאכטן אז זי איז איז אין 
דרום, און מענטשן וועלכע זיינען געשטאנען אין דרום האָט זיך געדאכטן אז זי איז 
אין צפון. | | 

ד נכנסו, דערנאָך זענען זי (די כהנים) אריינגעגאנגען אין דער קאמער פּון 
די כלים און זי האָבן פון דאָרט ארויסגענומען דריי און ניײינציק זילבערנע און גאָל- 
דענע כלים. די אלע כלים האָט מען געדארפן באנוצן אין פארלויף פון טאָג צו די 
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כָסֵף וּכְִי זָהֶב. הִשְׁקוּ אֶת הַתָּמִיר | ַמַּשְָּחַים הָיָה לִצְפונוֹ שָׁל מְִבּה 


בְּכוֹם שֶׁל זְהֶב . אַף על מִּי שְׁהוּא | וְעלָיו שְׁמוֹנָה ;עמּוּדים ננָּסִין, 
מְכִקֵּר מִכְּעֶֶב, מְבַקּרִין אוֹתו לָאוֹר |וְּבִיעיוֹת שָׁל אֶרָו על נַבֵּיהֶף 
הָאֲבוּקוֹת: - וְאוּנְקְלַיוֹת שֶׁל בַּרְוֶל הָיוּ קְבוּעין 

ה מִי שְׁכָה בַתְּמִיד,| בֶהָן וּשָׁלשֶָׁה סְדְרִים הָיוּ לְכֶל אֶחֶד 
מוֹשְׁכוֹ וְהוֹלֵּ לָבֵית הַמַּטְְּחַיִם וּמִ | וְאֶחֶד, שִׁבָּהֶן תּוֹלי, וּמִפְשִׁיטִין על 
שָזְכוּ כָאֲבָרִים הוֹלְכִין אַחֲרָיו. בִּית | שִׁלְחָנוֹת שָׁל שִׁישׁ שֶׁבֵּין הֶעמּוּדִים: 





פארשידענע עבודות אין בית המקדש. השקו, (דערנאָך) האָט מען אָנגעטרינקן דעם 
(קרבן) תמיד (דאָס שעפּסל) מיט (וואסער אין) א גאָלדענעם בעכער. די גמרא זאָגט, 
אז דאָס איז געווען צו ווייזן אז אין בית המקדש איז ניט פאַראַן קיין אָרימקײט (אין 
עניות במקום עשירות. דאָרט ואו עס איז פאראן רייכקייט אין גישט פאראן 
קיין אָרימקײט), אף על פּי, כאָטש דאָס (שעפּסל) איז שוין געווען אונטערזוכט (מען 
האָט עס בודק געווען צי עס האָט ניט קיין פעלער) דעם אוונט פריער, איז מען עס 
בודק איצט (נאָכאמאָל) בייס ליכט פון פייער-פלאקערס (אבוקות). טאָמער האָט דאָס 
שעפּסל אין דער צווישן-צייט באקומען א פעלער. 

ה. מי, ווער ס'האָט געוואונען דעם גורל (צו שעכטן) דעם תמיד, האָט אים אוועק- 
געשלעפט צום שעכט-הויז (בית המטבחיים, וואו מען האָט געשאָכטן די תמיד-קרבנות), 
און די וועלכע האָבן געווינען דעם גורל מקריב צו זיין די איברים (די שטי- 
קער פון קרבן תמיד) זענען געגאנגן נאָך אים (נאָך דעם ערשטן כהן). מיר האָבן פרי- 
ער אין משנה א' געלערנט וועגן דעם גורל. בית המטבחים, דאָס שעכט-הויז איז גע- 
ווען צו דער צפון-זייט פון מזבח. ווייל דער תמיד איז א קרבן עולה, װאָס איז א קדשי- 
קדשים-קרבן, און קדשי-קדשים-קרבנות מוז מען שעכטן אין צפון-זייט (ווי מיר 
האָבן געלערנט פריער זבחים פּרק ה' משנה אי ועליו, און אויף אים (דאָרט, אין 
שעכט-הויז) זיינען געשטאנען אכט נידריקע זיילן. ,ננסים", נידריקע, קורצע, דאָס 
זענען געווען זיילן פון שטיינער. ורביעין, און פיר-קאנטיקע האָלץ-שטיקער פון צע- 
דער-האָלץ זענען געלעגן אויף זיי (אויף די שטיינערנע זיילן), און אין זיי (אין די 
שטיקער האָלץ) זענען געווען אריינגעשטעקט (אריינגעהאקט) אייזערנע האקנס (אוו- 
קלאות של ברזל), און דריי רייען (האקנס) זיינען געווען אין יעדן איינעס פון די 
העלצער), און אױף זי (אױף די האקנס) האָט מען אױפגעהאַנגן (די געשאַכטענע 
שעפּסלעך) און מען האָט אָפּגעשינדן (די פעל פון די שעפסלעך וועלכע זיינען גע- 
האָנגן אויף די האקנס, אָבער ניט אין דער לופט נאָר זיי זיינען ביים שינדן זי גע- 
לעג) איף טישן פון מארמאָר (שיש) וועלכע זענען געשטאנען צוישן די (עסטי- 
נערנע) זיילן. לאָמיר איצט דערקלערן די משנה כסדר. אויף יעדן שטיינערנעם נידריקן 
זייל איז געלעגן א שווער פיר'קאנטיק שטיק האָלץ, װאָס האָט זיך צוליב דער 
שווערקייט ניט אראָפּגעריקט פון דעם זייל, אין דעם האָלץ זענען געווען אריינבא" 
פעסטיקט אייזערנע האקנס, דריי שורות, איינע איבער דער אנדערער, כדי אויפצן" 
הענגן אויף זיי די שעפּסלעך צום אָפּשינדן, מען האָט געדארפן האָבן דריי שורות 

האקנס, העכערע און נידריקערע, ווייל טיילמאָל האָט מען געדארפן אויפהענגן א 
גרויסע בהמה און טײילמאָל נור א קליין שעפּסל. אונטער די האקנס זענען געשטא- 
נען טישן, אויף וועלכע די שעפּסלעך זענען געלעגן ביים אפּשינדן זיי, און ניט זײ 
זענען געהאָנגן אין דער לופט (אזוי איז איין פּשט אין דער משנה). די טישן זענען 
געווען פון מארמאָר-שטיין, ווייל דאָס קילט דאָס געשאָכטענע פלייש, אן אנדערער 
טייטש איז, אז די טישן זיינען געווען אָפּגעריקט 4 איילן פון די זיילן (װוי מיר 
לערנען ווייטער אין מידות פּרק ה' משנה ב', און אז די שעפּסלעך זיינען ביים 
אָפּשינדן זיי ניט געהאָנגן, נאָר מען האָט זיי אוועקגעלייגט אויף די טישן, 
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מִי שִזָכָה בְדשׁוּן ִוְֵּחַ הַמּניִי 
וְַמּנֹרֶה הָי מִקדּימִין, וְאַרְבָּה 
כֵלִים בְּיָרֶם. הִטָּנִי וְהַּוּו ושי 
מַמְתַּחוֹת. הַטָּנִי רוֹמָה לְתַרקֹב גָדוֹל 
שָׁל זָהֶב, מַחֲזִיק קבִין וָחֵצִי וְַּּ 
דּוֹמָה לְקִתּוֹן נָדוֹל שָׁל זָהֶב, וּשְׁתִּ 
מִַפְּתְּחוֹת. אֶחָד יוֹרֵר לְאַמַּת הַשְּׁחִי 
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תמב 
וְאֶחָד פּוֹתַח כִּיְן : ן כֶּא לו לַפִּשֵּׁשׁ 
הַצְּפוֹנִי וּשְנִי פִשְׁפְשִׁין הָיוּ לו לַשַׁעַר 
הַנְדוֹל, אֶחֶר בַּצְפוֹן וְאָחֶר בִּרָּרוֹם, 
שָׁבַדְּרוֹם לֹא נִכָנֵס בּוֹ אָדֶם מָעוֹלֶם, 
וְעָלָיו הוּא מְפּוֹרֶשׁ על יְרִי יִחְִהאל, 


וַיאמֶָר אַלַי ה' הַשֶׁער הַזֶה סְגוּר 


יִהְיָה לֹא יִפָּתֵחַ וְאִישׁ לא יָבֹא בוֹ 


מי, די (כהניס) וועלכע האָבן געווינען דעם גורל אויסצורייניגן דאָס אש 

פון אינווײיניקסטן מזבח וועלכער איז געשטאנען אין היכל, אין דער געביידע פון 
בית המקדש) און פון דער מנורה (וועלכע אַיז אױך געשטאנען אין היכל) זענען 
שױן געגאנגן פריער, (איידער מען האָט געשאָכטן דעם תמיד) און זיי האָבן געהאלטן 
אין די הענט פיר כלים: דעם קיש (טני), און די קרוג (כח, א קאַ, א קרוג) און 
צוויי שליסלן. די צוויי שליסלן זענען געווען אויפצועפענען מיט זיי דאָס צפון-טירל 
דורך וועלכן איין כהן איז אריינגעגאנגן אין היכל. הטני, דער קױש איז געוען 
ענליך צו א גרויסן קארב (תרקב)-פון גאָלד (עה איז געווען פון גאָלד), און ער האָט 
געהאלטן צוויי און א האלבן טאָפּ (קביין ומחצה). א טאָפּ (קב) איז געווען 4 קװאָרט. 
והכח, און די קרוג איז געווען ענלעך צו א גרױס קענדיל (קיתון) פון גאָלד (עס 
איז געווען פון גאָלד). די משנה װעט ווייטער אין דאָזיקן פּרק משנה ט' דערקלערן, 
צו װאָס דער כהן, וועלכער האָט געדארפן רייניקן דעם אינערליכן מזבח, האָט גע" 
דארפן האָבן דעם קויש (דעם ,.טני"), און צו װאָס דער כהן וועלכער האָט געדארפן 
רײניקן די מנורה האָט געדארפן האָבן די קרוג (דעם כוז). ועתי, און די צוויי שליסלן 
(פון וועלכע) מיט איינעם (האָט מען געפנט דאָס טירל ווען מען האָט) אריינגעשטעקט 
אין דעס ברייטן לאָך פון דעם טירל די האנט ביז צום אקסל'געלענק (לאמת 
השחי), |און מיט דעם אנדערן (שליסל) האָט מען געעפנט גלייך (כיו). דאָס צפוך" 
טירל, דורך וועלכן איינער פון די צוויי כהנים איז אריינגעקומען אין היכל (זע באלד 
ווייטער אין משנה זי) האָט געהאט צוויי שלעסער, מיט וועלכע מען האָט פארשלאָסן 
דאָס טירל יעדן אוונט. איין שלאָס איז געווען אין טירל אונטן, און ער איז געווען 
אַזױ געמאכט, אז דער כהן כדי צו עפנען עס האָט געמוזט אריינשטעקן זיין גאנצע 
האנט, ביז דעם אקטל, אין א לאָך אין דער וואנט, און ער האָט געעפנט פון אינװייניק. 
דער צווייטער שלאָס איז געווען א געוויינטליכער, און מען האָט מיט אים געעפנט 
גלייך (כיון). אַזױ טייטשן די דאָזיקע שווערע משנה טייל מפרשים (רשי און אנ" 
דערע). | | | יי 
-ז. בא, זי (די צויי כהנים מיט דעם קױיש און דער קרוג און די שליסלן אין 
הענט) זענען צוגעקומען צום צפון-טירל (פשפש הצפוני). דער היכל האָט געהאט אין 
דער מזרח-זייט, צום הויף-צו (צו דער עזרה צו) א גרויסן טױער; אָבער דעם דאָזיקן 
טויער וועלכער איז געווען פארריגעלט פון אינװייניק, האָט מען געעפנט שפּעטער. 
די צוויי כהנים האָבן צוערשט געעפנט א קליין טירל (פשפש) וועלכער איז געווען 
אין צפוֹן זייט, און דאָרט ארום איז איינער פון זיי אריינגעקומען אין היכל, און האָט 
פון אינװײיניק געעפנט דעם גרויסן טויער. און די משנה דערציילט וועגן דעם איצט: 
תשני פשפשין, און צוויי קליינע טירלעך זענען געווען לעבן דעס גרויסן "ױער (שער 
הגדול, פון היכל), איינס אין צפוןזייט און איינס אין דרוס זייט; דאָס (טירל) 
אין דרום-זייט איז קיין מענטש ניט אריינגעגאנגן דורך דעם (אין היכל) קיינמאָל, 
און ועגן דעם װערט בפירוש געזאָגט דורך יחזקאל (יחזקאל מ"ד, ב') אואמר 
אלי ה' השער הזה סגור יהיה לא יפתח ואיש לא יבוא בו כי ה' אלהי ישראל בא 
בו והיה סגור, און גאָט האָט געזאָגט צוֹ מיר, דער דאָזיקער טױער זאָל זיין פאר- 
שלאָסן, און קיין מענטש זאָל דורך אים ניט אריינקומען, ווארוס גאָט דער גאָט פון 


יי 
נִּי ה' אָלהִי יִשְׂרָאֵל בָּא בוֹ וְהְיָה 
סָנוּר. נָטֵל אֶת הַמַּפְתֵּחַ וּפָתַח אֶת 

הַפִשְׁפָשׁ, נִכְנֵס לִתָּא וּמֵן הַתָּא אָל 
הַהֵיכֶל, עד שָׁהוּא מִגִיַע לַשָׁעַר 
הִנְּרוֹל. הע לשער הַנְּדוֹל, העָבִיר 
אֶת הַנִּגֶּר וְאֶת הַפּוֹתְחוֹת וּפִתָחו, 
לא הָיָה הַשׁוחֶט שׁוֹחט;עד שְׁשׁוּמֶע 


קוּל שַׁעֵר הִגְּדוֹל שָׁנִּפתּח: דן מִירִיחוּ 


תמיד ג 


תמג 
שָׁנִפְתַּח. מִיָרִיחוֹ הָיוּ שׁוֹמֶעין קיל 
ת | הַטַּנְרפָה. מִירִיחוֹ הָיוּ שׁוֹמְעִין קיל 
הֶעץ שַׁעשֶׂה בֶּן קָטִּין מוּכְנִי לכּוֹר, 
מִירִיחוֹ הָיוּ שוֹמֶעין קוֹל נַּבִּינִ כּרוז, 
מִירִיחוֹ הָיוּ שׁוֹמֶעין קול הָחָלִיל, 


מִירִיחוּ הָיוּ שׁוֹמֶעין קול הִַצָלְצֶל, 


מִיְרִיחוֹ ‏ הָיוּ שׁוּמְעִין קוֹל הֲשִׁיר, 
מִירִיחוֹ הָיוּ שׁוֹמֶעין קול הֲשׁוֹפָר, 





הָיוּ שׁומעין קול שַׁער הַגָּדוֹל | ויֶשׁ אוֹמְרִים, אַף קוֹל שָׁל כֹּהָן גָדוֹל 
ישראל קומט אריין דורך אים, און ער זאָל בלייבן פארשלאָסן". וועגן דעם טירל אין 
צפון זאָגט ניט מער די משנה, ווייל זי האָט דאָך וועגן דעם שוין געזאָגט פריער, אז 
מען האָט עס אויפגעשלאָסן. נטל, ער (דער כהן, קומנדיק צום צפון-טירל) האָט גע- 
נומען דעם שליסל און האָט עס געעפנט דאָס (צפו) טירל, און פון דאָרט איז ער 
אריינגעקומען אין א זייטן-קעמערל. דאָס טירל האָט זיך ניט געעפנט גלייך אין דעם 
היכל אריין, נאָר אין א זייטן'קעמערל, אין א ,תא". ומן התא, און פון זייטן קעמערל 
איז (דער כהן) אריינגעגאנגן אין היכל (אין דעם היכל זאל, און דאָרט איז עד גע- 
גאנגן) בין ער איז צוגעקומען צום גריסן טױער (פון דער אינויניקסטער זייט). 
דער גרויסער טויער איז געווען פון אינװייניק פארריגלט. הגיע, וי ער איז צוגעקומען 
צוס גרויסן טױער האָט ער אראָפגענומען דעם ריגל (נגר) און די שטיפטן (פותחות), 
און ער האָט געעפנט איס (דעם גרויסן טויער). דאָס אלץ איז געטאָן געװאָרן איידער 
מען האָט געשאָכטן דעם קרבן תמיד. לא, דער שוחט האָט ניט געשאָכטן (דעס קרבן 
תמיד) ביז ער האט דערהערט דעם קלאנג פון גרויסן טויער וועלכער האָט זיך גע- 
עפנט. איידער מען האָט געעפנט דעם היכל-טויער האָט מען ניט געטאָרט שעכטן. 
ח. מיריחו, פון (אין) יריחו האָט מען געהערט דעם קלאנג פון גרויסן טיער 
(פון היכל אין בית המקדש אין ירושלים) ווען מען האָט אים געעפנט. די משנה װעט 
איצט געבן ניסים, װי מען האָט געהערט זייער ווייט, אזש אין יריחו, דעם קלאנג 
פון עטליכע זאכן, װאָס זיינען פאָרגעקומען אין ירושלים. יריחו איז ביים טייך ירדן 
ווייט פון ירושלים 0 ,פּרסאות" (לערך 25 קילאָמעטער). ,,מיריחו, אין יריחו האָט 
מען געהערט דעם קלאנג פון דער מגריפה. עס װערט געטייטשט אז ,מגריפה" מיינט 
א מוזיק-אינסטרומענט אין בית המקדש, וועלכער האָט געהאט 10 לעכלעך און יעדער 
פון זיי האָט ארויסגעגעבן 100 מוזיק-טענער, און ווייל עס האָט אויסגעזען װי אַ 
לאָפּאטע (מגריפה) האָט מען עס גערופן ,,מגריפה". טייל מייגען, אז עס איז געווען 
געמאכט װי אן אָרגל. מיריחו, אין יריחו האָט מען געהערט דעם קלאנג פון דעם 
האָלץ װאָס בן קטין האָט געמאכט א מאשין (אראָפּצולאָזן אין גרוב און ארויפצו- 
ציען פון דאָרט) דעם כיור (אין בית-המקדש הױף). זע פריער פּרק א' משנה ד' 
מיריחו, אין יריחו האָט מען געהערט דאָס קול פון גביני דעם אויסרופער (כרח) 
גביני פלעגט אין בית המקדש אויסרופן יעדן אין דער פרי: ,כהנים שטייט-אויף צו 
איער עבודה" (זע שקלים פּרק ה' משנה א'). מיריחו, אין יריחו האָט מען געהערט 
דעם קלאנג פון פייפער (החליל); אין יריחו האָט מען געהערט דעםס קלאנג פון דעס/ 
טאצן-אינסטרומענט (צלצל). ועגן די דאָזיקע צויי מוזיק:אינסטרומענטן, מיט 
וועלכע מען האָט געשפּילט אין בית המקדש ביים זינגן שירה זע פריער ערכין פּרק ב' 
משנות ג' און ה'. מיריחו, אין יריחו האָט מען געהערט דעם קלאנג פון שירה זינגן 
װואָס די לױים האָבן געזינגן אין בית המקדש); אין יריחו האָט מען געהערט דעם 
קלאנג פון שופר (ואָס מען האָט געבלאָזן אין בית המקדע). וועגן שירה זינגן און 
שופר ר"בלאָזן אין בית המקדש, זע פריער ערכין פּרק ב' משנות ג' און ו'. ויש אומ- 
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בְּשָׁעָה שְׁהוּא מִזְכִּיר אֶת הַשֵּׁם בְיוֹם 
הִכַּפּוּרִים, מיריחוֹ הִיוּ מְרִיחִים ריח 
פָּטוּם הַקְּטוֹרֶת. אָמַר רַבִּי אֶלְעֶֶר 
בָּן דִּנְלָאִי. עִזִים הָיוּ לְכֵית אַבָּא 
בְּהַר מַכְוַור, וְהָיוּ מִתְעשְשׁוֹת מְרִיח 


תמיד ג 


תמד 
מְִבֵּחַ הַפְּנִימִי נִכְנַם וְנְטַל הַטָּנִ 
ְהִִיחוֹ לְפָנָיו, וְהָיָה חוֹפְן וְנוֹתן 
לְתוֹכוֹ, וּבָאַחֲרוֹנָה כִּכַּר אֶת הַשָּׁאֶר 
לְתוֹכוֹ, וְהנִּיחוֹ ויָצָא. מִי שֶׁזְכָה 
כְרשּׁן הַמּנֹיָרָה נִכָנֵם, וּמְצָא שְתֵ 





פְטוּם הַקִּטוֹרֶת: מֵן מִי שֶׁזְכָה בְדַשׁוּן | גֵרוֹת מִזְרְחִיוֹת דּוֹלְקִים, מְדַשְׁן אֶת 
רים,. און טייל (חכמים) זאָג, אז (מען האָט געהערט אין יריחו) אויך דאָס קול 
פון כהן גדול, ווען ער האָט דערמאָנט (ארויסגעזאָגט בפירוש) דעס נאָמען (פון גאָט, 
דעם שס המפורש) אים יום כיפור. דאָס איז פאָרגעקומען ביים וידוי זאָגן און ביים 
גורל-ווארפן אויף די שעירים, וי מיר לערנען אין יומא פּרק ו' משנה ב'. טייל 
טייטשן אז מען מיינט, ווען די כהנים און דאָס פאָלק האָבן געענטפערט ברוך שם כבוד 
מלכותו לעולם ועד. מיריחו, אין יריחו האָט מען געשמעקט דעס ריח פון די גע- 
מישטע קטורת-בשמים (פיטוס הקטורת, פון בית המקדש אין ירועולים). דער ריח 
איז געגאנגן ווייט אזש ביז יריחו. אָמר, האָט ר' אלעזר בן דגלאי געזאָגט: מיין פאָ- 
טערס הז (בית אבא, די פאמיליע, פון וואנען איך קום אריס) האָט געהאט ציגן 
אין בארג מכוור (הר מכוור) און זיי פלעגן ניסן פון דעם ריח פון דער מיששונג 
פון די קטורת בשמיס (אין בית המקדע). וועגן מכוור-בארג ווילן טייל חוקרים זאָגן 
זאָגן אז דאָס איז דאָסזעלביקע װאָס , מאַכעיראס" (א פעסטונג אויף א בארג) װאָס 
ווערט דערמאָנט אין די ספרים פון יוסיפון לרומיים, 

ט. מי, ער (דער כהן) װאָס האָט געווינען דעס גורל אױסצורײניקן דאָס אש 
פון אינויניקסטן מזבח (וועלכער שטייט אין היכל), איז אריינגעגאנגן (אין היכל 
אריין) און האָט גענומען דעם קיש (ועגן וועלכע מיר האָבן געלערנט פּריער אין 
משנה ו, דעס טני) און האָט איס אוועקגעלייגט פאר זיך (לעבן דעס מזבח), און האָט 
(מיט דער האנט) אָנגענומען אש (חופן, אָנגענומען פולע הענט מיט אש) און אריינגע- 
טאַן אין אים (אין קויש אריין). ער האָט דאָס אש ניט געשארט מיט א לאָפּאטע, נאָר 
אָנגענומען מיט די הענט. ובאחרונה, און צום סוף װוען עס איז געבליבן נור אביסל 
אש, און ער האָט עס שױן ניט געקאַנט אָננעמען מיט די הענט) האָס ער אויסגע- 
שארט דאָס איבריקע (אש) אריין אין אים (אין קיש ער האָט עס ניט אָנגענומען 
צוערשט אין די הענט אריין, נאָר ער האָט מיט די הענט אריינגעשארט גלייך אין 
קויש אריין. והניחו, און ער (דער כהן) האָט אים (דעם קזיש מיט דעם אש) געלאָזט 
(דאָרט) שטיין, און ער איז ארויסגעגאנגן (פון היכ?). ער האָט ניט באלד ארויסגע- 
נומען דעם קויש מיטן אש, נאָר מען האָט געװאַרט ערשט ביז מען װעט האָבן גע" 
שפּריצט אויפן אױיסנװייניקסטן מזבח דאָס בלוט פון קרבן תמיד און דערנאָך האָט 
מען פארענדיקט דאָס ריניקן די מנורה, און מען האָט ארויסגענומען פון היכל 
דאָס אש פון מזבח הפּנימי און דערנאָך פון דער מנורה און אוועקגעלייגט צו מזרח 
פון אױיסנװייניקסטן מזבח, װי מיר װעלן לערנען וייטער אין פּרֹק ו' משנה א" 
מי שזכה, ער (דער כהן) װאָס האָט געװױינען דעס גורל אױסצורייניקן די מנורה 
איז אריינגעגאנגן (אין היכל און מיטגענומען די קרוג, וי מיר האָבן געלערנט 
פריער אין משנה ו). אין דער מנורה זענען געווען זיבן לעמפלעך, און אין יעדן 
לעמפּל האָט מען אריינגעטאָן אייל און א קגייטל און עס אָנגעצינדן, און די אַלע 
לעמפּלעך האָבן געברענט א גאנצע נאכט. געשטאנען איז די מנורה אין היכל (לויט 
איין דעה) פון מזרח צו מערב. די צוויי ערשטע לעמפּלעך ביי דער מזרח-זייט האָבן 
געהייסן ,,נרות מזרחיות", מזרח-לעמפּלעך. זאָגט די משנה אז וען דער כהן איז 
אין דער פרי אריינגעקומען: ומצא, און ער האָט געפינען די צוױי מזרח-לעמפלעך 
ברענען, האָט ער די איבריקע (פינף לעמפּלעך אױסגעלאָשן או) אױסגערייניקט ‏ 
(ארויסגענומען פון זי דעם אלטן אייל און קנייטלעך און דאָס אריינגעלייגט אין זיין 


25 תמיד ד תמה 
הִשָׁאֶר וּמֵנִיחַ אֶת אֵלּוּ דּוֹלְמִים | הַמְּנורָה, וּנָהּ שָׁלשׁ מַעֲלות, שֶׁעֲלֶיהָ 
ִּמְקוֹמְן. מִצְאָן שִָּׁבו. מְרַשְׁנן | הַכֹּהֵן עוֹמַר וּמָטִיב אֶת הַנָוֹת, 
ּמדְליקְן מן הַרּוֹלָקִים, וְאַחַר כַּךְ | ְהִנִיחַ אֶת הַכּּו עַל מָעֵלָה שְׁניָ 
מַרשְׁן אֶת הִשְׁאָר. וְאָכֵן היחָה לִפְֵי| וִיצָא; 


פרק ר 
א לא הָיוּ כוֹפְתִין אֶת הַטָּלָה אֶלָא מעקידין אוֹתוֹ, מִי שֶׁוְכו 


קרוג, און האָט אריינגעגאָסן אין זיי נייעס אייל און אריינגעטאָן נייע קנייטלעך און 
זי ניט אָנגעצינדן), און ער האָט געלאָזט די דאָזיקע (צוױי מזרח-לעמפלעך) וייטער 
ברענען אויף זייער אָרט. ערשט דעונאָך ווען דער כהן װעט נאָכאמאָל אריינגיין אין 
היכל (װוי די משנה לערנט ווייטער פּרק זי משנה א') װעט ער אויסלעשן דאָס ערשטע 
מזרח-לעמפּל און לאָזן דאָס צווייטע ברענען, כדי דער כהן װאָס װועט פארנאכט 
אריינקומען אין היכל זאָל פון דאָזיקן לעמפּל אָנצינדן די אנדערע לעמפּלעך, 
מצאן, אב ער האָט זיי (די צויי מזרח-לעמפלעך געטראָפן אױסגעלאָש) האָט ער 
אראָפּגעשארט דאָס אש (פון די שפּיצן קנוױיטלעך) און האָט זיי אָנגעצינדן פון די 
לעמפֿלעך וועלכע ברענען נאָך (און דערנאָך האָט ער אױסגעלאָשן) די איבריקע 
לעמפלעך און האָט זיי אױיסגערייניקט (פון אש און פון אלטן אייל און פון די אלטע 
קנייטלעך). און ער האָט אריינגעטאָן אין זיי נייע, אויב עס האָט ניט געברענט קיין 
איין לעמפּל, האָט דער כהן אָנגעצינדן די צוויי מזרח-לעמפּלעך פון פייער פון אויס- 
װײיניקסטן מזבח. אויף דער דאָזיקער משנה וועגן ,,מזרח לעמפּלעך" זענען פאראן עט- 
לעכע פּירושים, און מיו האָבן געגעבן נור איינעם פון זיי. ואבן, און א שטיין איז גע- 
שטאַנען פאר דער מנורה, אוֹן אויף אים זיינען געווען דריי טרעפּ, װאָס אױף אים 
האָט דער כהן זיך אוועקגעשטעלט און צורעכט געמאכט (אױסגערייניקט) די לעמפּ- 
לעך. זוייל די מנורה איז געווען הויך 18 טפחים האָט דער כהן זיך געמוזט אוועק- 
שטעל אויף א הויכן שטיין. די עבודה האָט געהייסן ,.הטבת חמש נרות", דאָס צורעכט- 
מאכן די 5 לעמפּלעך. והניח, און (דערנאָך) האָט ער (דער כה) אוועקגעשטעלט די 
קרוג (מיט דעס אױיסגערייניקטן אש און דעם אלטן אייל און די אלטע קנייטלעך) אויף 
דעס צווייטן טרעפ (מעלה) און ער איז ארויסגעגאנגן (פון היכ?). װוי מיר האָבן פרי" 
ער דערקלערט װעט מען די קרוג ארויסנעמען שפּעטער, ווען דער כהן ועט ארייג- 
קומען אין היכל נאָכאמאָל, 





פרק ד. 


א. לא הין, מען האָט ניט געבינדן דאָס שעפסל (איידער מען האָט עס געשאָכטן 
כדי עס מקריב צו זיין אלס קרבן תמיד), נאָר מען האָט עס ,מעקד"-געווען 
די משנה װועט אין איצטיקן פּרק לערנען וי אזוי מען האָט געשאָכטן און מקריב 
געווען דאָס קרבןיתמיד-שעפּסל אין דער פרי. און זי זאָגט אז פארן שעכטן האָט 
מען דאָס שעפּסל ניט געבינדן נאָר מען האָט עס ,, מעקד"-געווען. איין טייטש איז אז 
בינדן (,,כופתין*) מיינט בינדן די 2 פאָדערשטע פיס צוזאמען און די הינטערשטע 
פיס צוזאמען;: און ,מעקד' מינט וען מען בינדט אין פאָדערשטן 
פוס מיט איין אונטערשטן פוס, באזונדער, און דעם אנדערן פאָדערשטן פוס מיט 
דעם אנדערן אונטערשטן פוס באזונדער (אזוי װי די עקדת יצחק וועגן וועלכער עס 
ווערט דערציילט אין חומש בראשית צום סוף סדרה וירא) אַן אנדער טייטש פון 
,מעקד" איז אז מען האָט דאָס שעפּסל בכלל ניט געבינדן נאָר מען האָט עס געהאלטן 
ביי די הענט און ביי די פיס. דער טעם פארװאָס מען האָט עס ניט געבינדן אלע פיר 
פיס צוזאמען איז, ווייל אזוי האָבן געבינדן זייערע קרבנות די געצנדינער. מי שזכו, 
די כהנים, וועלכע האָבן געווינען דעם גורל (מקריב צו זיין) די גלידער (די איברים 
פן קרבן תמיד, וי די משנה האָט געלערנט פריער פרק ג' משנה א) האָבן גע- 
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כָאֵכָרִים אוֹחֲזִים בּוֹ. וְכֶך הָיְתָה 
עֲקִדָתוֹ, ראשו לִדָּרוֹם וּפָנִיו לִמּעֲרֶבי 
הַשׁוֹחֶט עוֹמֵר בַּמִוְרֶח וּפָנָיו לִמַּעֲרָב. 
שָׁל שֵׁחַר הָיָה נִשֶׁחְט על קָרֶן 
צְּוֹנִית מַעֲרְבִית על טִבַּעַת שְׁיָהי 
שֶׁל בִּין הָעְַכִּים הָיָה נִשְׁחֶט על 
הָרְן מִוְרְחִית צְפוֹנִית על מַבַּעַת 


תמיד ד 





תמו 
שניָה. שָׁחֵט הַשׁוֹחֵט וְקִבֶּל הִמְקַבּל 
בֶּא לוֹ לקרֶן מִרָחִית צְפֹנִית וְנוֹתַן 
ְמִזְרְחָה צְפּוֹנָה|, מַעֲרָבִית דְּרוֹמִית 
נוֹתֵן מַערָכָה דְּרוֹמָהן, שִׁירֵי הַדֶּ 
הְיֶה שׁוֹפֵך עַל יִסוֹד דְּרוֹמִי: = לא 
הָיָה שׁוֹבֵר בּוֹ אֶת הָרָנָל, אֶלא נוֹקְכו 


מִתּוֹך עִרְכּוּנוֹ וְתוֹלָה בוֹ, הָיָה 


האלטן דאָס (שעפּסל); און אזוי איז געווען זיין מעקד זיין. דאָס הייסט, דאָס בינדן 
אָדער דאָס האלטן דאָס שעפּסל צו דער שחיטה איז געווען אזוי: ראשה, זיין קאָפּ איז 
געווען צו דרום און זיין פנים צו מערב. מיר האָבן שוין פריער געגעבן אז דעם קרבן 
תמיד, א עולה, װאָס איז קדשי קדשים, האָט מען געמוזט שעכטן אין צפון-זייט פוֹן 
מזבח, זאָגט די משנה אז דאָס שעפּסל איז געלעגן מיטן קאָפּ צו דרום זייט (און מיט 
די פיס צו צפון- זייט), און דאָס פּנים איז געווען צו מערב. של שחר, (דעם קרבן 
תמיד) אין דער פרי האָט מען געשאָכטן אויף דעס צפון-מערב-ווינקל (אין דער עזרה- 
הויף צו צפון פון מזבח), אויף דעם צוױיטן רינג. די משנה לערנט ווייטער אין מידות 
פּרק ג' משנה ה' אז צו צפון פון מזבח זענען געווען 6 שורות מיט רינגן, צוֹ 4 רינגן 
אין א שורה, צוזאמען 24 רינגן. עס זיינען געווען 24 משמרות כהנים (זע פריער פּרק 
אי משנה א') האָט יעדער משמר געהאט א רינג. ווען מען האָט געשאָכטן א קרבן, 
האָט מען אויפגעעפנט א רינג, און אריינגעשטעקט דאָרט דעם קאָפּ פון דער בהמה 
און דערנאָך פארמאכט דעם רינג אין דער ערד כדי עס זאָל זיין לייכטער צו שעכטן. 
זאָגט די משנה אז דעם תמיד של שחר (דעם קרבן תמיד אין דער פרי) האָט מען 
געשאָכטן אין דעם צווייטן רינג אין צפון-מערב-ווינקל פון די רינגן-שורות. של בין 
הערביים, (דעס קרבן תמיד) פארנאכט האָט מען געשאָכטן אױף דעם מזרח-צפון- 
ווינקל אויף דעם צווייטן רינג. וי מיר האָבן געגעבן אין דער הקדמה האָט מען מק" 
ריב געווען יעדן טאָג איין קרבן תמיד-שעפּסל אין דער פרי, און איין קרבן-תמיד" 
שעפּסל פארנאכט. איצט דערציילט די משנה װי אזוי עס איז פאָרגעקומען מיטן קרבן 
תמיד אין דער פרי. שחט, דער שוחט האָט געשאָכטן (דאָס קרבן-תמיד-שעפסל) און 
דער (כהן) װאָס האָט געדארפן ארייננעמען (דאָס בלוט אין א כלי שרת, אין א היילי" 
קער כלי) האָט אריינגענומען; (דערנאָך) איז ער (דער כהן װאָס האָט אריינגענומען 
דאָס בלוט) אוועקגעגאנגן (מיט דער כלי מיט דעס בלוט) צום מזרח-צפון ווינקל (פון 
מזבח) און האָט געגעבן (ונותן, האָט דאָרט אױף דעם וואנט וינקל פון מזבח גע- 
שפריצט פון בלוט); דערנאָך איז ער געקומען צום מערבּ-דדוס וינקל (פון מזבח) 
און האָט געגעבן (געשפריצט פון בלוט אויף דעם וואנט-ווינקל פון מזבח); דאָס איבער- 
געבליבענע בלוט האָט ער אױסגעגאָסן אויף דעם דרום-יסוד פון מזבח)- אזוי וי מען 
דארף טאָן מיט יעדן קרבן עולה, װי מיר האָבן געלערנט פריער אין זבחים פּרק ה' 
משנה ד'. וועגן דרום-יסוד זע דאָרט אין זבחים פּרק ה' משנות אי און ג'. | 

| ב- לא היה, מען האָט ניט (ביים קרבן-תמיד-שעפסל נאָכדעם װי מען האָט עס 
געשאָכט) איבערגעבראָכן זיין פוס. דער שטייגער פון די קצבים איז, אז זיי ברעכן 
איין איין פוס און לייגן אים צוזאמען מיט דעם צוייטן פוס און-אזוי ארום הענגן 
זי אויף די בהמה כדי זי אָפּצושינדן, אָבער דאָ האָט מען אזוי ניט געטאָן. אלא נוקבו, 
נאָר מען האָט געמאכט א לאָך דורכן געלענק, (ערכובו, פון ביידע הינטעדשטע פיס) 
און מען האָט דאָס (עועפסל) אויפגעהאָנגן (ביי דעם לאָך). מען האָט אין דעם לאָך 
אריינגעשטעקט דעם האקן, װעגן װעלכן מיר האָבן געלערנט פריער ‏ פּרק ג' 
משנה ד' און אזוי ארום אויפגעהאָנגן מיטן קאָפּ אראָפּ. היה מפעיט, מען האָט דאָס 


02 תמיד ד תמז 
מַפְשִׁיט וְיוֹרֵר ‏ ער שָׁהוּא מַגִּיעַ | וְנִמְצָא כְלּוֹ גלוּי לְפָנָיו. נְטַל אֶת 
לְַָה, הִנּיע לַחזָה. חָדּ אֶת הָרֹאשׁי | הַמָּדָר, ּנָָנוּ על בֵּית שְׁחִיטַת הָרֹאשׁ 
תומי שָׁכָה בו חֶד אַח | מְִּמָעֶן.וְטַל אֶת הַקְּרְבִים, ונ 
כפּרעם! תמ למ שולֵה, 107 | לָמִי שָָׁה כֶהֶם לה ר 
מרק אֶת הַהָפֶשְטּ, קָרַע אֶת הכַּב מדִּיחִין אוֹתָהּ בְּכִית הַמַּדִּיחִיץ כֵּל 
וְהוֹצִיא אֶת דָּמוֹ. חֶתַד אֶת הַיָדִים, | "" +"ן *צי פ=ה 0פרסן 2 
ונחֶנָן לְמִישְָׁכָה בָחָן. עלָה לְָגֶפ | צִרְּי וַקִּרְכִים מדימין אוֹהָן 
ַיִּמְנִית. חַחָכָהּ וּנחְנָה לָמִי שְׁכָה | שְׁלֹשָׁה פֶעָמִים בְּמַעוּטָא, עַל 
בָהּ, וּשְׁתִּי בִיצִים עִפָּהּ . קְרְעוֹ. | שָׁלְחָנוֹת שָׁל שַׁיֵשׁ שֶׁבִּין הַעמּידִים : 





(שעפסל אָפּגעשינדן (פון די פיס) אראָפּ ביז מען איז צוגעקומען צו דער ברוסט. 
מען האָט אָנגעהויבן אָפּשינדן פוֹן די פיס, ווייל אויך די פיס דארף מען אָפּשינדן 
הגיע, ווען מען איז צוגעקומען (מען האָט אָפּגעשינדן) ביז צו דער ברוסט, האָט מען 
אָפּגעשניטן דעם קאָפּ, און אים געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט (דורך גורל) 
געווינען (מקריב צו זיין) אים (דעם קאָפ). וי מיר האָבן געלערנט פריער פּרק ג' 
משנה א' האָבן די כהנים געווינען דורכן גורל, װוער עס זאָל מקריב זיין דעם קאָפּ 
און איין פוס, און וועלכע כהנים זאָלן מקריב זיין די אנדערע איברים, איצט דער- 
ציילט די משנה וי אזוי מען האָט אָפּגעשניטן די אברים און זיי צעטיילט צו די 
כהנים, וועלכע האָבן זוכה בגורל געווען, אז זיי זאָלן זיי מקריב זיין, חותך את הכרעים, 
מען האָט אָפּגעשניטן די קני און מען האָט זיי געגעבן צו דעס (כה) וועלכער האָט זי 
געווינע; מען האָט פארענדיקט דאָס אָפּשינדן (די פֿע?). ,מירק" איז דער טייטש 
,,פארענדיקן"; זע יומא פּרק ג' משנה ד' (,,מירק אחר שחיטה"). קרע, (דערנאָך) האָט 
מען אויפגעריסן דאָס הארץ און מען האָט ארױסגעגאָסן זיין בלוט (דאָס בלוט פון 
הארץ); דערנאָך האָט מען אָפּגעשניטן די הענט (די פאַדערשטע פיס) און מען האָט 
זי געגעבן צו דעס (כהן) וועלכע האָט זיי געווינען. אזוי װוי מיר האָבן געלערנט פרי- 
ער אין פּרק ג' משנה א'. עלה, דערנאָך איז מען ארויף צו דעם רעכטן פוס, און מען 
האָט אים אָפּגעשניטן, און מען האָט אים געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט אים 
געווינען, און צוזאמען מיט אים (מיט דעם רעכטן פוס האָט מען מיטגענעבן) די 
צוויי אייער (פון שעפסל). וועגן דעם לינקן פוס װעט די משנה דערציילן ווייטער אין 
משנה ג'. קרעו, מען האָט אויפגעשניטן (דעם בויך פון שעפּס?), און דאָס (שעפסל) 
איז געוואָרן אינגאנצן אויפגעדעקט פאר איס. דער כהן װאָס האָט עס אויפגעשניטן 
האָט געהאט פאר זיך אויפגעדעקט אלץ װאָס איז אינװייניק אין שעפּסל. נטל, מען 
האָט ארויסגענומען דאָס אינגעוייד און ארויפגעלייגט אױף דעם עחיטהאָרט. 
אויף דעם קאָפּ אויף דער זייט, וואוֹ מען האָט דאָס שעפּסל געשאָכטן, און פון וואנען 
/מען האָט פריער אָפּגעשניטן דעםיקאָפּ. דער כהן האָט געטראָגן דעם קאָפּ איבער. 
געדרייט, מיט דעם שחיטה-ארט ארויף, און דאריבער האָט מען עס צוגעדעקט מיט 
דעם אינגעווייד. נטל, דערנאָך האָט מען גענומען די געדערים (קרביים) און מען 
האָט זיי געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט זיי געווינױי (מקריב צו זיי), כדי ער 
זאָל זיי אָפּשווינקן. די משנה דערציילט וי אזוי עס איז פֿאָרגעקומען דאָס אָפּשװענקן, 
והכרם, און דעם בױך האָט מען אָפּגעשוואנקן אין דעס אָפּשווענקונג-הויז וי גע- 
העריג. דעם בויך האָט מען אָפּגעשואנקן, אָפּגערײניקט פון דעם מיסט אינװייניק, 
באזונדער, ניט צוזאמען מיט די געדערים פון שעפּסל, כדי מען זאָל ניט באשמוצן 
די געדערים. והקרבים, און די געדערים האָט מען אָפּגעשוואנקן מינדסטנס דריי מאָל 
(ניט ווינציקער פון דריי מאָל, במיעוטה, מינדסטנס, לפחות), אויף טישן פון מארמאָר 
װאָס זענען געווען צווישן די זיילן. טייל מפרשים מיינען אז דאָס זענען די מארמאָר- 
טישן, וועגן וועלכע מיר האָבן געלערנט פריער אין פּרק ג' משנה ה' 
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{ נָטֵל אֶת הַסִּכִין וְהִפְרִישׁ אֶת 
הָרִיאָה מִן הִכָּכֵד, וְאָצְבַּע הַכֶּבֵד 
מִן הַכְּבֵד. וְלֹא הָיָה מְזִזָהּ מִמְּוֹמָהּ. 
נְקֵב אֶת הֶחְזָה. וּנְָנוֹ לָמִי שְִׁכָה 
כוֹ. עֲלָה לַרּוֹפן הַיּמָנִית, הָיָה חוֹתֵךְ 
ְיוֹרֵר עַר הַשָּׁדרֶה, וְלֹא הָיָה נוֹנֶע 
בַּשָּׁררָה. עד שָׁהוּא מַגִיַע לִשְׁתִּ 
צְלָעוֹת רִכּוֹת. חֲחָכָהּ וְּהָנָהּ לִמִי 
שֶׁזְכָה בָהּ, וְהַכְּבֵר תְּלוּיָה כָהּ. בָּא 
לוֹ לַנּרֶה, וְהֵנִיחַ בָּהּ שְׁתִּי צְלְעוֹת 
מִכָּאן וּשְׁתִּי צְלָעוֹת מִכָּאן. חֲחָכָה 


תמיד ד 





תמח 
נתְנָהּ לְמִי שׁזָכֶה בָהּ ְהַמָּנָהוְהַלֶב 


וְהָרִיאָה תְּלוִּם בָּהּ. בָּא לו לַדּוֹפן 


הַשְׂמָאלִית, וְהִָיחַ בָּּ שְׁתִּי צְלְעוֹת 
רַכּוֹת מִלְמעלְן וּשְׁתּי צְלָעוֹת רַכּוֹת 
מִלְּמשֶן וְכָךְ הָיָה מֵנִיחַ בַּחֲכָרְתָּהּ 
נִמְצָא מָנִיחַ בִּשְֵּׁיהָן שְתַּיִם שְׁתִּים 
מִלְמַעְלְן וּשְׁתּיִם שְׁתַּיִם מִלְמטְּן 
חֲחְכְהּ הִתְנָהּ לְמִי שִׁוְכָה בְהּ 
ְהַשּׁדְרָה עִמָּּ, וְהַטְּחוֹל תָּלו בָהּ 
וְהִיא הָיָתָה נְרוֹלָה. אֶלָא שָׁל וָמִין 
קוֹרין גְדוֹלֶה, שָׁהַכָּבֵד תְּלוּיָה בָהּ, 


ג. נטל, (דערנאָך) האָט מען גענומען דעם מעסער און מען האָט אָפּגעטיילט 
אָפּגעשניטן) די לונג פון דער לעבער, און די לעבערינעץ (אצבע הכבד) פון דער 
לעבער, און ער האָט זי (די לעבער-נעץ) ניט גערירט פון איר אָרט. ווייל די לעבער- 
נעץ איז מען מקריב צוזאמען מיטן וויידל-ביין. נקב, ער האָט דורכגעלעכערט (אָפּ- 
געשניט) די ברוסט און זי געגעבן צו דעס (כה) וועלכער האָט זי געווינען (מקריב 
צו זיין); דערנאָך איז ער ארויף צו דער רעכטער וואנט זייט) און האָט געשניטן פון 
אובן אראָס ביז ער איז צוגעקומען צום רוקן-גראט (צו דער שדרה), און ער האָט 
ניט אָנגערירט דעס רוקן"גראט (די שדרה), און ער איז צוגעקומען צו די צוויי ווייכע 
ריפן (צלעות); דאָ האָט ער אָפּגעשניטן (די רעכטע וואנט) און ער האָט זי געגעבן 
צו דעם (כה), וועלכער האָט זי געווינען, און די לעבער איז געווען אָנגעהאָנגען אין 
איר (אין דער רעכטער וואנט). דער דאָזיקער כהן האָט באקומען די רעכטע וואנט 
צוזאמען מיט דער לעבער. בא לו, (דער נאָך) איז מען צוגעקומען צו דעם האלדז- 
שטיק (גרה) און מען האָט דאָרט איבערגעלאָזט צויי ריפן אין איין זייט און צוױי 
ריפן אין דער אנדער זייט, און מען האָט עס (דאָס האלדז-שטיק) אָפּגעשניטן און עס 
געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט עס געווינען, און אין דעס זענען אָנגעהאָנגן די 
לופטירער (דער קנה, די גרגרת) און דאָס הארץ און די לונג. דאָס אלץ האָט דער 
דאָזיקער כהן גענומען מקריב צו זיין. בא לו לדופן, דערנאָך איז מען צוגע- 
קומען צו דער לינקער וואנט זייט, פון שעפסל), און ער האָט איבערגעלאָזט ביי איר 
צוויי ווייכע ריפן אין דער הויך און צוויי ווייכע ריפן אונטן און אזי האָט ער אויך 
איבערגעלאָזט ביי דער אנדערער וואנט, דער רעכטער). וועגן וועלכער מיר האָבן 
געלערנט פריער. נמצא, עס קומט אױם אז ער האָט איבערגעלאָזט ביי ביידע ווענט) 
צו צוויי (ריפן) אין דער הויך און צו צוויי (ריפן) אונטן. ביי יעדער וואנט האָט ער אי" 
בערגעלאָזט 4 ריפּן, דאָס הייסט צוויי אין דער הויך און צוויי אונטן. חתכה, דערנאָך 
האָט ער זי (די לינקע וואנט) אָפּגעשניטן און זי געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט 
זי געווינען (מקריב צו זיין) און מיט איר איז געווען דער רוקן-גראט (די שדרה) און 
די מילץ איז געווען אָנגעהאַנגן אין איר. דאָס אלץ האָט גענומען דער דאָזיקער כהן 
מקריב צו זיין. והיא, און זי (די לינקע וואנט) איז געווען די גרעסערע (זי איז געווען 
גרעסער פון דער רעכטער וואנט); אָבער די רעכטע (ואנט) האָט מען גערופן , די 
גרעסערע* (גדולה), וייל אין איר (אין דער רעכטער וואנט) איז געווען אָנגעהאָנגן 
די לעבער. און ווייל די לעבער געהערט דאָך ניט צו דער רעכטער וואנט, און זי איז 
יאָ געגאנגן. מיט דער רעכטער וואנט, דאריבער האָט מען די דאָזיקע רעכטע וואנט 
גערופן ,, די גרעסערע". בא לו לעוקץ, (דערנאָך) איז ער צוגעקומען צום וױידל- 
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כָּא לו לְעוֹמֵץ, חוֹתְכוֹ וְוֹתְנוּ לִמ 
שָׁוְכָה בוֹ, וְאִלְיָה וְאָצְבַּע הַכְּבֶד 


וּשֶׁתִּי כְלְיוֹת עִמּוֹ. נָטֵל רָנָל 
הַשְׂמָאלִית, וּנְתָנָהּ לְמִי שָׁכָה בָהּ 


נִמְצְאוּ כָלֶן עוֹמְדִין בַּשׁוּרָה 
וְהָאֲכָרִים בְיָדֶם. הָרִאשׁוֹן בְּרֹאשׁ 
וּבָרגֶל, הָראשׁ בִּימִינוֹ, וְחוֹטָמוֹ בְלַפִ 
ְרוֹעוּ, וְקרְנָיו בִּין אֶצְכְעוֹתָיו. וּבִית 
שְׁחִישָתוֹ מִלְּמַעלְן. וְהִפָּדֶר נָתוּן 
עֲלֶיהָ, וְהָרֵגֵל שֶׁל יָמִין בִּשְׂמֹאלו 


תמיד ד 





תמט 
וּכֵית עוֹרוֹ לחוץ. הִשָׁנִי בִּשְׁתּייָריִם, 
שָׁל יָמִיץ בִּימיוּ שֶׁל שְׂמאל 
בִּשְׂמֹאלוֹ, וּבֵית עוֹרן לַחוֹץ, ַשְּׁלִישִׁי 
בָּעוֹהֶץ וּבְרֶגֶל. הָעוקֶץ בִּימְינוֹ 
ְהָאִלִיָה מְרלרּלֶת בֵּין אֶצְבְּעוֹתָיו 
ְאֶצְבַּע הַכְּבֵד וּשְׁתִּי ַכּלָיוֹת עִמּוֹ 


הָרנֶל שָׁל שְׂמאל ְִּׂמאל וּבֵית 


עוֹרוּ לחוץ, הֶרְִיעִי בַּחְָה וּכַָּרָה 
הָחָזָה בִימִינוֹ וְהַגְּרָה בִשְׂמאלא, | 


*+ + + 


וְצִלְעוֹתֶיהָ בֵּין אֶצִבְּעוֹתָיו. הַחֲמִישִי 


ביין (עוקץ), און ער האָט אים אָפּגעטשניטן און אים געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער 
האָט אים געווינען, און צוזאמען מיט אים (מיט דעס ויידל-ביין) איז געווען דער 
ויידל (אליה) און די לעבער-נעץ (אצבע הכבד) און די צוױי נירן דאָס אלץ האָט 
גענומען דער דאָזיקער כהן מקריב צו זיין. נטל, (דערנאָך) האָט מען גענומען דעם 
לינקן (הינטערשט) פום און מען האָט אים געגעבן צו דעם (כהן) וועלכער האָט 
אים געווינען. דערמיט האָט זיך פארענדיקט דאָס צעשניידן דאָס שעפּסל און דאָס 
פונאנדערטיילן די איברים צווישן די כהנים מקריב צו זיין. נמצאו, עס איז אויסגע- 
קומען, אז זי אלע (די אלע כהנים) זענען געשטאנען אין א שורה (איסגעשטעלט 
אין איין ריי) און די איברים (די גלידער פון שעפּסס זענען געווען אין זייער הענט. 
די משנה דערציילט איצט זי אזוי: הראשון, דער ערשטער (כהן אין געשטאנען אין 
דער שורה) מיט דעסם קאָפּ און דעם (רעכטן הינטערששטן) פוס (פון שועפסל, אין 
זיינע הענט); דעם קאָפּ האָט ער (דער כהן) געהאלטן אין זיין רעכטער האנט, מיט דער 
נאָז (פון שעפּסל) צו זיין (דעם כהנ'ס) אָרם, און די הערנער צווישן זיינע (דעם כהנ'ס) 
פינגער, און דאָס שחיטה-אָרט ארויף (דער קאָפּ איז געהאלטן געװואָרן מיט דער אי- 
בערגעשניטענער זייט ארויף) און דאָס אינגעוייד אױף אים (האָט צוגעדעקט דאָס 
שחיטה-אָרט, די אָפּגעשניטענע זייט; און דעם רעכטן (הינטערשט) פוס (האָט דער 
זעלביקער כהן געהאלטן) אין זיין לינקער האנט און די פעל-ייט (פון פום, די 
פינגער-זייט, פון וואנען מען הייבט אָן אָפּשינדן די פעל פון פוס) איז געווען אין 
דרויסן ארויס (ניט צום כהן צו). דאָס האָט אלץ געטראָגן דער ערשטער כהן אין דער 
שורה. והשני, און דער צוױיטער (כהן האָט געהאלטן) די צויי פאָדערשטע פיס (פון 
שעפסל, ידים), דעס רעכטן (פוס) אין זיין (דעם כהנ'ס) רעכטער האנט, און דער 
לינקער (פוס) אין זיין (דעם כהנ'ס) לינקער האנט, און דאָס פעל-אָרט (די פינגער- 
זייטן פון די פיס) זענען צו דרויסן צו (ניט צום כהן צ). דאָס האָט געטראָגן דער 
צווייטער כהן, השלישי, דער דריטער (כהן אין דער שורה האָט געהאלטן) דעם וויידל- 
ביין און דעס (לינקן) פוס; דעם וויידל-ביין אין זיין (דעם כהנ'ס (רעכטער) האנט, און 
דער ויידל נאָכגעהאָנגן (מדולדלת) צווישן זיינע פינגער, און צוזאמען מיט אים 
(מזיט דעס ויידל-ביין) זענען געווען די לעבער-נעץ און די צוױי נירן; דעם לינקן 
פוס (האָט דער כהן געהאלטן) אין זיין לינקער האנט מיט דעם פעל-ארט (די פינגער- 
זייט פון פוס) צו דרויסן צו (ניט צום כהן צו). אזוי האָט געטראָגן דער דריטער כהן 
אין דער שורה. הרביעי, דער פירטער (כהן אין דער שורה האָט געהאלטן) די ברוסט 
און דעם האלדז-שטיק; די ברוסם אין זיין (דעם כהנ'ס) רעכטער האנט, און דעם 
האלדז-שטיק אין זיין (דעם כהנ'ס) לינקער האנט און זיינע (דעם האלדז-שטיק'ס) 
ריפּן זענען געווען צווישן זיינע (דעם כהנ'ס) פינגער. אזוי האָט געטראָגן דער פיר- 
טער כהן אין דער שורה, החמישי, דער פיפטער (כהן אין דער עשורה האָט געהאלט) 


0 תמיד ה תג 
בִּשְׁתִּי דְפָנוֹת, שֶׁליְמִין בִימִינֹ, וְשֶׁל | הַשְׁבִיִי בַּמּוֹלַת. הַשְׁמִינִי בַּחֲכִמִּין 
שְׂמאל בִּשְׂמֹאלוּ, וּבִית עוֹרְן לחוּץ. | הַתְּשִׁיעי בַּיַן. הָלְכוּ וּנְתְנוים מַחֲצִי 
הַשְׁשִׁי בַּקרָבִים הַנְּתוּנִים בְּבֶּך, | הַכָּבֶשׁ וּלָמִטֶּה בְּמַעֲרְבוֹ. וּמָלָחוּם, 
וּכָרעַיִם על גִבֵּיהֶם מִלְמַעלָה. | וְירְרוּ וּבָאוּ לָהֶם לִלִשְַּׁת הַנזִית, 
פרק ה לקרות אֶת שְׁמַע; 

א אָמַר לֶהֶם הַמְּמִנָּה, בָּרְכוּ בִרְכֶה אַחַת, וְהֵן בָּרֵכוּ וְקָרָאו 





די צוויי ווענט (די זייטלעך פון שעפסל), די רעכטע וואנט אין זיין (דעם כהנ'ס) רעכ- 
טער האנט, און די לינקע וואנט אין זיין לינקער האנט, און זייער פעל-אָרט (דאָס 
אָרט פון וואנען מען הייבט אָן צו שינדן די פעל) צו דרויסן צו (ניט צום כהן צו. 
אזוי האָט געטראָגן דער פיפטער כהן. הששי, דער זעקסטער (כהן אין דער שׂורה 
האָט געטראָג) די געדערים וועלכע זענען געלעגן אין שיסל (בזך, א שיסל, א גרױ- 
סער לעפל) און די קני (פון שעפסל) זענען געלעגן אויף זיי אין דער הױיך. דאָס האָט 
געטראָגן דער זעקסטער כהן אין דער שורה, און דערמיט האָבן זיך געענדיקט 
די כהנים וועלכע האָבן געטראָגן די אברים פון תמיד-שעפּטל. אָבער צוזאמען מיטן 
תמיד האָט מען מקריב געווען נאָך א מנחה פון מעל און ויין, און מען האָט אויך 
מקריב געווען די פאן-מנחה פון כהן גדול (חביתין),. השביעי, (דער זיבעטער כהן 
אין דער שורה האָט געטראָגן) דאָס מעל (פון דער מנחה אױסגעמישט מיט אײל); 

דער אכטער (כהן האָט געטראָגן) די פאן- מנחה (חביתין, פון כהן גדול); דער ניינ- 
טער (כהן אין דער שורה האָט געטראָגן) דעם ווין. אזוי זענען זיי אַלע געשטאנען אין 
שורה. הלכו, זי (די אלע כהנים) האָבן גענומען גיין און (ווען זיי זענען צוגעקומען 
צום מזבח) האָבן זי (יעדער כהן האָט דאָס װאָס ער האָט געטראָג) אנידערגעלייגט. 
אױף דעס מזבח-טרעפ (אױף דעם כבש, דעס לאנגן טרעפ, וועלכער פירט ארױיף 
צום מזבח), אויף דער אונטערששטער העלפט פון טרעֶפ (פון כבש) אין זיין מערב-זייט. 
מיר האָבן פריער פּרק א' משנה ד' געגעבן, אז דער כבש, דער מזבח-טרעפּ איז גע" 
ווען לאנג 22 איילן; ברייט איז ער געווען 16 איילן. די כהנים האָבן ארויפגעלייגט די 
אלע זאכן אויף דער אונטערשטער העלפט (די אונטערשטע 16 איילן פון דער כבש-" 
לענג) אין זיין מערב-זייט, ומלחום, און זיי האָבן (דאָרט) געזאלצן זיי (די אלע זאכן), 
און (דערנאָך) זענען זיי אראָפּגעגאנגן (פון דעם מזבח-טרעפ, פון דעם כבש) און 
זענען געקומען אין דער לשכת הגזית (אין דער קאמער פון געהאקטע שטיינער, װאָס 
איז געווען אין מזרח-צפון ווינקל פון דער עזרה) כדי צו ליינען קריאת שומע. 
די משנה װעט ווייטער פּרק ה' משנה ב' לערנען וער עס האָט דערנאָך ארויפגע" 
טראָגן די אלע זאכן פון כבש אויפן מזבח ארויף, כדי זיי דאָרט מקריב צו זיין. מיט 
קריאת שמע מיינט מען דאָ אויך אנדערע ברכות פון דאוונען, װי די משנה לערנט 
ווייטער אין פּרק ה' משנה א' 

פרק ה 


א. אָמר, דער אויפזעער (דער ממונה) האָט (דאָ, אין לשכת הגזית) געזאָגט 
צו זי (צו די כהנים, וועגן וועלכע די משנה האָט צום סוף פריערדיקן פרק געזאָגט 
אז זי זענען זיך דאָ צוזאמענגעקומען): ,בענטשט איין ברכה!* און זיי האָבן געבענטשט 
(געזאָגט די ברכה). די מפרשים טייטשן אויפן יסוד פון דער גמרא, אז די ברכה איז 
געווען ,.אהבה רבה" װאָס מען זאָגט פאר קריאת שמע: די ברכה ,יוצר אור" װאָס 
מען זאָגט אויך פאר קריאת שמע, האָבן זיי געזאָגט ערשט שפּעטער ווען די זון וועט 
אויפשיינען. וקראו, און זיי האָבן געלייענט (געזאָגט) די צען געבאָטן די ,.עשרת 
הדברות" פון שמות כ' פון ,,אנכי" ביז ,לא תחמוד", ווייל זיי זיינען דער יסוד פון 
יידישן דת, אין בית המקדש זענען די עשרת הדברות געווען א טייל פון קריאת שמע; 
נאָר אין אלע אנדערע ערטער, ניט אין בית המקדש, האָט מען עס אפּגעשאפט, ווייל 
די מינים, די אָפּטריניקע, האָבן געזאָגט, אז נור די עשרת הדברות האָט גאָט גע- 
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עֲשָׂרֹת הַדִּכָרִים, שְׁמַעי וְהָיֶה אִם 
שָׁמוַע, וַיֹּאמֶר. בָּרֵכוּ אֶת הָעם 
שְׁלֹשָׁה ברְכוֹת, אָמַת וְיָצִים וַעֲבוֹדָה, 
ּבִרְכַּת כֹּהֲנִים, וּבַשַׁבָּת מוֹסִיפִין 
בְּרְכֶה אֲחַת למִּשְׁמֶר הַיוֹצֵא: 
3 אָמִי לָהֶם. חֲדְשִׁים לִקִּטוֹרֶת 


תמיד ה 





תנא 
בּוֹאוּ וְהָפִיסוּ, הָפִּיסוּ, וְכָה מִי שֶׁזכָה. 
חֲרָשִׁים עם יִשָּׁנִים בּוֹאוּ והְפִיסוּ, מִי 
מַעֲלָה אֲבָרִים מִן הַכָּכֶשׁ לִמִּזְָּחַ. 
רַבִּי איער בֶּן יעב אוֹמָר. הַמֶּעלָה 
אָבָרִים לַכָּבֶשׁ. הוּא מַעֲלָה אוֹתְן על 
גַבִּי הַמְִכֶּח: { מֶסָרוּם לַחַזָנִים, הָי 


געבן אויפן בארג סיני. ‏ שמע, (און דערנאָך האָרן די כהנים געזאָגט די פרשיות) 
עמע", ,וזיה אס שמוע" און , ויאמר". דאָס איז די ,,קריאת שמע" װאָס מיר זאָגן 
היינט. וועגן די דאָזיקע פּרשיות פון קריאת שמע זע אין דער הקדמה צו מסכתא 
ברכות. ברכו, (דערנאָך) האָבן זיי געבענטשט (געזאָגט) צוזאמען מיטן פאָלק (את 
העם, מיט די מענטשן וועלכע זענען שױן אָנגעקומען אין דער פרי פון ששטאָט אין 
דער עזרה) , אמת ויציב", און די , עבודה" און ,, ברכת כהנים". , אמת ויציב" מיינט 
אויך די ברכה ,, גאל ישראל" װאָס מען זאָגט פאר שמונה עשרה; ,עבודה" מיינט די 
ברכה ,,רצה", נאָר מען האָט זי אין בית המקדש פארענדיקט ניט וי מיר היינט (מיט 
.חהמחזיר שכינתו לציון") נאָר וי דער חזן פארענדיקט היינט צו מוסף אים יום 
טוב ,,שאותך לבדך ביראה נעבוד"-,ברכת כהנים" מיינט ,יברך ה' וישמרך" און 
אַזױ כסדר ביז ,,וישם לך שלום". אָבער זיי האָבן דאביי ניט געדוכנט מיט אויפהייבן 
די הענט. דאָס האָבן די כהנים געטאָן שפּעטער (ווייטער פּרק זי משנה ב). טייל 
האלטן אז מיט ,ברכת כהנים" דאָ מיינט מען די ברכה ,שים שלום" פון שמונה 
עשרה. ובשבת, און אים שבת האָבן זי צוגעגעבן נאָך א ברכה פאר דעם משמר 
(כהנים) וועלכער גייט אוועק. מיר האָבן געגעבן פריער פּרק א' משנה אי אז יעדע ואָך 
האָט געטאָן אין בית המקדש די עבודה אן אנדערער משמר כהנים. די משמורים 
האָבן זיך געטוישט אים שבת: דער אלטער משמר כהנים איז אוועקגעגאנגן, און א 
נייער משמר כהנים האָט איבערגענומען די עבודות. דאריבער האָט מען אים שבת 
צוגעגעבן א ברכה װאָס דער נייער משמר האָט געזאָגט צום אלטן משמר: ,,מי ששכן 
שמו בבית הזה הוא ישכן ביניכם אהבה אחוה שלום וריעות", גאָט וועלכער האָט 
געמאכט ריען זיין נאָמען אין דאָזיקן הויז (אין בית המקדש) זאָל מאכן ריען צווישן 
אייך ליבשאפט, ברודערליכקייט, שלום און פריינטשאפט". 

ב. אָמר, (דערנאָך) האָט ער (דער אויפזעער, דער ממונה) געזאָגט צו זיי (צו די 
פארזאמלטע כהנים); נייע (כהנים, וועלכע האָבן נאָך קיינמאָל ניט מקטיר געווען) 
קטורת, קומטס און ווארפט גורל". די קטורת-בשמים האָט מען מקטיר געווען אין 
היכל, און דער כהן װאָס האָט דאָס געטאָן איז געבענשט געװאָרן דערפאר פון הימל 
מיט עשירות. דאריבער האָט מען צוגעלאָזט דערצו נאָר אַזאַ כהן וועלכער האָט נאָך 
קיינמאָל ניט מקטיר געווען. הפיסו, מען האָט געװואָרפן גורל, און עס האָט געווינען 
װער עס האָט געווינען און דער דאָזיקער כהן איז באשטימט געװאָרן צום מקטיר 
זיין די קטורת. אָמר להם, (דערנאָך) האָט ער (דער אויפזעער) געזאָגט צו זיי (צו די 
כהנים): ,נייע און אלטע (כהנים וועלכע האָבן נאָך קיינמאָל ניט געטאָן די עבודה 
און אזעלכע וועלכע האָבן שוין יאָ געטאָ) קומטס און ווארפט גורל, וועלכע עס זאָלן 
ארויפטראָגן די אברים (די גלידער פון קרבן תמיד-שעפּסל) פון מזבח-טרעפ (כבע) 
ארויף אויפן מזבח. די דאָזיקע גלידער פון שעפּסל זענען געלעגן אויפן כבש וי מיר 
האָבן געלערנט פריער צום סוף פּרק ד'י. ר' אליעזר בן יעקב זאָגט אז (עס איז ניט 
געווען דארויף קיין גורל, וייל) דער זעלביקער כהן װאָס האָט ארויפגעבראכט די 
גלידער אויפן מזבח-טרעפּ (כבש) ברענגט זי ארויף פון כבש אויפן מזבח. יעדער כהן 
האָט ארויפגעבראכט פון כבש אויפן מזבח דיזעלביקע איברים (גלידער פון שעפּסל) 
וועלכע ער האָט פריער ארויפגעטראָגן און אנידערגעלייגט אויפן כבש. 

מסרום, מען האָט זיי (די איבריקע כהנים) איבערגעגעבן צו די באדינערס. 
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מַפְשִׁיטִין אוֹתָם אֶת בִּנְדֵיהֶם. וְלֹא 


הָיוּ מְנִיחִים עֲלֵיהֶם אֶלָּא מָכְנְסַיִם 


ִּלָבֶר, וְחַלוֹנוֹת הָיוּ שָׁם, וְכָתוּב 
עֲלֵיהֶם תִּשְׁמִישֵׁי הַכָּלים: ך מִי 
שזְכָה בַקִּטוֹרֶת הָיָה נוֹשַל אֶת הַכַּף. 
ְהַכֵּף דּוֹמָה לְמַרְקֵב גָדוֹל שָׁל זָהֶב, 


7 {4 


תמיד ה 





תנב 
מַחֲזִיק שְׁלֹשֶׁת קִבִּים, וְַבֶזךְ הָיָה 
בְתוֹכוֹ, מָלֵא וְנָדוּשׁ קְטוֹרֶת, וְכִפּּ 
הְיֶה לו, וּכְמִין מְטוֹטֶלֶת הָיָה עֲלָי 
מִלְּמַעֶל: ךן מִי שֶׁנָכָה בַפַּחְתָּה 
נְטל מִחְתַּת הַכָּסֶף. וָעלָה לְרֹאשׁ 
הַמִּכָּחֵ. וּמִנּה אֶת הַנְּחָלִים הֵילָךְ 


אלע כהנים, וועלכע האָבן געװאָרפן צווישן זיך גורל, זענען געווען אָנגעטאָן אין די 
הייליקע כהונה-קליידער (בגדי כהונה) כדי אז אויב זיי װעלן געווינען דעם גורל 
זאָלן זיי ניט פארלירן קיין צייט נאָר גלייך אָנהײבן די עבודה. זאָגט די משנה אז 
די דאָזיקע כהנים וועלכע האָבן ניט געווינען דעם גורל האָט מען זיי איבערגעגעבן 
צו די באדינערס פון בית המקדש (.חזנים", באדינערס, זע אין שבת פּרק א' משנה 
ג'), היו, זיי (די באדינערס) האָבן פון זיי (פון די דאָזיקע איבריקע כהנים) אראָפּגע- 
צויגן זייערע (כהונה-) קליידער, און זיי האָבן איבערגעלאָזט אױיף זיי ניט מער וי 
די הויזן אליין. ערשט נאָכדעם װי די כהנים האָבן זיך אָנגעטאָן זייערע אייגענע װאָ- 
כעדיקע קליידער, האָבן זיי אױיסגעטאָן די כהונה-הויזן, כדי ניט צו בלייבן שטיין 
נאַקעט. חזלונות, און עס זענען דאָרט (אין די ווענט) געווען אױיסגעהוילטע ערטער 
(חלונות; טיפע ערטער, װי פענסטער, אָבער פארמאכט פון דער אנדערער זייט, 
און דאָרט זענען געלעגן די כהונה-קליידער) און עס איז אויף זיי (אױיף יעדן פענס- 
טער) געווען אָנגעשריבן (דער נאָמען פון) די כלים (פון די קליידער) צום באנוצן. 
יעדער כהן האָט צו דער עבודה געדארפן טראָגן 4 קליידער (א חוץ דעם כהן גדול, 
וועלכער האָט געטראָגן 8 קליידער); די 4 קליידער זענען געװוען: הויזן (מכנסים), א 
העמד (כתונת), א גארטל (אבנט) און א היטל (מצנפת). אין דעם פענסטער וואו עס 
זיינען געלעגן הויזן איז געווען אויפגעשריבן ,,מכנסים"; ביי די העמדער איז געווען 
אויפגעשריבן ..כתונת". און אַזױ כסדר. ,.חלונות", טיפע ערטער אין דער וואנט (ניט 
דוקא פענסטער ארויס אין דרויסן) געפינען מיר פריער מעילה פּרק ו' משנה א' 
(הבא לי מן החלון , זע דאָרט). 

ד מי. ער (דער כהן װאָס) האָט געווינען (מקטיר צו זיין) די קטורת האָט גע- 
נומען דעם לעפעל (כף); און דער לעפעל איז געווען ענליך צו א גרױיסער שיסל 
(תרקב) פון גאָלד, וועלכער האלט דריי טעפ (קביס). און אינויניק (אין דער דאָי 
זיקער גרויסער שיסל) איז געווען א קליין שיסעלע (בזך), וועלכער איז געווען פול 
און איבערהויפט (גדיש, מיט א בערגל אין דער הױך) מיט קטורת בשמים. 
ווייל דאָס שיסעלע איז געווען איבערפילט מיט די קטורת-בשמים, וועלכע קאָנען זיך 
אויסשיטן ביים טראָגן זיי, דאריבער האָט מען דאָס שיסעלע מיט די קטורת" 
בשמים אריינגעלייגט אין א גרויסער גאָלדענער שיסל, כדי די קטורת-בשמים זאָלן 
ניט אראָפּפאלן אויף דער ערד. וכיסוי, און עס האָט געהאט א צו-דעק? און אויף אים 
אױף דעס דעקל) אין דער הויך איז געווען וי א רינגל-הענטל (מטוטלת). די מפר" 
שים האָבן דאָ עטלעכע טייטשן, איין טייטש איז אַז דאָס צודעקל איז געווען ביים 
קליינעם שיסל. אן אנדערער טייטש איז אז עס איז געװוען ביי דער גרויסער שיסל. 
אויך ,מטוטלת" טייטשן טייל מפרשים ניט א ,רינגליהענטל" (ביי װאָס מען געמט 
אָן דאָס דעקל), נאָר א שלייפל פון זיידנס, פאר שיינקייט ועגן. 


ה מי שזכה, ער (דער כהן) װאָס האָט זוכה געווען צו נעמען די פייער-פאַן 
האָט גענומען די זילבערנע פייער-פאן (מחתה) און איז ארויפגעגאנגן אויפן מזבח 
(דעם אױסנװיניקסטן מזבח, וועלכער איז געשטאנען אין דער עזרה), און ער האָט 
אוועקגעשארט די (ברענענדיקע) קוילן (פון דעם צוייטן פייער-פלאץ, פון דער 
מערכה שניה) אהין און אהער, און ער האָט אָנגעשארט (ברענעדיקע קוילן אין פייער- 
פאן). מיר האָבן דאָ איבערזעצט ,,מי שזכה* ניט .װער עס האָט געווינען דעם גורל", 
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וְהֵילֶּ. וְחָתָה, יָרֵד וֶערְן לָתוֹ שָׁל 
ְהָב. נַחְפַוַר מִמָּנָהּ כְּקֵב גְחָלִים 
ִהְיֶה מְכַבְּרְן לָאֵמָּה. וּבִשַׁבֶּת הָיָה 
כוֹמָה עֲלֵיהָן פְִּכְתָר. וּפְסִכְֵּר הָיָתָה 
כָלִי נָדוֹל מַחַזְקַת לָתֶדְּ, וּשְׁתִּ 


7 ןה + 


שׁרְשְׁרוֹת הָיוּ בָהּ. אַחַת שָׁהוּא 


תמיד ה 





תנג 
מוּשֶׁךְּ בָּהּ וְיוֹרֵד, וְאַחַת שְׁהוּא אוֹחז 
בָּהּ מִלְּמעלָן בִּשְׁכִיל שָׁלֹא תִתְנְַּגֶל. 
יּשׁלשֶׁה דְבָרִים הְיְחָה מְשַׁמֶּשָׁת 
כּוֹסִין אוֹחָהּ :על גִבִּי נְחָלִים וְעַל 
הַשֶׁרֶץ בַּשִׁכֶּת. וּמוֹרידִין בָּה אֶת 
הַדֶּשָׁן מעַל גִבַּי הַמְִּבַּחַ: | הִגִּיעוּ 


נאָר ער עס האָט זוכה געווען: מחמת דער כהן װאָס האָט געווינען דעם גורל מקטיר 
צו זיין די קטורת-בשמים, האָט מכבד געווען אן אנדערן כהן (אָן שום גורל) אז יע" 
נער זאָל נעמען די פייער-פאן מיט קוילן. די קטורת האָט מען מקטיר געוען אין 
היכל, אויף דעם אינװייניקסטן מזבח וועלכער איז דאָרט געשטאנען. אָבער די ברע- 
נענדיקע קוילן אויף וועלכע מען זאָל מקטיר זיין (ארויפווארפן) די קטורת-בשמים 
האָט מען גענומען פון דרויסנדיקן מזבח אין א פייער-פאן און מען האָט זיי אריין- 
געטראָגן אין היכל. ירד, (נאָכדעס װוי דער דאָזיקער כהן האָט אָנגעשארט אין דער 
זילבערנער פייער-פּאַן די ברענענדיקע קױלן איפן מזבח) אין ער אַראָפּגעגאנגען 
(מיט דער פייער-פאן-קוילן פון מזבח) און ער האָט זי (די קוילן) איבערגעשיט אין 
א גאָלדענער (פייער-פאן); עס האָט זיך (דאביי) אויסגעשיט (אױף דער ערד) אזױי 
פיל וי א טאָפּ קוילן. מחמת די זילבערנע פייער-פאן האָט געהאלטן 4 טעפּ, און די 
גאָלדענע האָט געהאלטן נור דריי טעפּ. והיה, און ער (דער כהן) האָט זיי (די אויס- 
געשיטע קױלן איף דער ערד) אריינגעקערט אין וואסער-קאנאל. דורך דער עזרה 
איז אדורכגעגאנגען א ואַסער-קאנאל (זע פּסחים פּרק ה' משנה ח'). ובשבת, און אים 
שבת (האָט מען דאָך ניט געטאָרט אריינשארן די ברענענדיקע קױלן אין וואסער- 
קאנאל וייל זי ווערן דאָך אויסגעלאָשן) האָט ער (דער כהן) איבערגעדעקט יי מיט 
א קעס? (פסכתר). די עבודה פון ברענען קטורת און נעמען דערצו די ברענענדיקע 
קוילן איז דוחה שבת: אָבער דאָס אויסלעשן די קוילן איז ניט דוחה שבת, האָט מען 
ניט געטאָרט טאָן אים שבת. ,,פּסכתר" איז דאָס גריכישע װאָרט ,,פּסיקטער", א קעסל, 
ופסכתר, און דער קעסל איז געווען א גרויסע כלי, וועלכע האָט געהאלטן א ,,לתך". 
א ,לתך" איז געווען 15 סאה, און יעדער סאה האָט געהאט 6 טעפּ (קבין, אזוי אז 
דער קעסל האָט געהאלטן 90 טעפּ. ושותי, און ער האָט געהאט צוויי קייטן (פון איין זייט 
א קייט און פון דער אנדערער זייט א קייט); ביי איין (קייט) האָט (דער כהן) געהאלטן 
און געצויגן ווען ער איז אראָפגעגאנגן, און ביי דער אנדערער (קייט) האָט (אן אנדע- 
רער כהן) געהאלטן אין דער היך כדי ער (דער קעסל) זאָל זיך ניט אראָפקאליערן 
כדי צו פארשטיין די משנה דארף מען וויסן װאָס די משנה זאָגט ווייטער אז אין 
דעם דאָזיקן קעסל האָט מען אריינגעשארט דעם אש פון מזבח און מען האָט עס 
אַראָפּגעטראָגן. אָבער ווייל ער איז דאָך געווען שווער (90 טעפּ אש, און יעדער טאָפּ 
אש האָט געוואויגן לערך 6 פונט) האָט מען דעם קעסל מיט אש אראָפּגעשלעפּט אויף 
דעם לאנגן קרומען מזבח-טרעפּ, דעם כבש, ביז אראָפּ אונטן. זאָגט די משנה, אז כדי 
דער קעסל זאָל זיך ניט אראָפּקאליערן פון כבש, האָט איין כהן געהאלטן ביי איין קייט 
פון קעסל פון פאָרנט און אים אראָפּנעשלעפּט מיט זיך, און דער אנדערער כהן האָט 
געהאלטן אין דער הויך ביי דער קייט פון קעסל פון דער הינטערטשטער זייט און 
אים איינגעהאלטן אז ער זאָל זיך ניט אראָפּקאליערן. ושלשה, און צו דריי זאכן האָט 
מען אים (דעס קעסל) באנוצט, דהיינו: כופי, מען האָט מיט אים איבערגעדעקט די 
קוילען (אים שבת) און (אויך) א (טויטן) שרץ (אויב מען האָט אים געפינען אין דער 
עזדה) אים שבת, און מען האָט אין אים אראָפּגעפירט דאָס אש פון מזבח. וועגן די 
קוילן און דעם אש האָבן מיר געגעבן פריער. וועגן טױיטן שרץ לערנען מיר אין 
מסכתא עירובין פּרק י' משנה ט"ו (כופין עליו פּסכתר ). 

הגיעו, ווען זיי (די צוױי כהנים, איין כהן מיט דער שיסל און אין דער שיסל 
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ֵּין הָאוּלָם וְַמִוְבְּחַינָטַל אֶחֶר אֶת 


הַמַּנרפֶּה וֹרְקָּבִּין הָאוּלֶםולמְִגֵי 


אַין אֶדֶם שׁוֹמֶע קול הֲבַהֹ 
בִּירוּשָׁלַיִם מִקּוֹל הַמַּנְרְפָה. וּשְׁלֹשָׁה 
דבָרִים הְיְתֶה מְשַׁמֶּשֶׁת, כֹּהַן שְׁשׁוֹמַע 
אֶת קוֹלְהּ יוֹדַע שָׁאָחָיו הַכֹּהֲנִים 


תמיד ה-ו 





תנד 
נִכְנָסִים לְהִשְׁתַּחֲוֹת, וְהוּא רֶץ וּבְא 


וּבָן לֵוי שָׁהוּא שׁוֹמֵעַ אֶת קוֹלָהּ 


יוֹדַע שְׁאָחָיו הַלְיַיִם נִכְנְִים לְרַבֵּר 
בַּשִׁיר, וְהוּא רֶץ ובָא, וְרֹאש הַמַּעֲמֶר 
הָיָה מַעַמִיד אֶת הַטְּמָאִים בְּשַׁעַר 
הַמִּזֶרֶח ; | 


פָרק ו 
א הָחֵלוּ עֹלים בְּמַעֲלוֹת הָאוּלָם. מִי שִזָבוּ בְרשׁוּן מִזְכְּחַ הַפְּנִימִי 


דאָס קלענערע שיסעלע מיט די קטורת-בשמים, און דער אנדערער כהן מיט דער 
פייער-פאן און די פייער-קוילן) זענען צוגעקומען צווישן דער פארהאליע (דעם אולם, 
דאָס איז די פארהאליע פון היכל) און דעם מזבח, האָט איינער (א כהן) גענומען די 
מגריפה (א כלי, װאָס זעט אס װי א לאפאַטע, װי א מגריפה, זע פריער פרק ב' 
משנה א') און ער האָט זי געגעבן א װאָרף צװוישן דעם אולם און דעם מזבח. 
די מפרשים זאָגן, אז די מגריפה איז געווען א באזונדערע כלי װאָס האָט ארויסגע" 
געגעבן א זייער הויכן קלאנג ווען מען האָט זי געװאָרפן, און איז ניט די מגריפה" 
מוזיק-אינסטרומענט (פריער פּרק ג' משנה ח') און ניט די מגריפה-לאָפּאַטע (פריער 
פּרק ב' משנה א). אין אדם, קיין מענטש האָט ניט געקאָנט הערן דאָס קול פון אן אנ" 
דערן מענטש אין ירושלים צוליב דעם ער הױכן) קלאנג פון דער מגריפה. 
אזוי הויך איז געווען איר קלאנג. ושלשה, און צו דריי זאכן האָט זי (די מגריפה) גע- 
נוצט: א כהן װועלכער איז ניט געווען אין דער עזרה) ווען ער האָט דערהערט איר 
קלאנג, האָט ער געוואוסט (דאָס איז געווען דער צייכן), אז זיינע ברידער די כהנים 
גייען אריין אין היכל זיך צו בוקן, און ער איז געלאָפן און איז אָנגעקומען (אויך 
אריינצוגיין צו בוקן זיך אין היכל); און א לוי (בן לוי, א לוי) ווען ער האָט דערהערט איר 
קלאנג האָט ער געוואוסט (דאָס איז געווען א צייכן) אז זיינע ברידער די לוים האָבן 
זיך צונויפגעזאמעלט כדי צו זינגן שירה (אין דער עזרה), און ער איז געלאָפן און 
געקומען (כדי מיטצוזינגן שירה); און דער עלטסטער פון מעמד האָט אוועקגעשטעלט 
די טמא-מענטשן ביים מזרח-טויער. אויף די לעצטע װערטער פון דער משנה זענען 
פאראן עטליכע פּירושים. טייל טייטשן ,, ראש מעמד" אז דאָס מיינט ,דער עלטסטער 
פון די כהנים", פון דאָזיקן טאָג, פון ,.בית אב" (זע פריער פּרק א' משנה א' ,זקני 
בית אב') און די משנה מיינט דאָ אז אויב כהנים פון דאָזיקן בית אב זענען ניט גע" 
ווען אפּגעהיטן צו האלטן זיך ריין און זענען טמא געװאָרן און האָבן ניט געקאָנט 
טאָן די עבודה, האָט דער ראש המעמד זיי אוועקגעשטעלט ביים מזרח-טויער כדי 
זיי צו פארשעמען, און זיי זאָלן אן אנדערש מאָל זיין מער אָפּגעהיטן. דער רמב"ם 
טייטשט, אז דאָס מיינט מען אז מען האָט אוועקגעשטעלט די אויסגעהיילטע מצורעים 
וועלכע זענען געווען טמא, און איצט דארף מען זיי ריין מאכן דורך שפּריצן אויף זיי 
דאָס בלוט פון קרבן אשם װאָס זיי האָבן געבראכט, און אז מען האָט זיי דאָ אוועקגע- 
שטעלט כדי זי זאָלן זיין גרייט צו שפּריצן אויף זיי פאר בלוט. סיי װוי, דער מגריפה" 
קלאנג איז געווען דער צייכן, אז מען גייט דאָס טאָן. 
פרק . 

א. החלו, זי (די צויי כהנים, דער כהן מיט די קטורת, און דער כהן מיט דער 
פייער-פאן מיט קוילן, וועגן וועלכע מיר האָבן געלערנט פריער פרק ה' משנות די און ה') 
האָבן אָנגעהײיבן ארויפגייען אויף די טרעפ צום אולם (צו דער פאַרהאליע). פון דעם 
אָרט אין דער עזרה, וואו דער מזבח איז געשטאנען, האָבן ארויפגעפירט 12 טרעפּ צום 
אולם, צו דער פאָרהאליע פון היכל, און כדי די דאָזיקע כהנים זאָלן אריינקומען אין 
היכל, זענען זי צוערשט ארויפגעגאנגען אויף די דאָזיקע טרעפּ צום אולם. מי שזכו, די 
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ְהַמּנוֹרָה הָיוּ מַקְדִּימִין לִפְּנֵיהֶם. מִי 


שִׁכֶה בְרשׁוּן מִוַַּ הַפְּנימִי. נִכְנֵם 


ונְטֵל אֶת הַטָּנִי. וְהִשְׁתַחֲוָה ויִצְא, 
מִי שָׁוְכָה בְדשׁוּן הַמְּנורָה. נִכְנם 
וּמָצָא שְׁנֵי נֵרוֹת מִזרְחְיִם דּוֹלְקִין 
מְרַשֶׁן אֶת הַמַּוְרְחִי, וּמָנִיח אֶת 
הַמַּעֲרָבִי דוֹלֵק, שָׁמִמְנּּ הָיָה מַדְליק 


תמיד ו 





תנה 
אֶת הִכְּנוֹרָה בֵּין הָעַרְבָּיִם. ‏ מְצְאוֹ 
שׁכּנָה. מְרֹשְׁנוֹ וּמַדְלִיקוּ מִמִּוְנַּח 
הָעוֹלָה. נְטַל אֶת הַכּוּוּ מִמַּעֲלָה 
שָׁנָה וְהִשְׁתַּחוֵה וְצְאוּ ‏ . 

ב פִ אה 
כִמּחְתָּה, צָבֵר אֶת הַנְּחָלִים עַל נַבִּ 
הַמְִּכֵּחַ. וּרֶרְדֶן בְּשׁוּלִי הַמַּחְתָּה, 


(צוויי אנדערע כהנים) וועלכע האָבן געווינען דעס גורל אויסצורייניגן דאָס אש פון 
אינווייניקסטן מזבח און פון דער מנורה װואָס זענען געשטאנען אין היכל) זענען (אריין- 
געגאנגען אין היכל) פריער פאר זיי (פאר די דאָזיקע צוױיי כהנים מיט די קטורת 
און מיט די קוילן. מיר האָבן פריער אין פּרק ג' משנה ט' געלערנט, אז די דאָזיקע 
2 אנדערע כהנים, אויסצורייניקן דעם מזבח הפּנימי און די מנורה, זענען שוין געהאט 
געווען אין היכל און האָבן שוין אױיסגערייניקט, און דאָרט געלאָזט שטיין, איינער זיין 
קויש מיט אש (פון מזבח הפּנימי) און איינער זיין קרוג מיטן אלטן אייל און אַלטע 
קנייטלעך און אש (פון דער מנורה). איצט זענען זיי אריינגעגאנגן כדי דאָס ארויס- 
צונעמען, מי שזכה, דער (כהן) װאָס האָט געווינען דעם גורל אויסצורייניקן דאָס אע 
פון אינוױיניקסטן מזבח, איז אריינגעגאנגן און האָט גענומען דעם קיש (מיט דעם 
אש) און האָט זיך געבוקט און איז אַרױסגעגאנגן. נאָכן ענדיקן די עבודה אין היכל האָט 
דער כהן געדארפן זיך בוקן, און אזוי וי דער דאָזיקער כהן האָט שוין איצט פארענדיקט 
זיין עבודה, האָט ער זיך געבוקט, און איז ארויס. מי, ווער (דער כהן) װאָס האָט געווי- 
נען דעם גורל אױיסצורייניקן דאָס אש פון דער מנורה, איז אריינגעגאנגן (אין היכל) 
און ער האָט געפינען די צוויי מזרח-לעמפּלעך (פון דער מנורה) ברענען. מיר האָבן שוין 
פריער פּרק ג' משנה ט' דערקלערט, אז די מנורה האָט געהאט 7 לעמפּלעך, און די ערש" 
טע 2 לעמפּלעך צו דער מזרח-זייט (די מנורה איז געשטאנען פון מערב צו מזרח) האָבן 
געהייסן די מזרח-לעמפּלעך. די דאָזיקע 2 האָט ער געהאט געלאָזט פריער זיך ברענען. 
און די אנדערע 5 לעמפּלעך האָט ער געהאט אויסגעלאָשן. איצט וען דער כהן איז 
אריינגעקומען, אויב ער האָט נאָך געטראָפן די 2 לעמפּלעך ברענען, האָט ער אזוי געטאָן; 
מדשן, האָט ער (אויסגעלאָשן און) אויסגערייניגט (דאָס ערשטע) מזרח-לעמפל (פון אע 
און דעס אלטן אייל און די אלטע קנייטלעך, און דאָס אלץ האָט ער אריינגעשיט אין דער 
קרוג װאָס ער האָט פריער איבערגעלאָזט אין היכל, און ער האָט אריינגעטאָן אין דעם 
לעמפל נייעם אייל און נייע קנייטלעך), און ער האָט איבערגעלאָזט דאָס מערב-לעמפל 
(דאָס צווייטע מזרח-לעמפּל װאָס איז צו מערב-זייט פון ערשטן מזרח-לעמפל) ברענען, 
ווייל פון איס (פון דאָזיקן מערב-לעמפּל) האָט מען (שפעטער) פארנאכט אָנגעצינדן די 
מנורה (די אנדערע זעקס לעמפלעך). אזוי איז איין פּירוש פון דער דאָזיקער שווערער 
משנה, אויף וועלכער ס'זענען פאראן אסך פּירושים. מצאו, אויב ער האָט געפינען דאָס 
(צווייטע, מערב לעמפּל) אױיסגעלאָשן, האָט ער עס אױסגערייניקט און אָנגעצינדן פון 
פייער װאָס ער האָט געבראכט פון עולה-מזבח. מיט עולה-מזבח מיינט מען דעם דרויסג" 
דיקן מזבח וועלכער שטייט אין דער עזרה (ניט אין היכל). נטל, (דערנאָך) האָט ער גע- 
נומען די קרוג (מיט דעם אש און אלטן אײיל און אַלטע קנייטלעך) פון דעם צוייטן 
! טרעפ (פאר דער מנורה, אויף וועלכן ער האָט געהאט אוועקגעשטעלט פריער פרק ג' 
משנה ט') און ער האָט זיך געבוקט און איז ארויסגעגאנגן. אויך ער האָט זיך געבוקט 
ווייל ער האָט שוין פארענדיקט זיין עבודה. 

-ב. מי שזכה, ווער (דער כהן) װאָס האָט זוכה געווען (וועלכן מען האָט מכבד געווען) 
מיט דער פֿייער-פאן (װוי מיר האָבן געלערנט אין פרק ה' משנה ה', איז איצט אריינגע- 
קומען אין היכל און) האָט ארויפגעלייגט צוזאמען די (ברענענדיקע) קױלן (פון זיין 
פייער-פאן אויף דעס (אינוייניקסטן) מזבח (וועלכער איז געשטאַנען אין היכל) און ער 
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ְהִשְׁתַחֲוָה וצָא! { מִי שָׁוְכָה 


ִקְטוֹרֶת הָיָה נֹטַל אֶת הַכְּד מִתֹּך 
הַכֵּף, וְנוֹתְנוּ לְאוֹהֲבוֹ או לִקְרוֹבו, 


נִתְמוֹר מִמְּנּּ לְחוֹכו, נוֹתְנוֹ לו בְחֲפָנָיו 


תמיד ו 


תנו 
מְרְדָּד ‏ וְיוֹצָא, לֹא הָיָה הַמַּקְטִיר 
מַקְטִיר, :ער שָׁהַמְּמָנָה אוּמי לו 
הַקְטֵר. אִם הָיָה כֹּהֶן נָרוֹל, הַמְּמָנָה 
אוֹמָר, אִישִׁי כמִן נָּדוֹל, הַקָטֵר, 


וּמלָדִים אוֹתוֹ הָוַי זְהִיר שָׁלֹּא | פִּרֹשׁוּ הָעָם. וְהַקָּטִיר, וְהִשׁתֲָּה 
תַתְּחִיל לְפָנֶיך שׁלֹּא תִכְּוָה. הִתְחִיל | וְיָצָא: 


האָט זיי (די קוילן) פונאנדערגעשארט (רדדן) מיט דעם ראנד פון דער פייער-פאן (אז 
זי זאָלן ליגן גלייך אויפן מזבח), און ער האָט זיך געבוקט און ער איז ארויסגעגאנגן. 
דאָס װאָרט ,,רדדן" איז זייער שווער, און מיר האָבן אויך ווייטער אין משנה ג' דאָס 
װאָרט ,,מרדד". עס קאָן זיין אז עס איז פון ,,ירד"רדד", ,,אראָפּנידריקן", די קוילן זאָלן 
ניט ליגן װי אַ בערגל, נאָר אױיסגעשפּרײט. 

מי, דער (כהן) וועלכער האָט געווינען דעם גורל (מקטיר צו זיי) די קטורת- 
בשמים ווען ער איז אריינגעקומען אין היכל (האָט ער מיטגענומען נאָך א כהן א 
פריינט צי א קרוב), און ער האָט (דאָ אין היכל) ארויסגענומען דאָס קליינע שיסעלע 
(בזך) פון דער גרויסער שיסל (כף, וועגן וועלכע מיר האָבן געלערנט פריער פרק 
ה' משנה ד'י) און ער האָט (די גרויסע שיסל געגעבן צו זיין פריינט צי צו זיין קרוב); 
אוב עס האָט זיך אויסגעשיט פון דעם (שיסעלע קטורת-בשמים) אין דער (גרויסער 
שיסס, האָט ער (דער פריינט) אריינגעטאָן (די קטורת-בשמים) אין זיין (דעם כהנ'ס) 
הענט (חפניו, הענט-הויפנס). טייל מפרשים טייטשן די משנה אז דער כהן האָט געגעבן 
דעם פריינט דאָס קליינע שיסעלע מיט די קטורת, און דער פריינט האָט אָנגעשיט דעם 
כהנ'ס צוזאמענגענומענע הענט פול מיט די קטורת-בשמים. ומלמדים, און (איידער דער 
כהן איז אריינגעגאנגן אין היכל מקטיר צו זיי) האָט מען אים געלערנט (און געזאָגט 
צו אים): זיי פאָרזיכטיק, ווארים טאָמער וועסטו אָנהייבן (ווארפן די קטורת-בשמים 
אויף די ברענענדיקע קוילן) פון פאר זיך, אז דו זאָלסט זיך ניט אָפּבריען". מען האָט אים 
געהייסן ניט אָנהײיבן ווארפן די בשמים אויף די קוילן װאָס ליגן לעבן אים און דער" 
נאָך ווארפן אויף די וייטערדיקע קוילן. מחמת אזוי װעט ער זיך אָפּבריען פון 
די בשמים אויף די ערשטע קוילן, וועלכע וועלן אפּשפּריצן. מען האָט אים דאריבער 
געהייסן ווארפן צוערשט אויף די ווייטערדיקע קוילן, און דערנאָך אויף די נענטערשט 
קוילן. התחיל, ער (דער כהן) האָט אָנגעהױיבן אויסשפּרייטן (די קטורת בשמים אויף די 
קוילן, און נאָכדעם װוי ער האָט עס פארענדיקט) אין ער ארויסגעגאנגן (פון היכל). 
אזוי טייטשן די שווערע משנה טייל מפרשים. אנדערע מפרשים טייטשן, אז דאָס גייט 
ארויף אויף דעם כהן מיט דער פייער-פאן פון פריער אין משנה ב', אז װי ער האָט 
פארענדיקט דאָס פונאנדערשפּרייטן די קוילן אויפן מזבח איז ער ארויס פון היכל, און 
דער ערשטער כהן מיט די פולע הענט קטורת-בשמים איז געבליבן אליין אין היכל. 
און דאַרױיף זאָגט איצט די משנה: לא היה, דער (כה) װאָס האָט מקסיר געווען די קמורת 
(געוואָרפן די בשמים אויף די קוילן) האָט ניט מקטיר געווען, ביז וואנען דער ממונה 
(דער כהניס-אויפזעער, וועלכער איז געשטאנען אין דרויס) האָט צו אים א זאָג געטאָן 
זי מקטיר (הקטר)*. און די משנה גיט דאָ צו ואם היה, אויב ער (דער כהן װאָס האָט 
געדארפן מקטיר זיין די קטורת) איז געווען דער כהן גדול, האָט דער ממונה (דער אויפ- 
זעער) געזאָגט (צו אים): ,,מיין האַר (אישי) כהן גדול, זיי מקמיר!" דאָס איז געווען 
דער דרך ארץ פארן כהן גדול ניט צו זאָגן צו אים סתם ,,זיי מקטיר". פרשו, (ווען דער 
ממונה האָט אויסגערופן , זיי מקטיר!-) האָבן דאָס פּאָלק (אלע כהניס וועלכע זיינען גע- 
ווען אין דרויסן צווישן אולם און דעס מזבח) זיך צוריקגעצויגן (פון דאָרס), און ער 
(דער כהן) האָט מקטיר געווען (די קטורת) און ער האָט זיך געבוקט און איז ארויסגע- 
גאנגן (פון היכל). קיינער האָט זיך ניט געטאָרט געפינען צווישן אולם און היכל אין 
דער צייט ווען דער כהן האָט מקטיר געווען די קטורת אין היכל, װי דער פּסוק זאָגט 
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א נִסן שָֹּׁהֵן גְדוֹל נִכְנֵס 

לְהִשְׁתַּחוֹת. שְׁלֹשָׁה אוֲֹזִין בּוֹ, אֶחֶד 
בִּימִינוֹ, . וְאֶחֶר בִּשְׂמֹאלוֹ, וְאֶחֶר 
כְּאֲנָנִים טוֹכוֹת. וְכִזִן שֶׁשְׁמַע 
הַמְּמִנָה קוֹל רַנְלָיו שֶׁל כֹּהַן גָרוֹ 
שְׁהוּא יוֹצֵא, הִנְבִּיהַּ לו אֶת הַפְּרוֹכֶת 


פרק ז 





תנז 
ִכְנֵם וְהִשְׁתַּחֲוָה, ויָצָא, וְנכְנְסוּ אָחְיו 
הַכֹּהֲנִים, וְהִשְׁתַּחֲווּ וְיָצְאוּ: = בָּאוּ 
וָעִמְדוּ על מַעֲלוֹת הָאוּלָם, עֲמְדּו 
הָראשׁוֹנִיט לִרְרוֹם אֲחֵיהֶם הַכֹּהֲנִים, 
וַחֲמִשָּׁה כָלִים בְּיָדֶם. הַטְּנִי ביר 
אֶחָד, וְהַכּווּ בְּיִד אֶחָד, וְהַמַּחְתָּה 


(ויקרא ט"ז) ,וכל אדם לא יהיה באוהל מועד"- -- אומעטום װי די משנה זאָגט דאָ 
;והשתחוה":, ,,און ער האָט זיך געבוקט", מיינט מען ,בפישוט ידים ורגלים", אנידער- 
ווארפן זיך אינגאנצן אויף דער ערד, אויסגעצויגן די הענט און די פיס, 

פרק . 


א. בזמן ווען דער כהן גדול גייט אריין (אין היכל ארייף זיך צו בוקן, האלטן אים 
דריי כהנים. די משנה רייסט דאָ איבער די דערציילונג פון סדר היום אין בית המקדש, 
װאָס איז פאָרגעקומען, נאָכדעם װוי מען האָט מקטיר געווען די קטורת, --- און זי דער" 
ציילט אגב אורחא וי אזוי ס'פלעגט פאָרקומען ווען דער כהן גדול איז אריינגעגאנגן אין 
היכל זיך צו בוקן. סתם אריינגיין אין היכל האָט מען ניט געטאָרט (ביאה ריקנית ), 
נאָר צו בוקן זיך האָט מען געמעגט. דריי כהנים האָבן געהאלטן דעם כהן גדול. 
אחר, איינער ביי זיין רעכטער (האנט) און איינער ביי זיין לינקער (האנט), און איינער 
בי די טייערע שטיינער. די טייערע שטיינער זענען געווען אויף'ן הינטערשטן טייל 
פון חושן ואפוד װאָס דער כהן גדול האָט געטראָגן. וכיון, און וי דער ממונה (דער כהנים- 
אויפזעער וועלכער איז געשטאנען אין דרויסן) האָט דערהערט דעם אָפקלאנג פון די 
פיס פון כהן גדול וי ער גײט אריס, האָט ער אים איפגעהױיבן דעם פרוכת. 
כאָטש דער כהן גדול (אזוי וי אלע כהנים אין דער עזרה) איז געגאנגן באָרװיס (זע 
פריער ‏ פּרק א' משנה ד') און מען האָט די טריט ניט געקאָנט הערן, האָט אָבער דער 
ממונה געהערט די קלאנג פון די גלעקלעך װאָס זיינען געווען אויפן מאנטל (מעיל) 
פון כהן גדול. נכנס, ער (דער כהן גדול) איז געהאט (פריער) אריינגעגאנגן און זיך 
געםוקט און איז ארויסגעגאנגן, און (דערנאָך) זענען זיינע ברידער די כהנים אריין- 
געגאַנגען און זיך געבוקט און זענען אַרױסגעגאַנגען טייל מפרשים טיטשן דאָ 
,נכנס" ניט אויפן כהן גדול, נאָר אויפן ממונה, אז נאָכדעם װי דער כהן גדול איז 
ארויסגעגאנגן איז דער ממונה אריינגעגאנגן צוערשט זיך בוקן און איז ארויסגע- 
גאנגן, און דערנאָך זענען די אנדערע כהנים אריינגעגאנגן. -- איצט קומט די משנה 
צוריק צום סדר היום, און דערציילט װאָס איז פאָרגעקומען נאָכדעם וי דער כהן האָט 
מקטיר געווען די קטורת. 

ב. באו, (דערנאָך) זענען זײ (די כהנים) געקומען און האָבן זיך געשטעלט אױף 
די טרעפ (אין דער עזרה וועלכע פירן) צום אולם. עס זענען געווען 12 טרעפּ וועלכע 
האָבן ארויפגעפירט פון דער עזרה צום אולם (צו דער פארהאליע פון היכל). אויף 
די דאָזיקע טרעפּ האָבן זיך די כהנים געשטעלט. עמדו, עס האָבן זיך אוועקגעששטעלט 
די ערשטע (כהנים) צו דרום זייט פון זייערע ברידער די כהנים. מיט די , ערשטעץ" 
מיינט מען די 5 כהנים, וועלכע זיינען אריינגעגאנגען אין היכל אריין צו טאָן די עבודות; 
איינער מיטן קויש (טני) צו רייניקן דאָס אש פון אינװייניקסטן מזבח, דער צווייטער 
מיט דער קרוג (כוז) צו רייניקן די מנורה, דער דריטער מיט דער הייער-פאן (מחתה) 
קוילן, דער פערטער מיט דעם שיסעלע פון קטורת, און דער פיפטער מיט דער גרוי" 
סער שיסל (כף) אין וועלכער עס איז געהאט געלעגן דאָס קליינע שיסל (דער כהן וועלכן 
דער כהן האָט מכבד געווען מיט אריינצוגיין) . וועגן די אלע 5 כהנים האָט די משנה 
געלערנט אין די פריערדיקע פּרקים. די דאָזיקע 5 כהנים האָבן זיך געשטעלט אין 
דרום-זייט פון אַלע אנדערע כהנים: חזמשה, און זיי (די פינף כהנים) האָבן געהאלטן 
זיײערע הענט פינף כלים: דער קיש (טני) אין דער האנט פון איינעם, און דער קרוג 
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תנח 


יִד אֶחֶד, וְהְַּוךּ יִד אֶחָד. וְכֵף || מִכֹּהֵן גָדוֹל שָׁאינוֹ מְִַּתַּ אֶ יָדי 


ְכִסּוּיָהּ בְּיַר אֶחֶד. וּבָרֵכוּ אֶת הֶעֶם 
ְרְבֶה אַחַת, אֶלָא שְַּׁמְרִינה 
אוֹמְרִים אוֹחָהּ שְׁלשׁ בְּרְכוֹת, 
בַמַּקְדֶּשׁ בְּרְכֶה אַחַת. בַּטִּקְדֶּשׁ הָי 
אוֹמְרִים אֶת הַשֵּׁם כִּכֶתָכוֹ, וּכַמְּדִינָה 


ְּכִנוּיוֹ. בַּמְּדִינָה הַכֹּחֲנִים נוֹשְׂאִים 


אֶת כַּפֵיהֶם. יָדֵיהֶםכְּנגֶ כְּפוֹתֵיהֶם 


יבַמִּקְדֶּשׁ על גִכַּי רֵאשֵׁיהָן. חוּץ 











לְמַעֵלֶה מֵן הַצִיץ. רַבִּי יְהוּדָה 
אוֹמֵר, אַף כֹּהַן גָדוֹל מִנְכִּיהַּ אֶת 
יָדְיו לְמַעֵלֶה מִן הַצִּיץ, שִׁנָאָמַר 
ישא אַהָרן אֶת יָדָיו אֶל הָעָם 


ויבְרְכֵם : { בִּזְמֵן שָׁכֹּהֵן נְדוֹל רוֹצָה 


לְהִקְטִיר, הָיָה עוֹלָה בַכָּכֶשׁ. וְהִפְּנ 
בִּימִינּ, הנַּיַע לְמַחֲצִית הַכָּכֶשׁי אָחַז 


הַסְּנ בִּימִינוֹ וְהָעָלָהוּ, הוֹשִׁיט לו 


(כח) אין דער האנט פון איינעם, און די פייער-פאן אין דער האנט פון איינעם; און 
דאָס קליינע שיסעלע אין דער האנט פון איינעם, און די גרױסע שיסל מיט איר 
צדעקל אין דער האנט פון איינעם. פונדאנען זען מיר א ראיה צום פּירוש פריער 
פּרק ה' משנה ד' אז דאָס צודעקל איז געווען צו דער גרויסער שיסל. וברכו, און זי 
נאלע כהנים) האָבן געבענטשט דאָס פאָלק (אלע יידן וועלכע זענען זיך צונויפגעקו" 
מען אין דעם בית-המקדש-הויף, אין דער עזרת ישראל) איין ברכה. די משנה מיינט 
דאָ אז די כהנים האָבן געדוכנט און. געבענטשט ברכת כהנים, געזאָגט יברכך ה' 
וישמרך, יאר הי פּניו אליך ויחונך, ישא ה' פּניו אליך וישם לך שלום". און די 
משנה גיט דאָ צו! אלא; נאָר אין אלע אַנדערע ערטער (במדינה, אין דער פראָווינץ, 
אויסער דעם בית המקדש) זאָגט מען זי (די ברכת כהנים) דריי ברכות. אזוי וי מיר 
טאָן היינט; דער עולם ענטפערט אמן נאָך וישמרך, און נאָך ויחונך, און נאָך ,.שלום". 
ובמקדש, און אין בית המקדש װאָגט מען זיי אלע) איין ברכה. מען האָט ניט געזאָגט 
,אמן" (אָדער ;ברוך ה' אלהי ישראל מן העולם ועד העולם') ביי ,וישמרך" און 
ניט ביי ,ויחונך". וועגן דעם אז מען האָט אין בית המקדש געזאָגט ניט ,,אמן" נאָר 
.ברוך ה' * און אזוי ווייטער, זע אין סוף מסכתא ברכות. איצט גיט די משנה נאָך 
אונטערשידן װאָס זענען געווען צוישן דוכנען אין בית המקדש און דעם דוכנען אין 
אלע אנדערע ערטער, ,.במדינה"י אויסער דעם בית המקדש. במקדש, אין בית המק" 
דש האָט מען געזאָגט דעם נאָמען (גאָטס נאָמען ביי ,ה' *) אזוי װי ער איז געשריבן 
(דעם שם המפורש, דעס שם ,הויה*), און אין דער פראָווינץ (אין אלע אנדערע ער" 
טער זאָגט מען דעם ,ה' *) מיט זיין ביינאָמען (בכינויו, מיט ,אדני*); אין דער פּראָ- 
ווינץ הייבן די כהנים אויף זייערע הענט (ביים דוכנע) קײגן זײיערע אקסל, און 
אין בית המקדש (האָבן די כהנים אויפגעהויבן זייערע הענט) איבער זייערע קעפֿ; 
א חון דעם כהן גדול, וועלכער האָט ניט אויפגעהויבן זיינע הענט העכער פון דער 
שטער-בלעך (ציץ, װאָס ער האָט געטראָגן אױף דעם שטערן; ר' יהודה זאָגט, 
אז אױיך דער כהן גדול מעג אויפהייבן זיינע הענט איבער דער שטערךבלעך (דעס 
ציץ) ווארום עס ווערט געזאָגט (ויקרא ט') ;ישא אהרן את ידיו אל העם ויברכם, 
און אהרן האָט אויפגעהויבן זיינע הענט צום פּאָלק און ער האָט זײי געבענטשט". 
דעם פּירוש צו דער דאָזיקער משנה געבן מיר אין מסכתא סוטה פּרק זי משנה ו. 
בזמן, ווען דער כהן גדול װיל מקריב זיין (מקטיר זיין די שטיקער, די 
איברים פון קרבן תמיד אויפן מזבח) איז ער ארויפגעגאנגן אויפן כבש (דעם לאנגן 
מזבח-טרעפ) און דער געהילף (פון כהן גדול, דער סגן) איז (געגאנגף ביי זיין רעכטער 
זייט. װי מיר האָבן געלערנט אין מסכתא יומא פּרק א' משנה ב' האָט דער כהן גדול 
געקאַנט מקריב זיין ווען ער האָט געװאָלט, אָן שום גורל. הגיע,-ווען דער כהן גדול איז 
אָנגעקומען צו דער העלפט פון כבשש (פון מזבח טרעפ, און עס איז אים שוין געווען 
-שווער צו גיין ווייטער) האָט דער געהילף (דער סגן) אים אָנגענומען ביי זיין רעכ- 
מער (האנט) און האָט אים ארויפגעפירט (ארויף אויפן מזבח). דאָס איז געווען אויך 
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הָרִאשׁוֹן הָרֹאשׁ וְהָרֶנֶל. וְסָמֵךְּ | חוּא סוֹמִך, וַאֲחְרִים זוּרְקין. בֶּא לו 
עֲלֵיהֶן חרק הוֹשִׁיט הַשָּׁנִי לָרִאשׁוֹן לְִקִּיף אֶת הַמִּבָחַ. מָהֵיכֶן הוּא 
שְׁתִּי הַיָרים, וּנְתֶנְן לַכֹּהֲן גָדוֹל מַחְחִיל! מִמַרְן דרוֹמִית מִוְְחִית 


ְסְמךּ עֲלֵיהְן װּרָק. נִשְׁמַט הַשָּׁנ : 
ְהֶלֵךְ לוֹ. וְכָךּ הָיוּ מוֹשֵׁיטִין ל | מזרמ'ת צְפֹנִית, צְפֹנִית מַעֲרְבִיתי 


שְׁאַר כָּל הָאַבָרִין, וְהוּא סוּמַך | מַערָכִית דְּרוֹמִית. נָתְנוּ לוֹיין ְני 
עֲלֵיהָן ווּרְקְן. וּבזְמֵן שְׁהוּא רוֹצָה, | הַפֶּנֶן עוֹמַר על הַקֵּרֶן, וְהַטּוּדָרִים 


צוליב דעם כבוד פון כהן גדול. הושיט לו, דער ערשטער (כהן, פון די כהניס וועלכע 
האָבן געווינען דעם גורל מקריב צו זיין איינעם פון די איברים פון קרבן תמיד, וי 
מיר האָבן געלערנט פריער פרק ג' משנה א') האָט אים (דעם כהן גדול) דערלאנגט 
דעם קאָפּ און א פּאָדערשטן פוס (פון קרבן תמיד-שעפּסל) און ער (דער כהן גדול) האָט 
זיך אָנגעלענט אויף זיי, און ער האָט זיי געוואָרפן (אויפן פייער פון מזבח). לויט דעם 
דין דארף מען זיך ניט סומך זיין (אָנלענען) אויף געשאָכטענע קרבנות: נאָר דאָס 
איז געווען צוליב דעם כבוד פון כהן גדול. הושיט, (דערנאָך) האָט דער צווייטער (כהן, 
פון די כהנים וועלכע האָבן געווינען דעם גורל) דערלאנגט דעס ערשטן (כה) די 
צוויי פאָדערשטע פיס (הידים, פון קרבן-תמיד-שעפסל?) און ער (דער ערשטער כהן 
האָט זי געגעבן (צום כהן גדוּל) און ער (דער כהן גדול) האָט זיך אָנגעלעגט אוױף זי 
און האָט זיי געוואָרפן (אויפן פייער פון מזבח). דאָס איז געווען אלץ צום כבוד פון כהן 
גדול, צו ווייזן, אז א סך כהנים באדינען אים. די איברים פון קרבן האָט מען גע- 
דארפן ווארפן אויפן פייער אַון ניט זיי אוועקלייגן: די גמרא לערנט עס אָפּ פון (פּסוק 
דברים י"ב) ,ועשית עולותיך הבשר והדם", אז ,מה דם בזריקה אף בשר בזריקה" 
(אזוי וי דאָס בלוט גיט מען א שפּריץ, א װאָרף, אזוי דארף מען אויך דאָס פלייש געבן 
א װאָרף). נשמט, דער צווייטער (כהן) האָט זיך אוועקגערוקט און איז אוועקגעגאנגן. 
דערנאָך האָט דער דריטער כהן דערלאנגט דעם ערשטן אן אנדער גליד פון שעפּסל, 
און דער ערשטער האָט דערלאנגט דעם כהן גדול. וכך, און אזוי האָט מען אים (דעם 
כהן גדול) דערלאנגט אלע איבריקע איברים (פון שעפסל) און ער האָט זיך אָנגעלענט 
אויף זי און ער האָט זיי געוואָרפן (אויפן פייער). ביז מען האָט פארענדיקט דאָס מק- 
ריב זיין אלע איברים. ובזמן, און ווען ער (דער כהן גדול) וויל, לענט ער זיך (נור) אָן 
(אויף די גלידער פון שעפּסל) און די אנדערע (כהנים) ווארפן זיי (אױף דעם מזבח- 
פייער). וי מיר האָבן פריער געזאָגט איז דאָס אָנלענען זיך ניט קיין מצוה נאָר עס 
איז צוליב דעם כבוד פון כהן גדול. בא לו, ער (דער כהן גדול, וועלכער איז די גאנצע 
צייט געשטאנען אויפן מזבח ביים שפּיץ פון מזבח-טרעפּ װאָס איז געווען אין דער- 
מיט דרום-זייט פון מזבח) האָט (דערנאָך) גענומען ארומגיין דעם מזבח. ער האָט גע- 
װאָלט אויך גיסן דעם ויין אויפן מזבח, װאָס מען דארף טאָן נאָכן מקריב זיין דעם 
קרבן תמיד, און דאָס גיסן קומט פאָר אויפן מערב-דרום-ווינקל פון מזבח אין דעם 
לאָך װאָס איז דאָרט פאראן. אָבער אזוי וי מען דארף גיין כסדר רעכטס (;ימין"), 
דאריבער האָט דער כהן גדול, וועלענדיק צוקומען צום מערב-דרום-ווינקל, געדארפן 
ארומגיין דעם גאנצן מזבח. מהיכן, פון וואנען הייבט ער אָן? פון דרום-מזרחווינקל 
(דערנאָך איז ער צוגעקומען צום) מזרח-צפון (-וינקל), (דערנאָך צום) צפון מערב 
-(הווינקל), (און צום סוף) צום מערב-דרום (-ווינקל). דאָרט איז געשטאנען דער כהן, 
װאָס האָט געווינען דעם גורל צו גיסן דעם ויין, און ער האָט געהאלטן דעם ויין; 
נתנו, מען האָט אים (דעם כהן גדול) געגעבן דעם ויין צו גיס; דער געהילף (פון כהן 
גדול דער סג) שטייט אױף דעם ווינקל און ער האלט טיכער אין זיין האנט. די טי" 
כער זענען צו געבן דערמיט א צייכן אז דער כהן גדול האָט שוין אָנגעהײיבן צו גיסן 
דעם וויין. דאָס װאָס די משׂנה װעט איצט דערציילן װעגן בלאָזן מיט די טרומיי" 
טערס (חצוצרות) און זינגן שירה, איז פאָרגעקומען יעדן טאָג ביים וויין גיסן נאָכן 
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ְּיָרֹ, וּשְׁנִ כֹהָנִים עוּמְדים על שׁלְחַן 
הַחֲלָבִים, וּשְִּׁי חֲצוֹצְרוֹת שָׁל כָּסֵה 
בְּיָרֶם, תִּקְעוּ וְהֵרִיעוּ וְתָקְעוּ. בָּאוּ 
וָעמְדוּ אֵצֶל בֶּן אַרִזא, אֶחָד מִימִינו 


= ; +ז 


וְאֶחֶד מִשְׂמֹאלוּ. שָׁחָה לְנַסך. ְהָנִיף 


תמיד ז 


תס 
כַּצִלְצֶל, וְדבְּרוּ הַלּוַיִם בַּשִׁיר. הגִיעוּ 
לפָּרְק. תּקֹעוּ. וְהִשְׁתַּחַוּ הָעֶם. על 
כֶּל פָּרֶק תִּקִיְעֹה. וֶעל כֶּל תְּקִיעָה 
הִשְׁתְַּויָה, זֶה הוּא סֵדֶר הַתָּמִיד 
לַעֲכוֹדַת בֵּית אֲלֹהֵינוּ יְהִי רָצוֹן 





הַפֶּנָן ‏ בַּטּוּרְרִים, וְהִקִּישׁ בֶּן אַרְנְא | שׁיִבְּנָה בִּמְהֵרָה בִיְמֵינוּ אָמַן: 
קרבן תמיד, ניט דוקא ווען דער כהן גדול האָט עס געטאָן. נאָר די משנה דערציילט 
| וועגן כהן גדול. ושני כהניס, און צוױי כהנים זענען געשטאנען אױף דעם טיש פן 
די פעטס (שולחן החלבים). מען מיינט אויף איינעם פון די מארמאָרנע טישן לעבן 
מזבח אויף וועלכן מען האָט ארויפגעלייגט די שטיקער פון קרבנות, און דאָס האָט 
געהייסן ,.שולחן החלבים". וששתי, און זיי (די צוויי כהנים) האָבן געהאלטן אין די הענט 
צוויי זילבערנע טרומייטערס (חצוצרות); זי האָבן געבלאָזן תקיעה, און תרועה און 
תקיעה; זי זיינען (דערנאָך) געקומען און זיך געשטעלט לעבן בן ארזא, איינער פון 
זיין רעכטער זייט און איינער פון זיין לינקער זייט. בן ארזא איז געווען (װוי די משנה 
דערציילט אין מסכתא שקלים פּרק ה' משנה א') דער װאָס האָט געקלאפּט (גע- 
שפּילט) מיט דעם טאצן-אינסטרומענט (צלצל) שחה, ווען ער (דער כהן גדול) האָט 
זיך איינגעבויגן צו גיסן (דעם ווין, האָט דער געהילף (פון כהן גדול, דער סגן) 
געפאַכעט מיט די טיכער (א צייכן אז דער כהן גדול גיסט שין דעם ווין) און בן 
ארזא האָט געגעבן א קלאפ מיט דעס טאצ-אינסטרומענט (מיט דעם צלצל), און 
די לויים (וועלכע זיינען דאָרט געשטאנען) האָבן גענומען זינגן שירה. די משנה זאָגט 
,דברו בשיר", ,,זיי האָבן גערעדט מיט געזאנג", ווייל די לויים האָבן ניט סתם גע" 
זינגן א מעלאָדיע, נאָר זיי האָבן געזינגן מיט װוערטער, די קאפּיטלעך תהלים, װאָס די 
משנה װעט געבן ווייטער אין משנה ד'. הגיעו, ווען זיי (די לױים ביים זינגן שירה) 
זענען צוגעקומען (אין קאפיטל תהלים) צו א פרק (צו אן אָרט וואו זײי האָבן זיך 
אָפּגעשטעלט) האָבן זי (די צוױי כהנים) געבלאָזן (מיט די חצוצרות, מיט די טרומיי" 
טערס) און דאָס פאָלק (אלע יידן וועלכע זענען געווען פארזאמלט אין דער עזרה) 
האָבן זיך געבוקט זיך אנידערגעוואָרפן אויף דער ערד). מיט זינגן שירה מיינט מען 
ניט זינגן אליין, נאָר וי מיר האָבן געלערנט פריער אין ערכין פּרק ב' משנות ג' און 
ה' האָט מען דאָרט געשפּילט אויך מיט מוזיק-אינסטרומענטן, פידלן און הארפעס 
און פלייטן. על כל פרק, ביי יעדן פרק (ביי יעדעס מאָל װאָס די לױיס האָבן זיך אָפֹ- 
געשטעלט אין זינגן דאָס קאפיטל תהלים, ביי יעדן אָפּשניט) האָט מען געבלאָזן א 
תקיעה, און בי יעדעס מאָל ווען מען האָט געבלאָזן תקיעה איז געווען א בוקונג. 
דאָס פאָלק, אלע יידן, וועלכע זענען געווען אין דער עזרה האָבן זיך געבוקט און 
אַנידערגעװאָרפן אויף דער ערד. -- דערמיט פארענדיקט די משנה דעם סדר היום, 
וי אַזױ מען האָט מקריב געווען דעם קרבן תמיד אין בית המקדש, און זי זאָגט : 
זה סדר, דאָס איז דער סדר פון (מקריב זיי) דעס (קרב) תמיד צו דער עבודה אין 
הויז פון אונזער גאָט (אין בית המקדש); עס זאָל זיין דער ווילן (פון גאָט) אז דאָס (בית 
המקדש) זאָל געבויט ווערן אינגיכן אין אונזערע טעג, אמן. עס איז דאָ צו באמערקן 
אז אין דער מסכחא װערט אין סך ערטער דערציילט װעגן דער עבודה אין בית 
המקדש אין דער דקדוק-פאָרם פון , הווהי', פון דער געגנווארט, ניט װי װעגן א 
זאך װאָס איז געווען און איז איצט ניטאָ. װי למשל באלד אין אָנהױב פון דער מסכתא 
,.הכהנים שומרים, די כהנים היטן* (ניט ,זי האָבן געהיט"), ,,מי שהוא רוצה לתרום 
ווער עס וויל אָפּשײדן", און אזוי אין אסך ערטער און מען זעט דערפון אז די מסכתא 
איז אין גרעסטנטייל צונויפגעשטעלט געװאָרן ווען דאָס בית המקדש איז נאָך געווען. 
אָבער די דאָזיקע תפילה-װוערטער ,יהי רצון שיבנה", זענען צוגעגעבן געװאָרן נאָכן 
חורבן פון בית המקדש. 


261 מידות, הקדמה תסא 
הָשִׁיר שָׁהָיוּ הַלְיַם אוֹמְרִים | אַל נָקֹמוֹת הוֹפָיַ וְגוי. בַּחֲמִישִׁי הָי 
ִַּּקְדָּשׁ, בַּיוֹם הָרִֹאשׁוֹן הָיוּ אוֹמָרִים, | אוֹמְרִים, הַרְנֵינוּ לֵאלְמִים עוּנו 
לה' הָאֶרֶץ וּמְלאָהּ תֵּכֵל ויֹשְׁבֵי כָהּ. | הָרִיעוּ לֵאלְהֵי יַעֲקֹבֿ. בַּשְׁשִׁי הָי 
ַשׁנִי הָוו אוֹמָרִים, גְדוֹל ה' וּמְהֶלֶל | אוֹמָרִים, ה' מֶלֶך גָאוּת לָבֵשׁ וְני 
מָאֹד בַּעִיר אֶלהֵינו הַר קָדְשׁוֹ. |בַּשַׁבֶּת הָיוּ אוֹמְרִים, מִוְמוֹר שִׁיר 
בַּשְׁלִישִי חְיוּ אוֹמָרִים, אֲלֹהִים נֵצֶכ | לִיוֹם הַשַׁכָּח, מומוֹר שִׁיר לָעֲתִיר 
בַּעֲרַת אֶל בְּקֶרֶב אֲלֹהִים יִשְׁפּוֹש. | לָבֹא לִיוֹם שֶׁכְּלוֹ שִׁבֶּת וּמְנוּחָה 
ָּרֹכִיעי הָיוּ אוֹמְרִים, אֵל נָקְמוֹת ה' | לְחֵיי הָעוֹלָמִים; 





ד. השיר, די שירה װאָס די לױים האָבן געפלעגט זאָגן אין בית המקדש : 
די משנה גיט דאָ די קאפּיטלעך תהלים, װאָס די לויים האָבן געזאָגט ביים זינגן שירה 
אין בית המקדש: יעדן טאָג אין דער װאָך אן אנדער קאפּיטל. ביום הראשון, אין 
ערשטן טאָ; (פון דער וואָך, זונטאָג) האָבן זיי געזאָגט (תהלים כ"ד) , לה' הארץ ומלואה 
תבל ויושבי בה". ווייל זונטאָג (חומש בראשית א') איז דער ערשטער טאָג ווען גאָט 
האָט באשאפן די וועלט, ווערט געזאָגט דאָס קאפּיטל ,צו גאָט איז די ערד" און אזוי 
ווייטער. בשני, אין צוייטן (טאָג, מאַנטאָג) האָבן זיי געזאָגט (תהלים מ"ח) ,גדול 
ה' ומהולל מאוד בעיר אלהינן הר קדשו". די מפרשים זאָגן אז דאָס איז ווייל מאָנטאָג 
איז אָפּגעטײלט געװאָרן דאָס וואסער (חומש בראשית א') און עס איז געװאָרן דער 
הימל און גאָט וואוינט אין הימל א שטייגער וי ,,גאָטס שטאָט און זיין הייליקער בארג" 
(עיר אלהינו והר קדשו), בשלישי, אין דריטן טאָג (דינסטאָג) האָבן זיי געזאָגט (תהלים 
פ"ב) אלהים נצב בעדת אל בקרב אלהים ישפוט". דער טעם דערפון זאָל זיין, ווייל 
דאמאָלס האָט זיך באוויזן די טרוקעניש אויף דער ערד, אויף וועלכער די דיינים 
שטייען צו פּסקענען דעם דין (אזוי זאָגן די מפרשים). ברביעי, אין פירטן טאָג (מיט- 
װואָך) האָבן זיי געזאָגט (תהלים צ"ז) אל גקמות ה' אל נקמות הופיע". ווייל דאמאָלס 
זענען באשאפן געװאָרן די זון און די לבנה און די שטערן, צו וועלכע טייל געצנדינער 
דינען און גאָט נעמט אין זיי נקמה דערפאר (אזוי זאָגן די מפרשים), בחמישי, אין 
פיפטן טאָג (דאָנערשטאָג) האָבן זי געזאָגט (תהלים פ"א) הרנינו לאלהים עחנו הריען 
לאלהי יעקב". ווייל אין יענעם טאָג זענען באשאפן געװאָרן אלע לעבעדיקע באשעפטץ- 
נישן (א חוץ דעם מענטשן) וועלכע זאָגן שירה צו גאָט (הרנינו לאלהים). בששי, אין 
זעקסטן טאָג (פרייטאָג) האָבן זי געזאָגט (תהלים צ"ג) ,ה' מלך גאות לבשש". ווייל דא" 
מאָלס איז פארענדיקט געװאָרן דאָס שאפן פון דער וועלט און עס איז באשאפן גע- 
װאָרן דער מענטש וועלכער דערקענט די גרויסקייט (גאות) פון גאָט דעם מלך (ה' 
מלך) זיין באשעפער. בשבת, אים שבת האָבן זי געזאָגט (תהלים צ"ב), ,מזמור שיר 
ליום השבת, א מזמור- געזאנג צום טאָג פון שבת", א מזמור-געזאנג צו דער קומענ- 
דיקער װעלט (לעתיד לבוא), צוס טאָג ווען עס װועט זיין אינגאנצן שבת און רו צום 
אייביקן לעבן. עס ווערט געטייטשט, אז די וועלט װעט שטיין, זיגט זי איז באשאפן 
געװאָרן זעקס טויזנט יאָר. און דער זיבעטער טויזנט װעט זיין דער וועלט-שבת, ווען 
עס װעט זיין גאָטס קעניגרייך (זע גמרא ראש השנה ל"א), 

(סליק מסכת תמיד -- געענדיקט די מסכתא תמיד) 


מסכת א מידות 
הקדמה 
די מסכתא מידות (מאָסן, די מאָס, די גרויס) וועלכע האָט 5 פּרקים, גיט די בא" 
שרייבונג פון בית המקדש: װי גרויס עס איז געווען דער פּלאץ, דער בארג-פּלאץ (הר 
הבית), אויף וועלכן דאָס בית המקדש איז געשטאנען, װי גרויס עס איז געווען דער 
בית-המקדש-הויף (די עזרות); די פארשידענע טיילן פון הויף (פון דער עורה די 
צימערן (לשכות) אויפן הויף, צו װאָס מען האָט זי באנוצט און ואו זײי זענען 


262 מידות, רשימה תסב 


געווען; דער מזבח און דער לאנגער טרעפּ (כבש) ארויף צו אים); די פאָרהא- 
ליע (אולם) פון דער בית המקדש- געביײדע: די בית המקדש'געביידע, אין וועלכן 
ס'איז געווען דער היכל און דער קודש-הקדשים, און אלץ װאָס איז דאָרט געשטאנען. 

די משנות אין מסכתא מידות קאָן מען גוט פאדשטיין נור ווען מען האָט פאר 
זיך א צייכנונג, א מאַפּע, װוי אַזױ דאָס אלץ האָט אויסגעזען. אויף דער צייכנונג, אויף 
דער מאפּע, ווערט געגעבן וועגן יעדער זאך א אות, א בוכשטאב, ,א", ,ב", און 
אזוי כסדר, און פאר דער צייכנונג ווערט געגעבן אַ רשימה לויט דעם אלף-בית מיט 
דערקלערונגען וועגן יעדן אות װאָס מען מיינט דערמיט, 

אזעלכע צייכנונגען (מאפּעס) מיט רשימות זענען פאראן עטליכע. זייער פאר. 
שפּרײט איז געווען די צייכנונג און די רשימה װאָס עס האָט צוגעגעבן צו זיין פּירוש 
דער גרויסער גאון ר' יום טוב ליפּמאן העלער ז"ל, דער מחבר פון ,תוספות יום ‏ 
טוב". אויך מיר געבן דאָ די דאָזיקע צייכנונג און רשימה פון תוספות יום טוב, 
כאָטש זי האָט א סך חסרונות, און אויף איין חסרון האָט דער תוספות יום טוב אליין 
אָנגעװיזן, דהיינו, זי איז ניט , פּראָפּאָרציאָנעל", עס איז ניט פאַראַן קיין מאָס אין 
שטח. למשל די עזרת-נשים וועלכע האלט 135 איילן די לענג אויף 125 איילן די 
ברייט, איז אויף דער צייכנונג ניט קוואדראט, אַלע זייטן גלייך, נאָר לאנג און שמאָל, 
און אַזױ איז מיט אַנדערע שטחיםי זי האָט נאָך אַנדערע חסרונות, דהיינו, װאָס 
עס פעלן דאָרט געוויסע זאכן. אָבער זי האָט די גרויסע מעלה, װאָס זי איז קלאָר, ניט 
אזוי פול אָנגעװאָרפן. מיר געבן דאָ די צייכנונג און די רשימה מיט די אלף-בית-או" 
תיות, און אין דער רשימה האָבן מיר צוגעגעבן מער דערקלערונגען װוי עס גיט דער 
תוספות יום טוב אין זיין רשימה, 

ר שי מ ה | 

דער ,,הר הבית". דאָס בית המקדש מיט דעם הויף (עזרה) איז געשטאַנען אויף 
אַ בארג, און אויף דעם דאָזיקן בארג איז געווען א שטח, װאָס האָט געהאלטן 500 
איילן די לענג און 500 איילן די ברייטי און איז געווען ארומגערינגלט מיט א מויער, 
אויף דער צייכנונג איז די מויער די 4 שװאַרצע ליניען וועלכע נעמען ארום די צייכב- 
נונג. דער דאָזיקער שטח פון 500 איילן אויף 500 איילן האָט געהייסן ,,הר הבית", 
דער ,,בארג פון הויז" (פון בית המקדש), און טיפער אינװייניק האָט זיך געפונען דער 
בית המקדש הויף און דאָס בית המקדש. פון דער דאָזיקער הר-הבית מויער ביז 
אינװייניק צו די ערשטע אָפּצומונגן פון דעם בית:המקדש-הויף, איז ניט אין אלע 
זייטן געווען גלייך אָפּגערוקט. אממייסטן איז געווען אָפּגערוקט, ליידיקער פּלאץ, אין 
דרום זייט; װוינציקער אָפּגערוקט ליידיקער פּלאץ איז געווען אין מזרח-זייט; נאָך 
װינציקער איז געווען אין צפון זייט; און גאָר װוינציק איז געווען אין מערב זייט, 
איצט געבן מיר די באשרייבונג פון דער צייכנונג לויט די אותיות: 

אֹ. דאָס זענען צוויי טויערן אין דרום-זייט פון דער הר-הבית-מויער. מען האָט 
די צוויי טויערן גערופן ,,שערי חולדה" (די טויערען פון חולדה), ווייל חולדה הנביאה 
אין דער צייט פון יאשיה המלך האָט דאָרט געהאלטן פארן פאָלק אירע נביאות. 

ב. דאָס איז דער טויער אין דער הר-הבית-מויער אין דער מזרח-זייט, און מען 
האָט אים גערופן , שער שושן הבירה", לכבוד דער הױפּט-שטאָט שושן פון פּערסישן 
קעניג, וועלכער האָט געהערשט איבער ארץ ישראל אין דער ערשטער צייט פון 2טן 
בית המקדש. אויף דעם דאָזיקן טויער איז געווען דאָס בילד פון דער שטאָט שושן 
הבירה. 

ג. דער טויער אין דער צפון-זייט פון דער הר הבית מויער, און ער האָט גע- 
הייסן , שער טדי", װאָס דער נאָמען באטייט ווייסט מען ניט: אפשר האָט דער מענטש 
וועלכער האָט געמאכט דאָס טויער געהייסן ,,טדי." אין דער משנה װעלן מיר געבן 
מער וועגן דעם. דורך דעם דאָזיקן טויער פלעגט מען ניט אריינקומען. 

ד. דער טויער אין דער הר הבית-מויער פון מערבזייט, האָט געהייסן ,.שער 
קיפּונוס"; אין דער משנה װעלן מיר דערקלערן דעם דאָזיקן נאָמען. 

ה. ,סורג". די צווייטע ליניע, וועלכע איז טיפער אריינגערוקט, און נעמט 
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ארום דעם בית-המקדש-הויף פון אַלע 4 זייטן און וועלכע איז איבערגעריסן אין 
דרייצן ערטער, האָט געהייסן ,, סורג" (א געפלאָכטן ווענטל), און איז געווען הויך 10 
טפחים (לערך 2 איילן), פון דעם סורג אָן האָט זיך געצויגן ווייטער אינוייניק אריין 
א ליידיקער פּלאץ פון 10 איילן, וועלכער איז געלעגן בארג-ארויף, און דאריבער האָט 
מען דאָרט אויסגעהאקט 12 טרעפּן. דער דאָזיקער 10-איילן פּלאץ האָט געהייסן 
,.חיל", (,,חל" אין ישעיה כ"א ישית חומות וחל" איז דער טייטש א קלענערע 
מויער, פון ,,חליל", ארומרינגלן), 

פון איצט אָן װעט די באשרייבונג גיין כסדר פון מזרה צו מערב. 

עזרת-נשים. צום סוף פון 10-איילן-חיל-פּלאץ, איז מען צוגעקומען צום 
מויער פון בית-:המקדש-הויף, מיר וועלן דעם בית:המקדש-הויף כסדר אָנרופן ,,עזרה" 
די דאָזיקע מויער האָט ארומגערינגלט אלע טיילן פון דער עזרה און אויך דעם בית 
המקדש אליין פון אַלע זייטן. אין דער עזרה איז מען אַריינגעקומען פון דער מזרח- 
זייט דורך דעם מזרח-טויער (עס זענען געווען נאָך אנדערע טויערן אין דער דאָזי- 
קער מויער, װוי מיר װעלן ווייטער געבן) און מען איז אריינגעקומען אין דעם ערשטן 
הויף, וועלכער האָט געהייסן ,,עזרת נשים", ווייל דאָרט פלעגן זיין די פרויען. די עזרת 
נשים איז געווען 125 איילן די לענג אויף 125 איילן די ברייט. אין די 4 ווינקלן פון 
דער עזרת נשים זענען געווען 4 גרעסערע צימערן (לשכות, קאמערן, האליעס, צי- 
מערן), און זיי זיינען ,,ז", ,,ח", ,,ט", און ,,י", דהיינו: 

ז. די,,לשכת הנזירים" אין דרום-מזרח:ווינקל, וואו די נזירים האָנבן פארברענט 
זייערע האָר אין דעם פייער, אויף וועלכן מען האָט געקאָכט זייער קרבן 

ח. זי , לשכת העצים" (האָלץ-קאמער) אין מזרח-צפון-ווינקל, אין וועלכן מען 
האָט געהאלטן דאָס האָלץ פאר דעם מזבח און פאר אַנדערע זאכן אין בית המקדש, 

ט. די ,לשכת מצורעים" אין צפון מערב:ווינקל: דאָרט האָבן די אויסגעהייל- 
טע מצורעים זיך טובל געווען. 

'. די ,, לשכת בית שמנים" אין מערב-דרום-ווינקל, דאָרט האָט מען געהאלטן 
די פעסער מיט איילן (שמנים) װאָס מען האָט געדארפן צו דער מנורה און מנחות- 
-קרבנות. 

יֹאֹ. דער ,שער נקנור" (ניקנור-טויער), דער מזרח טויער, װאָס האָט אריינגע" 
פירט פון דער עזרת-נשים צו דער עזרת ישראל, וועלכע איז געווען אָפּגעטײלט פון 
דער עזרת נשים מיט אַ מויער. צוליב דעם װאָס דער פּלאץ איז דאָ געווען באַרגיג, 
בארג-ארויף, זענען פאר דעם ניקנור-טויער געווען 15 טרעפּ, וועלכע האָבן ארויפגע- 
פירט צום טויער. לעבן ניקנור-טויער זענען געווען צוויי צימערן (לשכות), ,יב", און 
,יג*, דהיינו; 

יב. די ,לשכת פּינחס המלביש", וואו עס האָבן זיך געפונען די הײיליקע מלבן" 
שים (בגדי כהונה) פון די כהנים. 

יג. ,לשכת עושי חביתין", וואו מען האָט יעדן טאָג געמאַכט דעם מנחה-קרבן 
(חביתין, מעל מיט אייל געמאַכט אויף א פאןף מחבת) פון כהן גדול, 

יד, צוויי ,,לשכות" (קאמערן) זענען געווען אונטער דער ערד פון דער ,עזרת 
ישראל", און זייערע טירן זיינען ארויס אין דער עזרת נשים. דאָרט האָבן די לויים גע" 
האלטן זייערע מוזיק-אינסטרומענטן מיט וועלכע זיי האָבן געשפּילט אין בית המקדש, 

טו. די , עזרת ישראל", דער טייל הויף (עזרה) וואוהין ישראלים זענען ארייג- 
געקומען. די עזרת ישראל האָט געהאלטן 125 איילן די לענג אויף 11 איילן די ברייט. 

טז. צום סוף פון דער עזרת ישראל איז געװוען א לאנגער טרעפּ, הויך איין 
אייל; אינמיטן פון דעם טרעפּ איז געווען דער דוכן, וועלכער איז געווען איינגעטיילט 
אין דריי טרעפּ װאָס יעדע איז געווען א האלב אייל הויך, 

י'ז. נאָך דעם דאָזיקן לאנגן טרעפּ איז געווען די ,,עזרת-כהנים", דער כהנים- 
הויף, -וועלכער האָט געהאלטן 125 איילן די לענג אויף 11 איילן די ברייט. זי האָט 
געהייסן עזרת כהנים, ווייל דאָרט האָבן די כהנים געטאָן די עבודות אין בית המקדש 
(דאָרט איז געשטאנען דער מזבח, דער ,,כיור" און אַנדערע זאכן. 
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י. דער מזבח, וועלכער האָט געהאלטן 22 איילן אויף 232 איילן; דער אונטער- 
שטער טייל פון מזבח, וועלכער איז געווען ארויסגערוקט איין אייל און הויך איין אייל, 
האָט געהייסן ,,יסוד" (פונדאמענט) און אין דרום מזרח-ווינקל איז ער אינגאנצן ניט 
געווען,. דער מיטלסטער טייל פון מזבח, וועלכער איז געווען אַרױסגערוקט פון אַלע 
זייטן איין אייל, און איז געווען הויך 5 איילן, האָט געהייסן ,,סובב" ארומרינגלער, ווייל 
ער איז געווען אין אלע זייטן (אויך אין דרום-מזרח-זוינקל). דער אויבערשטער טייל 
פון מזבח איז געווען הויך 3 איילן: און איז געווען 28 איילן די לענג און 28 די ברייט: 
אין די ווינקלן (קרנות) פון מזבח איז געווען נאָך א צוגאָב:העכערונג פון אַן אייל אויף 
אן אייל, אזוי אז אין די ווינקלן איז דער מזבח הויך געווען 10 איילן, דאָס הייסט: איין 
אייל יסוד, 5 איילן סובב, 2 אויבערשטער טייל מזבח, און איין אייל דער ווינקל(קרן). 

יט. דער כבש, דער 22:איילן-לאנגער טרעפּ (קרום-ליגנדער וועג) װאָס האָט 
אַרויפגעפירט אין דערמיט דרום-זייט פון מזבח ארויף אויפן מזבח אין דער הויך. פון 
דאָזיקן גרויסן כבש (טרעפּ) זענען ארויסגעגאנגן 2 קלענערע וועגן (טרעפּן) וועלכע 
האָבן געפירט איינער צום יסוד און איינער צום סובב. דער גרויסער כבש איז געווען 
2 איילן לאנג אוֹן 16 איילן די ברייט. 

כ. צו מערב-זייט פון כבש זיינען געווען 2 קליינע טישן, איינער פון מארמאָר 
און איינער פון זילבער און די משנה שקלים פּרק ו' משנה ד' זאָגט, אז אויף דעם 
מארמאָרנעם טיש האָט מען ארויפגעלייגט שטיקער קרבנות-פלייש, און אויף דעם 
זילבערנעם די כלי שרת (די הייליקע כלים), 

כא. אן אָרט, גרויס אן אייל אויף אן אייל, אין וועלכן עס איז געווען א לאָך, 
דורך וועלכן מען איז אראָפּגעגאנגן טיף אין דער ערד צו דעם ,,שית" (א טיף אָרט) 
וואו עס איז אראָפּגערינען בלוט פון די קרבנות, און מען האָט עס איסגערייניקט. 
דער לאָך איז געווען באדעקט מיט אַ פּלאט, אין וועלכן עס איז געווען אַ רינג, כדי 
אָנצונעמען און אויפצוהויבן דעם פלאט 

כ2ב. צוישן דעם כבש און דער מויער פון דער עזרה איז געווען א ליידיקער 
פּלאץ פון 12 און א האלב אייל, 

כג, א ליידיקער פּלאץ פון 12 און א האלב אייל צו צפון פון מזבח ביז די רינגן, 

- כד. די ,רינגן". דאָס זענען געווען צו צפון פון מזבח 6 שורות מיט רינגן, צו 
4 אין יעדער שורה (צוזאמען 24 רינגן), אין וועלכע מען האָט אריינגעשטעקט די 
בהמות-קרבנות צום שעכטן. 

כה. 6 טישן, אויף וועלכע מען האָט אָפּגעװואשן די דינע קישקעס פון די 
קרבנות. | 
כוֹ. די ,ננסין"; דאָס זענען געווען 8 שורות מיט נידריקע זיילן, אויף וועלכעץ 
עס זיינען געלעגן שווערע קלעצער, און אין די קלעצער זענען געווען האקנס, און 
אויף זיי האָט מען אויפגעהאָנגן די קרבנות-בהמות אָפּצושינדן די פעל. 

כז. א ליידיקער פּלאץ פון די ,,ננסין" ביז דער צפון-וואנט פון דער עזרה. 

כח. , לשכת המלח" (זאלץיקאַמער) אין דרום-מזרח:ווינקל פון דער עזרה. 

כט. , לשכת בית הפּרוה" (די קאַמער האָט געבויט א מענטש מיטן נאָמן 
,, פרוה"). דאָרט האָט מען געזאלצן די פעל פון די קרבנות. אויפן דאך איז געווען 
א מקוה פארן כהן גדול זיך טובל צו זיין אים יום כיפּור. 

ל. , לשכת המדיחין" (די קאמער אָפּצושװעגקן). דאָרט האָט מען אָפּגעשװענקט 
די געדערים פון די קרבנות, פון דאָרט איז געווען א לייטער אַרוױפצוגײן צום דאך 
פון דער לשכת בית הפרוה. 

לא. ,,לשכת הגזית" (די האליע פון געהאקטע שטינער) אין צפון-מזרח פון 
דער עזרה. איין טייל פון איר איז געווען הייליק (א טייל פון דער עזרה) און דער 
אַנדערער טייל פון איר איז געווען ניט הייליק, װאָכעדיק. פון דער לשכת הגזית איז 
איין טיר אריינגעגאנגן צו דער עזרה, און אן אנדערע סיר אין דרויסן אַרױס, צום 
גיטיזייער-הייליקן .חיל". אין דער .לשכת הגוית" זענען געזעסן די סנהדרין. 

לב. ,לשכת הגולה", די האליע פון די גלות-יידן. דאָרט איז געווען א ברונעם 
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מיט וואסער צום טרינקן. דער ברונעם איז געמאכט געװאָרן דורך יידן פון בבל 
(, גולה"), - | 

7ג. ,לשכת פרהדרין", וועלכע איז געווען א טייל הייליק און א טייל ניט 
הייליק, און דאָרט האָט געוואוינט דער כהן גדול 7 טעג פאר יום כיפּור, װוי עס לערנט 
די משנה יומא פּרק א' משנה א'. זי האָט אויך געהייסן ,.לשכת העץ", 

לד. דער ,שער בית המוקד", דער טויער פון דעם ברענונגס-הויז, און דער 
,בית המוקד", דאָס ברענונגס-הויז, װאָס איז געווען באדעקט מיט אַ קיילעכיקן דאך 
(כיפה)- אין דעם בית-המוקד, וועלכער האָט געהאט צויי טויערן, איינעם צו דער 
עזרה און איינעם אין דרויסן ארויס, זענען געווען 4 לשכות (קאמערן) ,,לה", , לו, 
,לז* און ,,לח", דהיינו; 

לה. , לשכת טלאי קרבן", די קאַמער פון קרבנות דשעפּסלעך (אין מערב-דרום 
ווינקל פון בית המוקד). 

לוֹ. לשכת לחם הפּנים, די קאמער וואו מען האָט געבאקן די 12 לחם הפּנים- 
חלות (אין מורח-דרום-ווינקל פון בית המוקד), 

לז. לשכה פון די חותמות. דאָרט איז געזעסן דער ממונה איבער די קוויטלעך 
(חותמות), און פארקויפט קוויטלעך אויף נסכים (מעל, אייל און ויין) צו קרבנות 
װאָס פּריװואַטע מענטשן האָבן געדארפן ברענגן. דאָרט האָבן די חשמונאים באהאלטן 
די הייליקע שטיינער פון מזבח, װאָס די מלכי יון (די סיריש-גריכישע מלכים) האָבן 
פארשוועכט, 

לח. לשכת המוקד (ברענונגס-קאמער). דאָרט האָט געברענט א שייטער" 
הויפן מיט פייער פאר די כהנים זיך אָנצווארמען. פון דאָרט איז מען אראָפּגעגאנגן 
אין אַ הייל וואו עס איז געווען א מקוה זיך טובל צו זיין. 

לט. אין מיטן בית המוקד איז געווען אַן אָרט, אַן אייל אויף אַן אייל, מיט 
א פּלאַט און אַ קייט, אין וועלכן עס האָבן געהאָנגן די שליסלן פון דער עזרה. 

מ. ,שער הקרבן* דער טויער פון קרבן, דורך וועלכן מען האָט אריינגעפירט 
די קדשי-קדשים-קרבנות צום שעכטן אין צפון זייט. 

מא. ,שער הניצוץ", דער ,פונק-טויער", וועלכער האָט ארויסגעפירט צום 
.חיל",! דאָרט איז געווען וי אַ גאַלעריע, באַדעקט מיט א דאך און אין דער דאָזיקער 
גאַלעריע האָט געברענט פייער. אויף דעם דאך פון דער גאַלעריע זענען געווען כהנים 
און געהיטן דאָס בית המקדש: 

מב. ,שער הדלק", דער טויער פון ברע האָלץ, אין דער דרום-מויער פון 
דער עזרה, צו מערב צו. דאָרט ארום האָט מען אריינגעפירט האָלץ צום מזבח צו 
ברענען. 

מג. ,שער הבכורות",. דער טויער פון די בכורות, דאָרט ארום האָט מען 
אַריינגעפירט די בהמות-בכורות צום שעכטן (מען האָט זיי, וי אַלע קדשים קלים- 
קרבנות געשאָכטן אין דרום זייט), 

מד. ,שער המים", דער טויער פון וואסער; דאָרט ארום פלעגט מען אריין- 
פירן סוכות דאָס װאַסער צום גיסן אויפן מזבת ניסוך המים, 

מה. ,לשכת בית אבטינס", די קאמער פון אבטינס-הויז. דאָרט האָט די אב" 
טינס-פאַמיליע געמישט די קטורת-בשמים, 

מו. דער ,כיור", דער וואש-בעקן מיט וואסער, מיט 12 קראַנען, פון וועלכע 
די כהנים האָבן זיך געוואַשן די הענט און די פיס פארן טאָן די עבודה (קידוש ידים 
ורגלים), 

מז. א ליײידיקער פלאץ פון 22 איילן די ברייט, צװוישן דעם מזבח און דעם 
אולם (דער פאָרהאליע פון דער בית המקדש- געביידע; דאָס איז געווען א בארגי" 
קער פּלאץ, און דאָ זיינען געווען 12 טרעפּן, װאָס האָבן ארויפגעפירט צום אולם. 

מח. די וואנט פון אולם, הויך 100 איילן, ברייט פון צפון צו דרום 100 איילן, 


און דיק 5 איילן, אין מיטן דער וואנט איז פאַראַן דער טויער פון אולם (פּתח האולם) 
וועלכער איז געווען הויך 40 איילן און ברייט 20 איילן, 
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מט. דער אולם, די פאָר-האַליע פון בית המקדש, וועלכע איז געווען ברייט 
פון מזרח ביז מערב 11 איילן, און לאנג פון צפון ביז דרום 70 איילן 

נ. ,בית החליפות", דאָס הויז פון די חלפים, דאָס זיינען געווען צוויי קאמערןי 
איינער אין צפון און איינער אין דרום, וואו די כהנים פון יעדן משמר האָבן געהאלטן 
זייערע מעטערס צום שעכטן די קרבנות. 

נֹא. צוויי טישן אינװייניק אין אולם, לעבן דער טיר, איינער פון מארמאָר און 
איינער פון גאָלד, כּדי ארויסצולייגן אויף זיי די לחם-הפּנים:חלות, פארן ארײינטראָגן 
זי אין היכל, און נאָכן ארױיסטראָגן זיי פון היכל, 

נב. די וואנט פון היכל (פון דעם אינװייניקסטן זאל פון בית המקדש) און אין 
מיטן א טיר, און די דאָזיקע טיר איז הויך 20 איילן און ברייט 10 איילן. די וואנט 
איז דיק 6 איילן 

נג. דער היכל, 40 איילן; לאנג פון מזרח ביז מערב, און 20 איילן ברייט פון 
צפון ביז דרום, 

נֹד. אין דער רעכטער זייט ביים אריינגאנג פון דער טיר אין היכל איז געווען 
א פּלאט (טבלה) פון מארמאָר און אויף איר א רינג אָנצונעמען די פּלאָט און אויפ" 
צוהויבן, און פון אונטער דער פּלאַט האָט מען גענומען ערד אריינצוטאָן אין די מים 
המאררים, צו געבן צו טרינקן א סוטה (סוטה פּרק ב' משנה ב'). 

נֵֹ. צוויי גאָלדענע געשטעלן, אויף וועלכע דער כהן גדול האָט אים יום כיפור 
ארויפגעשטעלט די בעקנס מיט דעם בלוט פון אקס און דעם בלוט פון ווידער (יומא 
פּרק ה' משנות ג' און ד'). | 

נו. דער ,,תוספות יום טוב" גיט דאָ אויף דער צייכנונג דריי זאכן און אַלע 
דריי מיט איין אות ,,נו". אין דער רעכטער זייט איז פאראן דער שולחן (דער טיש) 
אויף וועלכן מען האָט געלייגט יעדן שבת די 12 לחם הפּנים חלות. אינדערמיט 
/איז דער ,מזבח הזהב" (2,מזבח הפּנימי", דער אינװייניקסטער מובח) איף 
וועלכן מען האָט יעדן טאָג מקטיר געווען קטורת. אין דער לינקער זייט איז די 
מנורה מיט די 7 לעמפּלעך, און לעבן דער מנורה זענען געווען די דריי טרעפּ אויף 
וועלכע עס איז ארויפגעגאנגן דער כהן צום אנצינדן די מנורה, 

גז. די , אמה טרקסין". דאָס איז געווען אן אייל ליידיקער שטח צווישן די צוויי 
פּרוכתן, וועלכע האָבן אפּגעטיילט דעם היכל פון קודש הקדשים (זע יומא פּרק ה' 

נהח. דער קודש הקדשים, 20 איילן די לענג און 20 איילן די ברייט. 

נט. דער ,אבן שתיה", דער שטיין אין מיטן קודש הקדשים. אין ערשטן בית 
המקדש איז דאָרט געשטאַנען דער הײיליקער ארון. 

ס. די היכל:ווענט אין צפון און אין דרום. 

סא. פינף קעמערלעך (תאים, , תא" א קעמערל) אין צפון זייט פון היכל און 
איבער די 5 נאָך 5, און איבער די פינף נאָך 5 (צוזאמען 15 קעמערלעך) און פינף 
קעמערלעך אין דרום זייט און איבער זיי נאָך 5, און איבער זיי נאָך 5. אין צפון זייט 
איז געווען א טירל (פשפש) אריינצוגיין אין היכל אריין, און דורך דעם דאָזיקן טירל 
איז מען אריינגעגאנגן אין היכל יעדן אינדערפרי אויפצועפנען דעם טיער. אין 
דרום זייט איז אויך געווען א טירל, אָבער דורך דעם דרום-טירל איז קיינער ניט 
אַריינגעגאנגן אין היכלי 

סב. די ווענט פון די קעמערלעך אין צפון און אין דרום 

סג. ,בית הורדת המים" אין ביידע זייטן ביי די װענט פון היכל, אין צפון 
און דרום, איז געווען א לאנגער קאָרידאָר, וואוהין עס זענען אראָפּגערינען די רע- 
גענס-וואסערן פון די דעכער פון היכל און פון די קעמערלעך. דער דאָזיקער קאָרי- 
דאָר האָט געהייסן ,,בית הורדת המים", דאָס אָרט וואוהין דאָס וואסער רינט אראָּ 

סד, די אויסערליכע וואנט אין צפון און אין דרום. 

סה. די היכל-וואנט אין מערב'זייט. 

סוֹ. דריי תאים (קעמערלעך) אין מערב זייט, און איבער זיי נאָך 3, און איבער 
זיי נאָך 2 קעמערלעך. 


069 מַסֶּכֶת מִדּוֹת תסט 
פרק א 

א בִּשְׁלֹשָׁה מְקוֹמוֹת הַכֹּתֲנִים ָקוֹם חֲמִשָּׁה על חַמִשָּׁה שַׁעֲרִי 

שׁוֹמְרִים בְּכֵית הַמִּקְדָּשׁ, בְּכִית | הַר הַבֵּית, אַרְבָּעה על אַרְבַּע פִּנוֹתָיו 

אַכְטִינֶם בְּבִית הַנִּיצוֹץ וּבְכִית | מִתֹּכוֹ, חַ ֲִֶׂה 


הַמּוֹקֵר, וְהַלָויִם בְּעֲשָׂרִים וְאֶחֶ | הָעַוְרֶה, אַר 


לו 
א 
שא 





3 
5 
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א 
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סז. די וואנט פון די קעמערלעך אין מערב-זייט. 

סח. ליידיקער פּלאץ צו מערב, הינטער דעם קודש הקדשים; 11 איילן די 
ברייט פון מזרח צו מערב, 

דערמיט האָט זיך געענדיקט די רשימה פון תוספות יום טוב. אָבער אויף דער 
צייכנונג זענען צוגעגעבן געװאָרן נאָך פינף אותיות, ,,צ", /,ק", ,ר", ,ש" א 
.ת", דהיינו: 

צ. אין דער לינקער זייט לעבן או? ,,מו", לעבן דעם ,,כיור" (דעם וואש-בעקן), 
דאָס איז געווען א גרוב וואו מען האָט אראָפּגעלאָזט מיט א מאַשין דעם וואש-בעקן 
מיט װאַסער כדי דאָס װאַסער זאָל ניט פּסול וװערן איבערנאכט (בלינה), 

ק. צו מערב פון דעם כבש פון מזבח איז געלעגן די ,,מחתה", די פייער-פאן, 
מיט וועלכע דער כהן האָט אראָפּגענומען יעדן פרימאָרגן פון מזבח די אש-קוילן 
(תרומת הדשן"), 

ר. צו מזרח פון כבש איז געווען אן אָרט וואו מען האָט אוועקגעלייגט די אש. 
קוילן פון מזבח. 

ש. דאָס אָרט וואו עס איז געזעסן דאָס קליינע סנהדרין (סנהדרין קטנה פון 
3 דיינים) אונטן באלד ביים מזרח-טויער אין דער עזרת-ישראל. 

| ת. דאָס אָרט וואו עס איז געזעסן נאָך איין סנהדרין קטנה (פון 23 דיינים) 
באלד ביים אריינגאנג אין הר הבית. 

עס איז צו באַמערקן, אַז באשרייבונגן וועגן צווייטן בית המקדש זענען אויך 
פאַראַן אין די ספרים פון יוסיפון לרומיים און ,,אגרת אריסטיאס" 

מיר װעלן אין פּירוש צו דער מסכתא מידות גאנץ אָפט אָנװיזן אויף דעף 
צייכנונג און אויף דער רשימה. 

פרק א'. 

א. בשלשה, אין דריי ערטער האָבן די כהנים (ואַכן פון כהנים) געהיט אין בית 
המקדע) מען לערנט עס אָפּ פון פּסוק במדבר ג' , שומרים משמרת למשמרת", דאָס 
איז א רמז צו די דריי װאַכן אין די דריי ערטער. די דריי ערטער זענעף בביתי אין 
בית אבטינס, און אין בית הניצוץ און אין בית המוקד. וועגן די דריי ערטער זע אין 
דער רשימה און צייכנונג אותיות מ"ה, מ"א און ל"ד. די דאָזיקע משנה האָבן מיר 
פריער אין תמיד פּרק א' משנה אי און זע דאָרט. והלויים, און די לויים (האָבן געהיט) 
אין איין און צוואנציק ערטער. דאָס װערט געזאָגט אין דברי הימים א', כ"ו , למזרו. 
הלוים ששה, לצפונה ליום ארבעה. לנגבה ליום ארבעה, ולאסופים שנים שנים, 
לפרבר למערב ארבעה למסלה, שנים לפרבר", צוזאמען איז עס 24; גייט אראָפּ 
דערפון 2 ערטער פאר די כהנים, קומט אויס 21 ערטער פאר די לויים. די דאָזיקע 
1 ערטער זענען: חמשה, פינף ביי די פינף טויערן פון הר הבית, פיר ביי זיינע (דעם 
הר הבית'ם) פיר ווינקלן, אינוױיניק. די לויים זענען אין די דאָזיקע 9 ערטער גע" 
זעסן ניט אין דרויסן פון הר הבית נאָר אינװוייניק. חמשה, פינף ביי די פינף טויערן 
פון דער עזרה, פיר ביי אירע (דער עזרה'ס) פיר ווינקלן, אין דרויסן. אין די דאָזיקע 9 
עזרה-ערטער האָבן די לויים געהיט אין דרויסן פון דער עזרה. דער טעם איז, ווייל 
אין דער עזרה טאָר מען ניט זיצן (,,אין ישיבה בעזרה אלא למלכי בית דוד לבד", אין 
דער עזרה האָבן געמעגט זיצן נור די מלכים פון דער אפּשטאמונג פון דוד המלך) 
דאַריבער זענען די לויים װאַכן געווען אין דרויסן כדי זיי זאָלן זיך קאָנען אנידער" 
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מִבַּחוּץ, וְאֶחֶד בְּלִשׁכַּת הַקִּרְבֶּן ‏ 
וְאֶחֶ בְּלַשְׁכַּת הַמּוֹכֶת, וְאֶחָר 
לַאֲחוֹרֵי בֵית הַכַּמֹרֶת: ‏ אִישׁ 
הַר הַבַּיִת הָיָה מְחַוֹר על כָּל 
מִשׂמֶר וּמִשׁמֶר, ואֲכְקּית רּוֹלְִין 
לִָנָיו, וְכֶל מִשְׁמֶר שָׁאֵינוֹ עוּמֵדי 
אוֹמָר לו אִישׁ הַר הַכַּיִת, שָׁלוֹם 


עֲלִיףּ. נִכַּר שְׁהוּא יָשֵׁן. חוֹכְטוֹ 
בְמַקְלוּ, וָּשׁוּת הָיָה לו לְשֹׂיוֹף אֶת 


מידות א 





' תע 
כְּסוּתוֹ, וְהֵם אוֹמָדִים, מַה קול 
ְּעָיָה ! קול בֶּן לוי לוָקה וּכְנדי 
נִשׂרְפִין. שֵיִשֵׁן לו עַל מִשְׁמָרוּ 
יַבִּי אָליעזֶר בֶּן יַעקבֿ אוֹמָר. פַּעַם 
אַחַת מָצְאוּ אֶת אֲחִי אִמָּא יש 
ְשָׂרְמוּ אֶת כְּסוּתוֹ: 

{ חֲמִשָּׁה שֶׁערִים 
הָיוּ לְהַר הַפַּיִת. שְׁנֵי שַׁעֲרִי חוּלְדָּ 
מִן הַדְּרוֹם. מְשַׁמְּשִׁיןכְּנִיסָה ויצִיאָהי 


זעצן, ואחד, און איץ (לוייס-וואך) איז געווען אין דער לשכת הקרבן דאָס איז אין 


דער רשימה און אין דער צייכנונג אות ל"ה, 
הפרוכת (דער קאמער וואו מען האָט געווע 


פאראן וואו דאָס איז געווען.ואחד, 
(בית הכפורת). 


ואחד, און איין (לוייס-וואך) אין די לשכת 


בט דעס פרוכת). עס איז אין ערגיץ ניט 
און איין (לויים-וואך) הינטער דעט הויז פון כפורת 
, כפּורת" האָט געהייסן דער צודעק איבער דעם הײיליקן ארון אין 


קודש קדשים. דאריבער הייסט דער קודש קדשים בית הכפּורת. די לויים-וואך איז 
געווען צו מערב-זייט פון קודש הקדשים, אות ס"ח. -- צוזאמען זענען עס 21 ער" 


טערי די מפרשים זענען מחולק צי די 
נאכט צי בלויז ביינאַכט. 

ב. איש הר הבית, 
נאכט) איבער 
געברענט פאר אים (כדי 


װאָס האָט זיך ניט אויפגעשטעלט (פאר אים), 
{פרידן צו דיר (שלום עליך)", און (אױב ער האָט אים ניט אָפּגעענטפערט 


צו אים: 


כהנים און לויים האָבן געהיט בײיטאָג און ביי" 


דער אויפזעער איבער דעס הר הבית, פלעגט ארומגיין (ביי" 
יעדער היטונגס-וואך (משמר), און פייער-פלאקערן (אבוקות) האָבן 
ער זאָל זען וואו צו גיין), און יעדע װאַך (יעדער היטער) 


האָט דער הר-הבית-אויפזעער געזאָגט 


און) מען האָט דערקאָנט אז ער (דער היטער) שלאָפט, האָט ער (דער הר-הבית-אויפ- 


זעער) אים א קלאפ געגעבן מיט זיין שטעקן, 


און ער האָט געהאַט דאָס רעכט צו פאר" 


ברענען (ביי די פייער-פלאקערן) זיין (דעם היטערס) קלייד. דאָס איז געווען א שטראָף 


פאר שלאָפן אויף דער װאַך. והס, און זי (די 
פון געשלאָגענעם) האָבן געזאָגט: 


הערט דאָס געשרי 


אנדערע היטערס, ווען זי האָבן דער" 
;וואָס פאר א געשריי (קול) 


הערט מען אין דער עזרה? דאָס איז דאָס געשריי פן א לוי (בן לוי) וועלכער האָט 


באקומען קלעפ און זיינע קליידער ווערן 
וואך"י 


פארברענט, ווייל ער איז געשלאָפן אויף זיין 
טייל מפרשים מיינען אז געשלאָגן האָט מען נור די לויים-וואכן, וועלכע מען 


האָט געטראָפן שלאָפן, אָבער ניט כהנים, צוליב דעם כבוד פון כהונה. ר' אליעזר בן 
יעקב זאָגט, איינמאָל האָט מען געטראָפן מיין מוטערס ברודער שלאָפן און מען האָט 


פארברענט זיין קלייד. די גמרא אֵין 


יומא ט"ז זאָגט, אז די מסכתא מידות איז צו" 


נויפגעשטעלט געװאָרן פון ר' אליעזר בן יעקבי | 
3 חחשה פינף טויערן האָט געהאט דער הר הבית. די משנה הױיבט דאָ אָן צו 


געבן וועגן הר הבית, עזרה און בית המקדש, 
האליעס, קאמערן) וועלכע זיינען דאָרט געוועןי 
דאָס אלץ פארשטיין האָבן מיר געגעבן אין דער הקדמה גענויע 
אותיות. דאריבער ווען מיר 


(צימערלעך, 


אויך די רשימה און די צייכנונג מיט 


למשל .זע אות א", זאָל דער לערנער נאָכקוקן 
אויך אויף דער צייכנונג דעם אות ,,א", און ער 


און וועגן אלע זאכן, װי טויערן,. לשכות 
כדי דער לערנער זאָל 
דערקלערונגען, און 
וועלן דאָ געבן 
אין דער רשימה דעם אות /א", און 
װועט באקומען א קלאָרן פּירוש דערצו 


און ער װועט אויך האָבן א קלאָר בילד וואו יעדע זאַך האָט זיך געפינען.---וועגן הר 


הבית זע די דערקלערונג אין דער רשימה 


פאר דעם אות ,.א". די פינף טויערן פון 


הר הבית זענען געװען: שני די צוויי חולדה-טױערן (פון הר הבית) אין דרוס זייט 
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קיפוֹנוס מִן הַמַּעֲרֶב, שמש כְּנִיסָה 
וִיצִיאֶה, טָרִי מִן הַצָּפוֹן, לֹא הָיָה 
מְשַׁמֵשׁ כְּלוּם, שער הִמִּזָרְחִי. עָלָיו 
שׁיּשׁן הַבִּירֶה צוּרָה, שׁבּוֹ כֵֹן גְדול 
הַשׂוֹוֵה אֶת הַפְּרָה וּפָרָה וְכָל 
מְטַעֲרֶיהָ. יוֹצְאִין לְהַי הַמִּשְׁזָה: 
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תעא 
ך שְׁנְעֵה שֶׁעֲוִים הָיּ בְעֲוָרָה, 
שִׁלֹשֶׁה בַצְפו ּשְׁלשָה בדָּרוֹם וְאֶחָד 
ַּטָרֹח. שְׁבַּדְּרוֹם שָׁעַר לק שָׁני 

לוֹ שער הַבְּכוֹרוֹת, שְׁלִישִׁי לו שער 

הַמַּיִם. שָׁבַּמִוְרֶח שַׁער נִקֹּנוֹר, וּשְתִּ 
לִשְׁכוֹת הָיוּ לו, אַחַת מִימִינוֹ וְאֲחַת 


האָבן געדינט (פאר מענטש) אריינצוגיין (אין הר הבית) און ארויסצוגיין (פון דאָרט). 
זע אות ,א *. קיפונוס, דער קיפונוס-טויער אין מערב זייט האָט געדינט (פאר מענטשן) 
אריינצוגיין (דורך אים אין הר הבית) און ארויסצוגיין (פון דאָרט). זע אות ,,ד". טייל 
מיינען אז דער טויער האָט געהייסן /,קיפונוס" נאָכן נאָמען פון מענטש וועלכער 
האָט אים מנדב געווען (ווי שער ניקנור)- טייל (דער ,.שלטי גבורים") מיינען אז דאָס 
איז פון ,,קיפוס", א גאָרטן (אין גריכיש) און אז הינטער יענעם טויער זאָל האָבן גע- 
ווען א גאָרטן. טדי, דער טױער װואָס האָט געהייסן) ,,טדי" (און איז געווען) אין צפון, 
האָט גאָרנישט געדינט. מען איז ניט אריינעגגאנגן און ניט ארויסגעגאנגן דורך אים, 
ווייטער צום סוף משנה ט' איז צו זען אז אין זעלטענע פאלן איז מען יאָ ארויסגע" / 
גאנגן דורך דעם דאָזיקן טויער, וועגן טויער ,,טדי" זע אות ,,ג". וועגן נאָמען ,.טדי" 
מיינט דער ,,ערוך" אז דאָס איז געווען דער נאָמען פון מענטש װאָס האָט מנדב געווען 
דעם טויער. אלע אנדערע פּירושים זענען זייער שווערע. שער המזרחי, דער טױיער 
אין מזרח, איז אויף אים געווען די צורה (דאָס בילד) פון שושן דער הויפּט-שטאָט 
(פון פּרס, פון פערסיע), און דורך אים (דורך דעס דאָזיקן טויער) איז דער כהן גדול 
וועלכער האָט פארברענט די (רויטע) קו (די פּרה אדומה), און די קו, און אלע אירע 
מיטהעלפער (מסעדיה, אלע מענטשן וועלכע האָבן זיך מתעסק געווען מיט דער רוי- 
טער קו) ארויסגעגאנגן (פון הר-הבית) כדי צו גיין צו הר המשחה. די פּרה אדומה 
האָט מען פארברענט הינטער ירושלים אויפן ,,הר הזיתים", דעם ,, בארג פון אייל- 
בירטן", וועלכער האָט אוין געחייסן ,,הר המשחה", דער בארג פון ,זאלבן", פון 
.שמירן" (מיט אייל); מסתמא וייל דאָרט זענען געוואקסן איילבירטן-ביימער. די 
משנה זאָגט דאָ דער ,,כהן גדול", ווייל דער שטייגער איז געווען, אז דער כהן גדול 
זאָל פארברענען די פּרה אדומה; אָבער דאָס האָט אויך געמעגט טאָן יעדער אנדערער 
כהן (אזוי טייטשט דער רמבם). וועגן דעם מזרח-טויער (שער-שושן) זע אות ,יב" 


ד. שבעה, זיבן טױערן זענען געווען אין דער עזרה (אין בית-המקדש-היף; 
דריי אין צפון, און דריי אין דרוס און איינער אין מזרח. די משנה רעכנט איצט אויס 
| יעדן פון די טויערן באזונדער;: שבדרום, די (טױערן) אין דרום (זענען): דער שוער 
הדלק (דער ברען-האָלץ-טױער; דער צוױיטער צו איס (איז) דער ,שער הבכורות" 
(דער טויער פון די בהמות-בכורות); דער דריטער צו אים איז דער ,שער המים" (דער 
וואסער-טויער). וועגן די דאָזיקע דריי טויערן זע אין דער רשימה און אויף דער צייכ" 
נונג אותיות ,,מ"ב" און ,,מ"ג* און ,,מ"ד", און מיר געבן אין דער רשימה די דער" 
קלערונגן צו די דאָזיקע נעמען. שבמזרח, דער (טויער) אין מזרח איז דער ,שער ניק- 
נור" (דער ניקנור-טויער). וועגן דאָזיקן טויער זע אות ייא". די משנה ווייטער פּרק 
ב' משנה ג' זאָגט, אז מיט דעם דאָזיקן טויער איז געשען א נס. די גמרא אין יומא 
ל"ח דערציילט, אז עס האָט די טירן צום דאָזיקן טויער געבראכט א ייד ניקנור (גיקאַ- 
נאָר) פון אלכסנדריה של מצרים, און ער האָט זיי געפירט אויף א שיף, און דער ים 
איז געווען שטורמיש, און עס איז געשען א נס מיט די טירן אז זיי זענען געראטע- 
װעט געװאָרן. די הייל מיט דעם קבר פון ניקנור האָט מען געפונען אויפן הר הצו" 
פים לעבן ירושלים. ושתי, און צוויי קאמערן (לשכות) זענען געווען ביי איס (ביים 
ניקנור-טויער), איינע ביי זיין רעכטער זייט, און איינע ביי זיין לינקער זייט, איינע 
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מִשְׂמֹאלו, אַחַת לִשְׁכַּת מִּנְחֶס | שׁנִי לו שער הַקִּרְבָּ; שְׁלישִׁי לו בִי 
הַמַּלְבִּישׁ וְאַחַת לשְַּׁת עושִׂ חְָמִּין:| הַּוֹקר : | וְאַרבַּע לְשָׁכוֹת הָי בְּבִית 
ה וְשָׁבַעְפוֹן,. שַׁעַר הַנִּיצוֹק. וּכָמִין הַמּוֹקֵר כְּקִיטוֹנָוֹת פְּתוּחוֹת לִטְרִקְלִין 
אַכְסַדְרָא הָיָה, וַעֲליָה בנָה על | שְׁתִּים בַּקּודֶשׁ וּשְַּׁיִם בַּחוֹל, וְרֶאשִי 
בִיון שָׁהַכּהֲנִים שֹׁמָרִים מִלְּמַעלְן| ִסְפְִין מִכְדִּילִין כֵין קורָשׁ לְחוֹי 
וְהַלוִִם מְִמִֶּן וּפחַח הָיָה לו לֹחֵיל. |וּמָה הָיוּ מְשַׁמּשׁוֹת' מַעֲרְכִית 


(די לשכה ביי דער רעכטער זייט) איז געווען די לשכה פון ,פינחס המלביש", און 
איינע (די לשכה ביי דער לינקער זייט) איז געווען די לשכה פון די ,עושי חביתין"י 
וועגן דער לשכת פּינחס המלבוש זע אות ,יב", און װועגן דער ,,לשכת עושי חביתין". 
זע אות י"ג, און דאָרט דערקלערן מיר װאָס זיי זענען געוועןי יי 

ה. ושבצפון, און די (טויערן) אין צפון זענען: דער .שער הניצוץ* (דער פונק" 
טויער)). זע אות מ"א. מען האלט, אז ער האָט דאריבער געהייסן ,דער טויער פון 
פונק", ווייל דאָרט זאָל האָבן שטענדיק געברענט א פייער, כדי טאָמער װעט זיך אויס" 
לעשן דאָס פייער אין דער עזרה זאָל מען פון דאָרט קאָנען אָנצינדן. וכמין, און ער 
(דער טויער) איז געווען װי א האליע (אכסדרה, אַ גאַלעריע). ביים טויער איז געווען א 
דאך אין דער הויך, און אונטן זענען געווען 2 ווענט, און די דריטע זייט איז געווען 
אָפן אינגאנצן. ,אכסדרה" איז פון גריכישן ,;עקסעדרא", א האליע. ועליה, און 
איבער אים (איבער דעם טױער, אױיף דער האליע אויף די צויי ווענט), איז געווען אַ 
בוידעס-שטיבל אָן א דאך), וואו די כהנים האָבן געהיט אין דער הויך, און די לױים 
(האָבן געהיט) אונטן, און פון אים איז געווען א טיר ארויס צום חיל. אין איינעם פון 
די ווענט איז געווען א טיר אַרױס צום חיל, צו דעם פּלאץ װאָס איז פאראן צווישן 
הר הבית און דער עזרה (וועגן ,.חיל* זע אות ;,ה") שני לו, דער צויטער (טױער אין 
צפון- זייט) איז געווען דער ;שער הקרבף" (דער טױער פון קרבן. דורך אים האָט 
מען אריינגעפירט די קדשי-קדשים-קרבנות צום שעכטן. זע אות ,;מ". שלישי, דער 
דריטער (טױיער אין צפון זייט) אין דער .בית המוקד* (דאָס הויז פון פייער-בראנד). 
וואו מען האָט געברענט פייער כדי די כהנים זאָלן זיך קאָנען אָנווארמען. זע אות 
,ליד". | י 
ונ וארבע, און פיר קאמערן (לשכות, צימערן, האליעס) זענען געווען אין דעם 
בית המוקד (אין הויז פון בראנד-פייער), אזוי וי קליינע צימערלעך זענען אָפן אין א 
גרױסן זאל (כקיטונות פתוחות לטרקלין. ,קיטון זאָל זיין אָדער פון העברעאישן 
, קטון". קליין, א קליינער צימער, אָדער דאָס גריכישע ,,קאיטאָנאס", א קליינער צי- 
מער. ,.טרקלין" איז דאָס גריכישע ,.טריקלינאן* דער גרויסער זאל, דער שפּייז זאל, 
די פיר קאמערן זענען געווען אין בית המוקד, אזוי װוי די קליינע צימערלעך וועלכע 
פירן אריין פון אַלע זייטן אין גרויסן זאל אַרײין. שתים, צויי (פון די קאמערף זענען 
געווען אין הײיליקן אָרט, און (די אנדערע) צוויי זענען געווען אין ניט-הייליקן אָרם. 
דער ;,בית המוקד* איז געווען א העלפט הייליק (האָט געהערט צו דער הײיליקער 
עזרה), און א העלפט ניט הײליק; צוויי קאמערן זענען געווען אין דער הייליקער זייט 
און צוויי אין דער ניט-הייליקער זייט. וראשי פ9ספסין און שפיצן פון שטיינער האָבן 
אָפּגעטײלט צווישן דער הייליקער (זייט) און דער ניט-הייליקער זייט). פון די װענס 
אין בית המוקד אין דער מיט האָבן ארויסגעשטעקט פון ביידע זייטן שפּיצן פון שטיי" 
נער (ראשי פּספּסין), כדי מען זאָל װיסן. אז ביז דאנען איז הייליק, און פון דאנען 
אָן און ווייטער איז ניט-הייליק. ,.פּספּסין* איז פון גריכישן װאָרט ,.פ9סעפאס", גע- 
האקטע שטיקער שטיינער. דער ברטנורא טייטשט שטיקער בעלקעס, דער .תפארת 
ישראל* ברענגט פון רמבם אז עס קאָן זיין אז זיי זיינען געווען פון שטיינער. וזה היו, 
און צו װאָס האָבן זיי (די פיר קאמערן) געדינט? צו װאָס האָט מען זיך באנוצט מיט זיי? 
מערבית-דרומית, די קאמער (לשכה) אין מערב-דרום װױנקל אין בית המוקז) איז 
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דּרוֹמִית. הִיא הָיְתָה לִשְׁכַּת טְלָאֵי 
ִרבְּן. דְּרוֹמִית מוְרְחִית, הִיא הָיְתָה 
לִשְׁכַּת עוֹשֵׁי לְחָם הַפָּנִים. מִזְרְחִית 
צְפוֹנִית, בָּהּ נָנוּ בְנִי חַשְׁמוֹנֵאי אֶת 
אַבְגֵי ‏ הַמִזְכֵּחַ שׁשִׁקּצוִם מַלְכֵי יָן, 
צְפוֹנִית מַטֵרָכִית, בֶּה יוֹרְדִים לְבֵית 
הִטְּכֵילָה : ז שְׁגִי שֶׁערִים הָיוּ לָבֵית 
הַמּוֹקֵד, אֶחָד פָּתוּחח לְחִיל וְאֶחָר 


מידות א 





תעג 
פָּתוּחַ לעִזָרָה. אָמַר רַבִּי יְהוּדָה, זָה 
שַׁהְיֶה פְתיחַ לַטוְרָה, פִּשְפֶּשׁ קטְן 
הָיָה לו, שֶׁבּוֹ נִכְנסִין לִכְלוֹשׁ אֶת 
הָעַזְרָה: 


ח בֵּת הַמּוֹקֵד כֵּיפָּה, וּבית 


גְּרוֹל הָיָה מֶקֶּף רֹבְדִּים שָׁל אָבָן 
וְוִקְנִי בֵית אָב יִשָׁנִים שָׁם, וּמִפְתָּחוֹת 
הָעזָרָה בְיָרֶם, וּפַרְחֵי כְהִנָּה אִישׁ 


געווען די קאַמער פאר די שעפסלעך פון קרבן (לשכת טלאי קרבן). דאָרט האָט מען 
געהאלטן די אונטערזוכטע שעפּסלעך פארן קרבן תמיד, װי די משנה לערנט אין 
ערכין פּרק ב' משנה ה'י זע אות ,,ל"ה". דרומית-מזרחית, די קאמער אין דרום-נמזרח 
װוינקל אין בית המוקד) איז געווען די קאַמער פאר די וועלכע מאַכן דעס לחם הפנים 
(לשכת עושׂי לחם הפּניס). דאָרט האָט מען געבאקן יעדן פרײיטאָג די 12 לחם"הפּנים- 
חלות צו ברענגן אין בית המקדש, זע אות ל"ן. מזרחית-צפוניתי די קאמער אין 
מזרח-צפון (װווינקל אין בית המוקד), דאָרט האָבן חשמונאים- זין (בני חשמונאי) בא- 
האלטן די שטיינער פון מזבח, וועלכע זענען פארשוועכט געװאָרן דורך די מלכיס 
פּון יון. די ,חשמונאי-זין" מיינט די זין פון מתתיהו הכהן, וועלכער האָט געשטאמט 
פון חשמונאי; דאָס זענען יהודה המכבי און זיינע ברידער וועלכע האָבן מנצח געווען 
די סיריש-גריכישע (יון) חיילות און האָבן באפרייט דאָס בית המקדש, און האָבן אָפ- 
גערייניגט דעם מזבח פון דער עבודה זרה, װאָס די סיריש"גריכישע חיילות האָבן 
דאָרט אויפגעשטעלט. די הייליקע שטיינער פון מזבח, וועלכע זענען פארשוועכט גע- 
װאָרן דורך דער עבודה-זרה-דינסט האָבן די בני חשמינאי באהאלטן אין דער דאַ- 
זיקער קאמער. די דאָזיקע קאַמער האָט אויך געהייסן ,,לשכת החותמות". זע אות ,,לז", 
צפונית מערבית, די קאַמער אין צפון-מערב װווינקל אין בית המוקד), דאָרט ארום 
איז (א כהן וועלכער איז טמא געװאָרן ביינאכט דורך קרי) אראָפּגעגאנגן (אונטן דורך 
א הייל?) צום טבילה-הויז. וועגן דעם האָבן מיר געלערנט פריער אין תמיד פּרק א' 
משנה א', אז דאָרט איז אויך געווען א פייער-בראנד זיך אָנצעווארעמען נאָכן ארויס- 
גיין פון מקוה. די דאָזיקע קאמער האָט געהייסן , לשכת המוקד"; זע אות ,ליח" - 

ז. עני, צוויי טױערן זענען געווען אין בית המוקד, איינער איז געווען אָפן צום 
חיל (צום פלאץ װאָס איז געווען צווישן הר הבית און דער עזרה) און איינער איז 
געווען אָפּן צו דער עזרה. דער טויער אין צפון-זייט פון בית המוקד איז געווען אָפן 
צום חיל, און דער טויער אין דרום-זייט איז געווען אָפן צו דער עזרה. אָמר, האָט ר' 
יהודה געזאָגט, דער (טױער) וועלכער איז געווען אָפן צו דער עזרה, האָט געהאט אַ 
קליין טירל (פשפש), װאָס דאָרט ארום איז מען אריינגעגאנגן (יעדן פארטאָג אין דער 
עזרה) כדי אונטערצחוכן (לבלוש) די עזרה. וועגן דעם האָבן מיר געלערנט פריער 
אין תמיד פּרק א' משנה ג' אז דער כהנים-אויפזעער (דער ממונה) איז געקומען פאר- 
טאָג און צוזאמען מיט די אנדערע כהנים זענען זיי אריינגעגאנגן אין דער עזרה 
דזרכצוקוקן צי אַלע כלים זיינען אויפן אָרט. 

ח. בית המוקד, דער בית המוקד וועגן וועלכן מיר האָבן געלערנט פריער אין 
די משנות ה', 1 און ז') איז געווען באדעקט מיט א קיילעכיקן דאך (כיפה), און עס 
איז געווען א גרויס הױז, און (אינויניק אין הױז) זענען געווען ארום און ארום 
(מוקף) שטיינערנע בענק (רובדין, שורות, בענק איינע איבער דער אנדערער) און 
דאָרט זענען געשלאָפן די עלטסטע פון בית אב (פון די כהנים, װאָס האָבן יענעם טאָג 
געדארפן טאָן די עבודה אין בית המקדש), און אין זייער רשות (בידם, אין זייער האנט) 
זענען געווען די שליסלן פון דער עזרה; און די יינגע כהנים (פרחי כהונה, די בליעכץ 
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ְַּתֹּ בָאֶרֶץ : טן וּמָקוֹם הָיָה שָׁם | לִשִׁלְשׁלַת וְאֶת הַטּבְלָא לִמְקוּמָּי 
אַמָּה עס אִמֶּה. וְטַכְלָא שָׁל שִׁישׁ|נָתֵן כַּסְּּ ליה יִשֵׁן לו אירע 
טִכַּעת הָיְחָה בה בָה וְשַׁלְָׁלת | ִָי בְּאחָד מֵהֶם. יוֹצֵא ְחוֹכך לו 
שְׁהַמְַּּתָּחוֹת הָיוּ תְלוּיוֹת בּּ. הנִּיע | בַמְּסִנֶּה הַהוֹלָכֶת תַּחַת הַבִּירָה 
מֵן הַנָעֵילָה, הנְבִּהַ אֶת הַטּנְלָא | וְהֵַּרוֹת דּוֹלָקִים מִכּאן וּמִֶּאן. עד 
בִַַּּעֹת, ונְטֵל אֶת הַמַּפְתָּחוֹת מִן | שָׁהוּא מַנּיע לָבֵית הַטְִּילָה. רַבִּ 
הַשַּׁלְשָׁלֶת, נָעַל הַכֹּהַן מּפָנִי, | אֶליעֲזֶר בֶּן יעקבֿ אוֹמֵר. בּמְּסנֶּ 
ּבָן לוי יָשֵׁן ל מִבַּחוּץ. נָּמֵי | הַחוֹלֶכֶת תַּחַת הַחִיל, יוֹצֵא וְהוֹלֵך 
מִלִנְעוֹל, הִחָויר אֶת הַמַּמְתְּחוֹת |לו בַטּרי! / 





פון דער כהונה) זענען (געשלאָפן) יעדער מיט זיין בעטגעוואנט (כסתו, מיט זיין צודעק) 
אויף דער ערד. זיי זיינען ניט געשלאָפן אויף די בענק, נאָר אויף דער ערד. די דאָי 
זיקע משנה האָבן מיר געהאט פריער אין תמיד פּרק א' משנה א - | 

ט װמקום, און דאָרט (אין בית המוקז) איז געווען אן אָרט, אן אייל (די לענג) 
אויף אן אייל (די ברייט), און עס איז געווען אויף דעס אָרט) א פלאט פון מארמאר און 
א רינג איז געווען צובאפעסטיקט צו דעם (פלאַט, כדי מען זאָל אים קאָנען אָננעמען 
בייס רינג און אים אויפהייבן), און עס איז געווען אױיף דעם (פּלאט, אין דער אינ- 
װייניקסטער זייט) א קייט אין וועלכער עס זענען געהאָנגן די שליסלן. כדי צוצוקומען 
צו דער קייט מיט די שליסלן האָט מען געדארפן אויפהייבן דעם פּלאַט. הגיע, ווען 
עס איז אָנגעקומען ביינאכט די צייט צו פארשליסן (די טױערן פון דער עזרה, זמ 
הנעילה), האָט ער /א כהן) אויפגעהויבן דעס פלאט ביים רינג, און האָט גענומען 
די שליסלן פון דער קייט, און דער כהן האָט פארשלאָסן (די עזרה-טויער) פון אינ- 
ווייניק, און דער לוי איז געזעסן (יושׂב) אין דרויסן. אזוי איז גורס דער ברטנוראי. 
ניט ,ישןי ער איז געשלאָפן, נאָר ער איז געזעסן, ווארום ער האָט דאָך געדארפן. 
היטן. מען קאָן אויך דערקלערן דעם ,.ישן" (ער איז געשלאָפן) דערמיט װאָס דורך 
דער נאכט האָבן זיך געטוישט די װאַכן (די שומרים, סיי די לויים און סיי די כהנים) 
און ווען דער אנדערער שומר איז אָנגעקומען האָט דער ערשטער זיך געלייגט שלאָפן 
אויפן אָרט און איז ניט אהיימגעגאנגן. גמר, ווען ער (דער כהן) האָט פארענדיקט פאר"-. 
שליסן, האָט ער צוריק אױיפגעהאָנגן די שליסלן אוױיף דער קייט און אוועקגעלייגט 
צוריק דעם פּלאָט אויף זיין אָרט; (דערנאָך) האָט ער (דער כהן) אוועקגעלײיגט זי . 
בעטגוואנט (כסותו) אויף אים (עליה, אויף דעם פּלאט) און האָט זיך געלייגט דארויף 
שלאָפן. אזוי טייטשט די משנה דער ,,תוספות יום טוב". אירע, אוב עס האָט זיך גע" 
טראָפּן קרי מיט איינעם פון זי (אױב איינער פון די שלאָפּנדיקע כהנים האָט ביי- 
נאכט געהאט פּאָלוציע, עס איז ארויס פון אים זרע, און ער איז דאדורך טמא געװאָרן), 
איז ער ארויסגעגאנגן (פון בית המוקד) און ער איז געגאנגן דורך א וועג (במסיבה, 
דורך א טרעפן-וועג, אראָפ), וועלכער ציט זיך אונטער דעם בית המקדש, און לאָמפּן 
ברענען פון דער זייט און פון דער זייט (פון ביידע זייטן, ביז ער (דער טמא גע- 
װאָרענער כהן) קומט צום טבילה-הויז. דארט האָט ער זיך טובל געווען, װי מיר האָבן - 
געלערנט פריער אין תמיד פּרק א' משנה אי. רי' אליעזר בן יעקב זאָגט, (אז דער / 
כהן איז געגאנגן) מיט א וועג װאָס האָט זיך געצוגן (ניט אונטער דעם בית המקדש). 
נאָר אונטער דעם חיל (דעם פלאץ צווישן הר הבית און דער עזרה); ער (דער כהן) 
איז דערנאָך) ארויסגעגאנגען (פוּן הר הבית) דורך דעס טדי (-טויער). װי מיר האָבן 
געלערנט פריער אין משנה ג' איז דער טדי-טויער געווען אין צפון-מויער פון הר 
הכית. דער ברטנורא טייטשט, אז די ווערטער ,יוצא והולך לו בטדי", זענען פון ר' 
אליעזר בן יעקב, און אז ער האלט ניט װי די משנה אין תמיד פּרק א' משנה אי 
אז נאָכן טובל זיין זיך איז דער כהן צוריקגעקומען אין בית המוקד און געווארט 
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א הַר הַבַּיִת הִיָה חֲמֵשׁ מֵאוֹת | שָׁם הָיָה רוֹב תַּשְׁמִישׁו: ב כָּל 
אַמֶּה עַל חֲמֵשׁ מֵאוֹת אֵמָּה, רִבּוֹ | הִנִּכְנְסִין לְהַר הַבַּיִת נִכְנָסִין דֶּרֶך 
מִן הַדּרוֹם, שֵׁנִי לו מִן הַמַּורְח, | יָמִין וּמקִּיפִין ווֹצְאִין דֶּרֶך שְׂמאל 
שְׁלִישִׁי לו מִן הַצָּפוֹן, מְעוּטוֹ מן | חוּץ מִמִּי שָׁאִירָעוֹ דָבָר שְׁהוּא מַקִּיף 
הַמַּעֵרֶב. מָקוֹם שֶׁהָיָה רוֹב מִדְּתוֹ, | לשְׂמאל. מה לֶף מקיף לשְׂמאל? 





ביז. אין דער פרי און איז אוועקגעגאנגן; נאָר ער איז נאָכן טובל זיין ארויסגעגאנגן 
מיט דעם היילן-װעג ארויס דורך דעם טדייטיער. דער וילנער גאון טייטשט 
אז ,,יוצא והולך לו בטדי" איז ניט פון ר' אליעזױ בן יעקב, און אז דאָס האלטן אלע 
אז אין דער פרי ווען מען האָט געעפנט די טויערן איז דער דאָזיקער כהן ניט אהיימ" 
געגאנגן דורך די אנדערע טויערן, נאָר דורך דעם טדי-טויערי 

פרק 4 


א. הר הבית, דער הר הבית (דער בארג אױף וועלכן דאָס בית המקדש איז 
געשטאנען) איז געווען (א פּלאץ ארומגערינגעלט מיט א מויער) פינף הונדערט איילן 
(די לענג)) אויף פינף הונדערט איילן (די ברייט). ניט דער גאנצער בארג האָט גע" 
הערט צום הר הבית, נאָר דער דאָזיקער פּלאץ פון 500 איילן אויף 500 איילן האָט 
געהייסן דער הר הבית און ער איז געווען ארזמגערינגלט מיט א מויער. זע אין דער 
רשימה די דערקלערונג פאר דעם אות ,א", און אויף דער צייכנונג די אויסערליכע 
שווארצע ליניעס. רובו, דער גרעסטער טײל פלאץ פון דער הר הבית-מױיער ביז 
דעם בית-המקדש-היף, דער עזרה) איז געווען אין דרוס זייט; דער צוױיטער צו 
יאים (א קלענערער פלאץ) איז געווען צו מזרח (פון דער הר הבית-מיער ביז 
דער מזרח-עזרה-מויער); דער דריטער צו אים (נאָך ווינציקער פלאץ) איז געווען אין 
צפון זייט; אמװוינציקסטן (פלאץ) איז געווען אין מערבזייט. מיר האָבן דאָס דער- 
קלערט אין אָנהײיב פון דער רשימה פאר דעם אות /,,א". מקום, אין דעס אָרט, וואו עס 
איז געווען זיין גרעסטע מאָס, דאָרט האָט מען אים אממייסטן באנוצט. די דאָזיקע 
משנה איז שווער. דער ,,שלטי הגבורים" פון ר' אברהם הרופא שער אריה (א דאָק- 
טאָר אין איטאליע, װוערט געבראכט אין תומפות יום טוב) וועלכער באשרייבט דאָס 
בית המקדש אויפן יסוד פון משנה און גמרא און אנדערע מקורים, טייטשט איין די 
משנה, אז אויף דעם פּלאץ אויפן הר הבית זענען געווען פארשידענע קאמערן (לשי 
כות) וועלכע ווערן אין דער משנה ניט דערמאָנט אָבער זיי וערן דערמאָנט אין 
תנך (יחזקאל מ' י"ז), און זיי זיינען נויטיק געווען פאר דעם ביתיהמקדש (דירות 
פאר די ממונים, וכדומה). די משנה זאָגט דאָ, אז וואו דער פּלאץ פון הר הבית איז 
געווען אמגרעסטן, דאָרט איז געווען די גרעסטע צאָל פון קאמערן. 

ב. כ?, אלע (מענטש) וועלכע זענען אריינגעגאנגן אויפן הר הבית, זענען 
אריינגאנגן רעכטס. דער טייטש דערפון איז, אויב למשל איינער איז אריינגעקומען 
אויפן הר הבית דורך איינעם פון די דרום-טויערן (שערי חולדה, פריער פּרק א' 
משנה ג'), האָט ער ניט געטאָרט פארקערעווען זיךצו לינקס, צו דער מערב זייט, 
נאָר ער איז געגאנגן רעכטס צו מזרח זייט. ומקיפין, און זי רינגלן ארום יי גייען 
ארום דעם הר הבית אינווייניק) און זיי גייען ארויס דורך דעם לינקן וועג. מען מיינט 
אזוי: דער מענטש, ווען ער קומט אריין דורך דעם דרום-טויער, גייט ער רעכטס צו 
מזרח-צו, דערנאָך צו צפון ביז ער קומט צום מערב-טויער וועלכער איז לינקס 
פון דרום-טויער ביים אריינגאנג) און דאָרט ארום גייט ער ארויס. חוץ, אן אויס- 
נאס איז געווען איינער מיט וועמען עס איז געשען עפּיס א זאך, מחמת ער (דער דאָזי- 
קער מענטש) גײט צו לינקס. די משנה װעט באלד דערקלערן אז מיט ,דבר" 
א זאך, מיינט מען, אז אוב איינער איז געווען אן אבל, אָדער ער אִיז געווען ,;מנודה", 
מע האָט אים געלייגט אין חרם. דאריבער וען מען האָט געזען איינעם גיין אויפן 
הר הבית לינקס, האָט מען אים געפרעגט: ,,מה לך, פאָרוואס גייסטו עפּים לינקס?" 


26 מידות ב תעו 
שֵָׁנִי אָכֵל, הַשׁוֹכֵן בַּבִַּת הִזָּה | { לִפָנִים מִמָּנּ סוֹרָג נָכוֹהּ עֲשָׂרָה 
ְנְחָמְףּ. שָׁאַנִי מְנְדָּה. הַשׁוֹכֵן בַּבַיִ מֶפָּחִים, וּשְׁלשׁ עֲשָׂרֶה פְּרְצוֹת הָי 
הזה יִתֵּן בְּלִכֶּם וקָרְנּך , דִכְרִי | שָׁם שָׁפָרְצוּם מַלְכִי יו חָזְרוּּנָדרום 
ַבִּי מְאִיר. אָמי לוֹ נִכִּי יוֹסי.ן וְנְִיכּננדֶּן שלש עֲשְׂרֵההַשְׁתֲַּוֹת. 
עֲשִׂיתן ָא עִכְרּעָלָיו אֶת הדּין.| לִָנִים מִמָּנּּ הַחִיל עֲשָׂר אַפּוֹת 
אֶלָא הַשׁוֵֹן בֵּּי הַזֶ יתֵּןבְּלכֶךְ.|וּשְתִּים עֶשָׂרה מְעֲלוֹת הָיוּשָׁם, 
תִשְׁמַע לְַבְרִי חֲכֵרִיך יִב !| רּם הַמַּעֲלָה חֲצִּי אַמָּה וְשִלָָה 





און ער האָט געענטפערט: /,שאני אבל, ווייל איך בין אן אבל". דארויף האָבן צו אים 
די אנדערע מענטשן געזאָגט: ,,השוכן, דער (גאָט) װאָס רוט אין דאָזיקן הױז (אין 
בית המקדש) זאָל דיך טרייסטן". אויב עס האָט געטראָפן אז דער מענטש האָט פרי" 
ער צו זיי געענטפערט, ניט אז ער איז אן אבל, נאָר: שאני מנודה, ווייל איך בין אין 
חרס. האָבן זיי צו אים דארויף געזאָגט: ,,השוכן, דער (גאָט) װאָס ריט אין דאָזיקן 
הױז ואין בית המקדש) זאָל געבן אין זייערע הערצער (זאָל ווייכער מאכן די הערצער 
פון די וועלכע האָבן דיך געלייגט אין חרם) און זי זאָלן דיך צוריק מקרב זיין", אזױ 
זאָגט ר' מאיר. דאָס הייסט אז ר' מאיר זאָגט, אז מיט דעם דאָזיקן נוסח האָבן די אנ" 
דערע מענטשן געטרייסט דעם מנודה. אָמֹר לו, האָט צו אים (צו רי מאיר) געזאָגט ר' 
יוסי, דו מאכסט דאָך זי (די מענטשן וועלכע האָבן דעם מנודה געלייגט אין חרם) א 
שטייגער וי זי האָבן עובר געווען אויפן דין. ווארום קוים זאָגן די אנדערע מענטשן 
צום מנודה, אז גאָט זאָל ווייכער מאכן דאָס הארץ פון זיינע חברים וועלכע האָבן אים 
געלייגט אין חרם, הייסט עס, אז זיי האָבן ניט ריכטיק געטאָן אלא, נאַר (זאָגט ר' 
יוסי, אז זיי האָבן צום אים אנדערש געזאָגט, דהיינ): ;דער (גאָט) װאָס ריט אין 
דאָזיקן הויז זאָל אריינגעבן אין דיין הארץ (אז דו זאָלסט תשובה טאָ) און זיך צו 
העדן צו די רייד פון דיינע חברים, און זי וועלן דיך צוריק מקרב זיין". אזוי הייסט 
עס אז די חברים האָבן געטאָן ריכטיק, און ער דארף טאָן תשובה. 

ג; לפנים, אינוױיניק פון אים (פון הר הבית, ווייטער אריין אינוייניק פון דער 
הר הבית מויער) איז געווען דער סורג, הױך צען טפחים. ,,סורג" איז פון ,,סרוג", 
געפלאָכטן. מען מיינט דערמיט א ווענטל, װאָס איז געווען געפלאָכטן; דאָס איז געווען 
געמאכט פון האָלץיברעטלעך, געלייגט איינער אין דער קרום אויף דעם אנדערן. זע 
אות , ה". ושלש עשרה, און דרייצן אויפגעבראָכענע לעכער (פרצות) זענען דאָרט 
געווען, װאָס עס האָבן אויפגעבראָכן די מלכים פון יון. דאָס איז געווען מסתמא אין 
דער צייט פון אנטיוכוס דעם מלך פון סודיא, דעם גריכיש-סירישן קעניג, וועלכער 
האָט גוזר געווען די גזרת שמד אויף יידן, די חשמונאים האָבן אים באזיגט. חזרה 
(דערנאָך וי מען האָט אים באזיגט) האָבן זי (די ייד) זײ (די לעכער) צוריק פאר- 
צוימט, און מען האָט גחר געווען (די חכמים האָבן איינגעפירט) דרייצן בוקונגן (הש- 
תחויות) קייגן זיי, ווען איינער איז צוגעקומען צו דעם אָרט וואו עס איז געווען אזא 
אויפגעבראָכן לאָך האָט ער זיך געבוקט אין דאנק צו גאָט װאָס ער האָט באפרייט 
די יידן פון די מלכי יון. אין דער צייכנונג פון ,.תוספות יום טוב" זענען פאראן די 
ערטער. לפנים, ויטער אינויניק פון אים (פון דעס סורג) איז געווען דער חיל, צען . 
איילן. חיל (לייען מיט א ציירה אונטער דער ,ח") איז געווען א ליידיקער פּלאץ צווישן 
סורג און דער עזרה-מייער זע אות .ה". ושתים עשרה, און עס זענען דאָרם געוען 
צוועלף טרעפ. פיר איילן פון דעם חיל זענען געווען גלייכער באָדן, ניט בארגיג. אָבער 
נאָך די 4 איילן זענען געווען 6 איילן בארג-ארויף ביז צו דער עזרה-מויער. אויף 
די דאָזיקע 6 איילן האָט מען געמאכט 12 טרעפּ, כדי ארויפצוגיין פון דאָרט צו דער 
עזרה. רום המעלה, די הױך פון יעדן טרעפ איז געווען א האלב אייל, און זיין ברייט 
שלחה, די ברייט פון א טרעפ) איז געווען א האלב אייל. אזוי װי עס זענען געווען 12 
טרעפּ, איז עס צוזאמען (12 האלבע איילן) 6 איילן. כל המעלות, אלע טרעפ וועלכע . 
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חֲצִי אִמָּה. כָּל הַמַּעֵלוֹת שֶׁהָיוּ שָׁם, 
רוּם מַעֲלֶה חֲצִי אַמֶּה וְשָׁלחָהּ חֲצִ 
אַמּה, חוּץ מִשָׁל אוּלָם, כָּס הַפִּתְחִי 
וְהַשְׁערִים שֶׁהְיוּ שָׁם, גִכְהֶן עֲשְׂרִים 
אַמָּה וְרִחבֶּן עֲשֶר אַפּוֹת, חוץ מִשָל 
אוּלָם. כָּל הַפְּתָחִים שָׁהָיוּ שָׁם הָי 


לְהֶם דְּלָתוֹת, חוץ מִשֶּׁל אוּלֶם, כָּל 


מידות ב 


תעז 
שְׁקוּמוֹת, חוץ מִשָׁעַר טְדִי, שֶׁהָיו 
שׁם שְׁתִּי אֲבְנִים מִטּוֹת זו עַל גִַּ 
ו. כָּל הַשֶׁערִים שֶׁהָיוּ שָׁם נִשְׁתּנּ 
לְִיוֹת שָׁל זָהָב, חוּץ מִשַׁער נקְּנוֹה 
מִפְּנֵי שַַׁעֲשֶׂה בָהָן נָם, וְיֵשׁ אוֹמְרִים, 
מִפְּנֵי שִׁנְחִשְׁתְּן מִצְהִיב! ף כָּל 
ַכְּתָלִים שָׁהָיוּ שָׁם הָיוּגְבוֹהִים, חיץ 





הַשְׁעְרִים שָׁהְיוּ שָׁם הָיוּ לָהֶם| מִכּוֹתָל הַמִּוְרְחִי. שָׁמַכֹּמֵן חֲשׁוֹרֵף אֶת 
זענען געווען דאָרט (אין בית המקדש פלאץ) איז די הויך פון א טרעפ געוען א 
האלב אייל, און זיין ברייט (שלחה, די ברייט פון א טרעפ) איז געווען א האלב אייל, 
א חוץ (די טרעפ) פון אולס (פון דער פאָר-האליע פון בית המקדש). וועגן די טרעפּ 
וועלכע האָבן ארויפגעפירט צום אולט זע אות ,,מ"ז". װי די משנה װעט לערנען ווייי 
טער פּרק ג' משנה ו' איז די ברייט פון טייל אולם-טרעפּ געווען אן אייל, און פון 
טייל נאָך מער. כל הפּתחים, אלע טירן און טויערן (שערים) וועלכע זענען געווען דאָרט 
(אין בית המקדש-פלאץ) איז זייער הויך געווען צוואנציק איילן און זייער ברייט צען 
איילן, א חוץ פון אולם. דער אריינגאנג צום אולם (זע אות ,,מ"ח") איז געווען הויך 
0 איילן און ברייט 20 איילן. כל הפתחים, אלע אריינגאנגן וועלכע זענען געווען 
דאָרט האָבן געהאט טירן, א חוץ (דער אריינגאנג) פון אולס. כל השערים, 
אלע טױערן, װאָס זענען געווען דאָרט (אין בית המקדש-פלאץ) האָבן געהאט אָבער 
שטידלעך (שקופות). מיט ,, שקופות", פון װאָרט , משקוף" (שמות י"ב), מיינט מען 
זאָס אָבערישטידל; דער טויער איז באשטאנען פון צוויי זייטיקע ווענטלעך (ביי" 
שטידלעך, אין לשון קודש ,,מזוזות") און איבער די ווענטלעך אַזױ וי אַ דעכל, דאָס 
אָבער-שטידל, דער ,,משקוף", אזוי װי א ,ח". אן אויסנאם איז געווען דער מדי- 
טױער. (אין דער צפוזייט פון הר-הבית מױער) װאָס דאָרט זענען געווען צויי 
שטיינער אָנגעלענט איינער אויף דעם אנדערן. אין טדי-טויער (זע אות ,ג" אין דער 
רשימה) איז אין דער הויך ניט געווען קיין אָבער-:שטידל, נאָר די זייטיקע שטיינערנע 
ווענט זענען געגאנגן ארויף קרום, אזוי אז אין דער הויך האָבן זיי זיך אָנגעשלאָסן 
איינע מיט דער אַנדערער. כל השערים, אַלע טױערן, וועלכע זענען געווען דאָרט (אין 
בית המקדש-פלאץ) האָט מען איבערגעאנדערשט אױף גאָלד. וװען די יידן זענען 
צוריקגעקומען פון גלות בבל און געבויט דאָס בית המקדש זענען זיי געווען אָרעם. 
אָבער שפּעטער ווען זיי זענען געװאָרן רייך, האָבן זיי אלע טויערן אין בית:המקדש 
באדעקט מיט גאָלד. חוץ, אן אויסנאם איז געווען דער ניקנור-טויער (וועלכער איז 
געבליבן פון קופער, און מען האָט אים ניט באדעקט מיט גאָלד), ווייל עס איז מיט 
זיי (מיט די צוױיי טירן פון דאָזיקן טוער) געשען א נס. וועגן ניקנור טויער אין דער 
מזרח-זייט פון דער מויער פון דער עזרת ישראל (זע אות ,יא") און דעם נס װאָס 
איז געשען מיט אים, זע פריער פּרק א' משנה ד'. צוליב דעם נס האָט מען איבער- 
געלאָזט דעם ניקנור טויער אזוי וי ער איז געווען. ויש אומרים, און טייל (חכמים- 
זאָגף אז (דאריבער האָט מען די טירן פון ניקנור-טױער נישט באדעקט מיט גאָלד) 
ווייל זייער קופּער האָט געגלאנצט (מצהיב). זייער קופּער איז געווען גלאנציק אזוי וי 
גאָלד, און מען האָט דאריבער זיי ניט געדארפן באגילדן, 

ד. כל הכתלים, אַלע ווענט וועלכע זענען געווען דאָרט (אין אלע בנינים פון 
בית-המקדש-פּלאץ און פון הר הבית) זענען געווען הויכע. מחמת דער לאָך פון די טירן 
אין זיי זענען געווען הויך (װוי די משנה האָט געלערנט פריער) 20 איילן, און איבער 
די טירן איז דאָך געווען הויך באבויט, אזוי אז יעדע וואנט איז געווען זייער הויך. 
חוץ, א חוץ פון דער מזרח-וואנט (פון דער הר-הבית-מויער, זי איז געווען נידריקער), 


מידות ב | תעח 
אַמָּה, וְלֹא הָיוּ מְקוֹרוֹת, וְכֹךְ הֶם 
עַתִידִים לִהְיוֹת שֶׁנּאָמַר ניוֹצִיאֵנִי 


28 
הַפֶּרֶה עוֹמֵד בְּוֹאשׁ הַר הַמִּשְׁחָה, | 
ּמִתְכּ וְרוֹאָה בְפִתְחוֹ שָׁל הֵיכְלן 


בִּשֶׁעת הַזִיִת הדָּם: ה עֲזָרֶת הַנָּשִׁים 
היְתָה אוֹרֶךְּ מֵאֶה וּשְׁלֹשִׁים וְחְמֵשׁ 


עַל רוֹחַב מֵאֶה וּשְׁלֹשִׁים וְחָמֶשׁ, 


ואַרבַּע לְשָׁכוֹת הָיּ בְּאַרבַּ 
מִקְצוּעוֹתֶיהָ שֶׁל אַרְבּעים אַרְבְּעִים 





אָל הָהָצֵר הַחִיצוֹנָה, וַיַעכיְנִי אֶל 
אַרבַּעת מִקצוָעי הָחָצֵר, וְרִנָּה חָצֶר 
בְּמַקְצע הֶחָצֵר, חָצֶר בְּמָקְצע הֶחָצַר, 
בְּאַרְבַּעַת מִקְצעֹת הֶחָצַר חֲצָרוֹת 
קְטְרוֹת. וְאֵין קִטְרוֹת אֶלָא שאֵינָ 


ווייל דער כהן; װאָס האָט פארברענט די (רויטע) קו (די פּרה אדומה, װאָס מען האָט 
פארברענט אויפן הר הזיתים, דעם בארג צו מזרח- זייט פון ירושלים) איז געשטאנען 
אויפן שפיץ פון הר הזיתיס (פון הר המשחה) און ער האָט געקוקט גלייך (מתכוין, 
גלייך געקוקט צום בית המקדש צו און ער האָט געזען זיין בליק איז אריין אין דער 
טיר פון היכל בשעת (דער כהן האָט געשפריצט (אויפן הר הזיתים) דאָס בלוט פון 
דער רױיטער קו). די רויטע קו (די פּרה אדומה) האָט מען געשאָכטן און געשפּריצט 
איר בלוט און זי פארברענט אויפן הר הזיתים, דעם בארג צו מזרח פון ירושלים 
(האָט אויך געהייסן הר המשחה, וי מיר האָבן דערקלערט פריער פּרק א' משנה 
ג') די תורה זאָגט (במדבר י"ט) ,והזה אל נכח אהל מועד", און דערפון לערנט מען 
אז ווען דער כהן שפּריצט דאָס בלוט דארף ער זען די טיר פון היכל (זע אות ,,נ"ב"), 
ער האָט דאריבער אויפן הר הזיתים געקוקט צום בית המקדש צו, און אזוי וי די 
טויערן און די מויערן ארום בית המקדש אין מזרח-זייט זענען געווען פּונקט איינער 
קייגן אנדערן, האָט דער כהן געקאָנט זען די היכל-טיר. אָבער אויב די מזרח"וואנט 
װאָלט געווען זייער הויך, װאָלט זי פארשטעלט און דער כהן װאָלט ניט געקאָנט 
זען, מחמת די ערד אין דער עזרה איז געגאנגן בארג-ארויף, און די שװעל פון 
דער היכל-טיר איז געווען העכער מיט 22 איילן פון דער ערד ביי דער מויער פון 
הר הבית, דאריבער האָט מען געמאכט אז די מזרח"וואנט זאָל זיין ניט מער װי 20 
איילן הויך, און דער כהן װעט דורך די איבריקע 2 איילן קאָנען זען די היכל-טיר. 

ה עזרת נשים, די עזרת-נשים (דער טײל פון דער עזרה, וואו פרױען זענען 
אריינגעקומען) איז געווען לאנג הונדערט און פינף און דרייסיק (איי"ל) אױף דער 
ברייט זי איז געווען ברייט) הונדערט און פינף און דרייסיק (איילן). זע אין דער 
| רשימה אות ,ו". אויף דער צייכנונג איז ניט די עזרתינשים קוואדראט, װי זי האָט 
געדארפן זיין, און מיר האָבן געשריבן וועגן דעם אין דער הקדמה צו דער רשימה, 
אז די צייכנונג האָט דעם חסרון, װאָס זי איז ניט פּראָפּאָרציאָנעל, און דער תוספות 
.יום טוב" (וועלכער האָט צונויפגעשטעלט די צייכנונג) האָט אליין אָנגעװיזן דארויף, 
וארבע לשכות, און פיר קאמערן (האליעס, צימערן, לשכות) זענען געווען אין אירע 
(דער עזרת נששימ'ס) פיר ווינקלן, צו פירציק איילן (די לענג) אויף פירציק איילן (די 
ברייט). יעדע לשכה האָט געהאלטן 40 איילן אויף 40 איילן. די משנה װעט ווייטער 
געבן װאָס די 4 לשכות זענען געווען און דאָרט װעלן מיר אָנגעבן די אותיות אין 
דער רשימה. ולא היו, און זיי (די לשכות, די קאמערן) זענען ניט געווען באדעקט מיט 
סופיטן. אין דער הויך איבער זיי איז ניט געווען קיין סופיט, נאָר אפן. וכך, און אזוי 
וועלן זיי אויך זיין, ווארום עס ווערט געזאָגט (יחזקאל מ"ת ,ווציאני אל החצר החי" 
צונה ויעבירני אל ארבעת מקצועי החצר, והנה חצר במקצוע החצר, חצר במקצוע 
החצר, בארבעת מקצעות החצר חצרות קטורות, און ער האָט מיך ארויסגעפירט אין 
אויסערליכן הויף (פון בית המקדש) און ער האָט מיך צוגעפירט צו די פיר וינקלן 
פון הוף, און א הוף איז פאראן אין דעם ווינקל פון הויף, א הויף אין דעם ווינקל 
פון הויף, אין די פיר ווינקלן פון הויף, הויפן רויכערדיקע (,קטורות"); און ,קטו" 
רות" איז ניט אנדערש װי ניט באדעקטע מיט סופיטן (אינן מקורות). דאָס הייסט 
אויב מען קאָכט אין אזא קאמער גייט ארויס דער רויך אין דער הויך אין דרויסן 


פא | מידות ב תעט 
מְקוֹרוֹת. וּמָה הְָיוּ מְשַׁמְּשׁוֹת'ן פְּסוּל מֶעל גַבִּי הַמְִּכָּחַ. צְפוֹנִית 
דְּרוֹמִית מִוְְחִית, הִיא הָיְתָה לִשְׁכַּת | מַטַרְבִית, הִיא הָיְחֶה לִשְׁכַּת 
הַנירִים, שֶׁשֶׁם הִירִים מְכַשְׁלִי | מִצוֹרָעִים. מְערְבִית דְּרוֹמִית, אָמַר 
אֶת ליק ּמנלחִין אֶת שער רכ' ארפ יעב שׁרתִימָה 
וָשׁלחִים פּחַת סדוד. מוחית |מם הו ונ ןש הי היאר 
סנה היאהחָה לכה קעציף ְראת לּת יַח 
שָׁשֶׁט הַכֹּהֲנִים בַּעלֵי מוּמִין מַתְליעִים | הָיחָה בָרִאשֹׁנָה,והקִיפוּהָכְּצוּצְטְרָה, 
הָעֵצִים, וְכֶל עֵץ שָׁנִּמְצא בוֹ תוֹלעֵת | שְׁהַנָשִׁים רואות מִלְּמַעלְן וְהָאֲנָשִׁים 





אַרױס, יחזקאל האָט נביאות געזאָגט װי אזוי דאָס בית המקדש לעתיד (ווען משיח 
וועט קומען) װעט אויסזען, און דערפון לערנט די משנה אז אויך דאמאָלס װעלן די 
דאָזיקע 4 קאמערן ניט זיין באדעקט אין דער הויך. ומה, און צו-װאָס האָבן זיי גע- 
דינטל צו-װאָס האָט מען באנוצט די דאָזיקע 4 קאמערן? דרומית-מזרחית, די (קאמער 
אין) דרום-מזרח ("ווינקל) איז געווען די לשכת הנזירים (די קאמער פון די (נזירים)! 
װאָס דאָרט האָבן די נזירים (נאָכדעם װי עס האָבן זיך געענדיקט זייערע נזירות- 
טעג) געקאָכט (דאָס פלייש פון) זייערע קרבנות-שלמים און האָבן זיך אָפּגעשוירן 
זייערע האָר און האָבן (די האָר) געשיקט (פארברענט) אונטער דעם קעסל (אין וועלכן 
די שׂלמיס-פלייש האָט זיך געקאָכט). וועגן דער ,,לשכת הנזירים" זע אין דער רשימה 
אות ,,ז",. מזרחית-צפונית;, די (קאמער אין) מזרח-צפון (ווינקל) איז געווען די , לשכת 
-העציס* (האָלץ-קאָמער), װאָס דאָרט האָי! כהנים בעלי מומין (וועלכע האָבן געהאט 
אַ פעלער או זיי האָבן ניט געטאָרט טאָן קיין אנדערע עבודה) ארויסגעקליבן די 
ווערעמדיקע העלצער, און יעדעס האָלץ װאָס איז געווען ווערעמדיק איז געווען פסול 
(מען האָט עס ניט געטאָרט באנוצן צום ברענען דערמיט) אויפן מזבח. וועגען דער 
דאָזיקער לשכת העצים זע אין דער רשימה אות ,ח". , מתלעין" איז פון װאָרט 
|/,תולעת", א װאָרם, און אין דער ,,פיעל"-פארם (װי ,,משרש" ארויסרייסן מיטן 
װאָרצל איז פון ,,שורש?, װאָרצל) איז עס דער טייטש ארויסנעמען די ווערעמדיקע 
העלצער. אין טייל משניות איז די גירסא ,,מתליעין". צפונית-מערבית, די (קאמער 
אין) צפון-מערב ווינק?) איז געווען די לשכת המצורעים (די קאמער פון די מצור- 
עיס): זע אות ,,ט". דאָרט האָבן די אויסגעהיילטע מצורעים זיך טובל געווען אין אכטן 
טאָג פון זינט זיי זענען ריין געװאָרן כדי זיי זאָלן קענען אַרײנשטעקן זייערע פינגער 
אין דער עזרת-ישראל, כדי מען זאָל זיי באשמירן מיט בלוט און מיט איל, 
מערבית דרומית,. די (קאמער אין) מערב-דרום װווינק), -- האָט ר' אליזער בן יעקב 
געזאָגט, איך האָב פארגעסן, צו װאָס זי האָט געדינט; אבא שאול זאָגט, אז דאָרט 

האָט מען געגעבן (געהאלטן) וויין און אייל. זי האָט געהייסן , לשכת בית עומנים" 
(די קאמער פון הויז פון איילן). דאָרט האָט מען געהאלטן די וויינען און איילן װאָס 
- מען האָט געדארפן צו די מנחות און נסכים אויפן מזבח. זע אין דער רשימה אות ,,י", 
וחלקה, און זי (די עזרת נשים) איז געווען גליאטיק (חלקה) צוערשט, און (דערנאָך) 
- האָט מען זי ארומגערינגלט מיט א באלקאָן (כצוצרה). אין די ערשטע צייטן איז די 
מויער פון דער עזרת נשים אינװייניק געווען גליאט (חלקה), עס האָט גאָרניט ארויס- 
געשטעקט פון די וענט, נאָר דערנאָך האָט מען געמאכט ארום די ווענט א באלקאן 
(כצוצרה), אויף וועלכן די פרויען זאָלן שטיין אין דער צייט ווען מען האָט אים סוכות 
זיך געפרייט מיט דער ,,שמחת בית השואבה" (שעפּן וואסער צום גיסן אויפן מובח 
ניסוך המים) און מען האָט די שמחה געמאכט אין דער עזרת נשים, װי מיר לערנען 
אין סוכה פּרק ה' משנה ב'. שהנשים, ווארום (דאָרט אויף די באלקאַנען זענען גע- 
| שטאנען די פרויען און) די פרויען האָבן זיך צוגעקוקט צו דער שמחה פון דער הויך. 
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מִלְמֵטֶּן, כְּדי שָׁלֹּא יְהוּ מֶערְבִין. 


וַחֲמֵשׁ עֲשְׂרָה מעלות עוֹלות מִתּוֹכָהּ 


*ני 


לעֲזָרֶת יִשְׂראֵל, כִּנְגֶר חֲמֵשׁ עֲשְׂרה 
מעֲלוֹת שָׁכִתְהָלִים שַׁעֲלֵיהֶן הו 
אוֹמְרִים כַּשִׁיר, לא הָיוּ טְרוּטוֹתי 
אלא מִקֹּפוֹת כַּחֲצִי נוֹרָן עַנוּלָה; 


וּ וּלְשָכוֹת הָיוּ תַּחַת עֲזְרַת יִשְׂראֵל, 


מידות ב 


| תפ 
ּמְצִלְתַּיִם וְכָל כְּלֵי שִׁיר. עֲזְרֶת 
יִשְׂוָאֵל הָיתֶה אוֹרָךְ מֵאֶה אִמָּה 
וּשְׁלֹשִׁים וְחָמֵשׁ על ווֹחַב אַחַת 


עֲשָׂרה. וָכֵן עֲזָרֶת כֹּהֲנִים הָיְתָה אוֹרְך 
מָאָה וּשָׁלשִׁים וְחָמֵשׁ על רוֹחַכ אַחַת 
עֶשְׂרֵה. וְרִאשֵׁי פִסְפֶּסִין מַבְדִּילִין בי 
עֲיַת יִשָׂאֵל לבה כֹּהֲנִים, רַבִּ 


שׂשֶׁם |אֲליעזֶר בֶּן יעב אוֹמֵר, מַעֲלָה 
וּנְכָלִים | הָיְתָה, וּנְכוהָה אַמֶּה, וְהַדּּכֶן נתּן 


וּפְתוּחוֹת לְעֲוְרַת הַנָּשִׁים 
הַלְיִם נוֹתְנִים כַּנּוֹרוֹת 


|און די מענער (זענען געשטאנען אונטן או) האָבן זיך צוגעקוקט אונטן כדי זיי (די 
מענער און די פרויען) זאָלן ניט זיין אויסגעמישט. דאָס איז געווען צוליב צניעוֹת. 
אזוי טייטשט רשי אין דער גמרא סוכה כ"א די דאָזיקע משנה. אָבער דער רמבם 
טייטשט, אז מיט ,.חלקה", גליאטיק, מיינט מען אז די עזרת נשים איז געווען אָפן 
אָן א מויער ארום; , כצוצרה" טייטשט אויך דער רמנם א ,,באלקאָן" ארום און ארום, 
אין טייל גירסאות איז פאראן ,כצוצטרה", און דאָס איז דאָס גריכישע װאָרט 
.עקסאסטרא", א באלקאן, א גאלעריע אין דער הויך (און דערפון איז אויך דאָס 
װאָרט ,,גזוזטרא"). וזמש עשרה( און פופצן טרעפּ זענען ארויפגעגאנגן פון איר (פון 
דער עזרת נשים) צו דער עזרת ישראל, אנטקייגן די פופצן מעלות (שיר המעלות) 
װאָס זיינען פאראן אין תהלים (פון קאפיטל ק"כ ביז קאפיטל קל"ז), װאָס אױף זי 
(אויף די דאָזיקע פופצן טרעפ זענען געשטאנען) די לױים און האָבן געזאָגט (געזינגן) 
שירה. די עזרת ישראל (די עזרה אין וועלכער ישראל-מאנספּערזאָנען זענען ארייג" 
געקומען) איז געווען העכער פון דער עזרת גשים, און מען האָט געדארפן ארויפגיין 
אהין אויף 15 טרעפּ. זע אין דער רשימה אות ,,י*א", אויף די דאָזיקע 15 טרעפּ זענען 
די לויים געשטאנען סוכות ביי דער שמחת בית השואבה און האָבן געזינגען שירה. אויף 
יעדן טרעפּ האָט מען געזינגן איינעם פון די 15 שיר-המעלות-קאפּיטלעך פון תהלים. 
לא היו, זי (די טרעפ) זענען ניט געווען גלייכע (טרוטות) נאָר קיילעכיקע, װי א 
האלב-קיילעכיקע שייער (זצי גורן עגולה) וי א קיילעכיגער האלב-ראָד. 

ו! ולשכות, און עס זענען געווען (צוויי) קאמערן (לשכות) אונטער (דער ערד 
פון) דער עזרת ישראל, און זי (די קאמערן זענען געוּען אפן צו דער עזרת נשים 
זיערע טירן זענען ארויסגעגאנגן אין דער עזרת נשים אריין), װאָס דאָרט (אין די 
דאָזיקע קאמערן) האָבן די לויים טועלכע האָבן געזינגן שירה אין בית המקדש) ארייג- 
געלייגט (געהאלטן) די פידלן (כנורות און די הארפעס (נבלים) און די טאצן אינס- 
טרומענטן (מצלתיס) און אַלע (אנדערע) מחיק-כליס. די דאָזיקע צוויי קאמערן זענען 
געווען איינע רעכטס און איינע לינקס; און זע וועגן זיי אין דער רשימה און צייכנונג 
אות ,יד". -- עזרת ישׂראל, די עזרת ישראל איז געווען הונדערט און פינף און דריי" 
סיק איילן לאנג און עלף איילן ברייט. פון צפון ביז דרום האָט זי געהאלטן 135 איילן; 
און פון מזרח ביז מערב האָט זי געהאלטן עלף איילן. זע אין דער רשימה און דער 
צייכנונג אות ,,ט"ו". וכן, און אזוי איז אויך די עזרת כהנים (די עזרה, וואוהין נור די 
כהנים זענען געוױינטליך אריינגעקומען) געווען הונדערט און פינף און דרייסיק 
לאנג און עלף איילן ברייט, שפּיצן פון בעלקעס (ראשי פּספסין) האָבן אָפּגעטײלט 
צווישן דער עזרת ישראל און דעם עזרת כהנים. װועגן דער עזרת כהנים זע אין דער 
רשימה און צייכנונג אות י"ז. די עזרת כהנים האָט זיך געצויגן ביז צום מזבח. וועגן 
.ראשי פספסין" זע פריער פּרק א' משנה ו'. ר' אליעזר בן יעקב זאָגט, אז א טרעפּ 
איז געווען דאָרט הויך אן אייָל. אויף דער גאנצער זייט פון צפֿון ביז דרום האָט אָפּ" 
געטײלט די עזרת כהנים פון דער עזרת ישראל א טרעפּ װאָס איז געווען הויך אן 
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חֲצִי אַמָּה, נַמָצֵאת עֲזִית הַכֹּהֲנִים 
נָכוֹהּ מַעֲזָרַת יִשְׂרְאֵל שְׁתִּי אַמּוֹת 
ּמָחְצָה. כֶּל הָעַזְרָה הָיְתֶה אוֹרֶךְ 


מֵאָה וּשְׁמוֹנִים וְשָׁבַע על רוֹחַב. 


מֵאֶה וּשְלֹשׁיםוְחָמֵשׁ. ולש עֶשְׂר 


מידות ב 


עֲלֶיהָ, וּבָהּ שָׁלשׁ מַעֲלוֹת שָׁל חֲצִי 





תפא 
הִשְׁתַּחֲויוֹת הָיוּ שָׁם. אַבָּא יוֹסִי בּ 
הָנָן אוֹמֵר כְּנָגֵד שִׁלשׁ עֲשְׂרֵה 
שְׁערִים. דְּרוֹמִיִם סְמוּכִים לַמַּעֲרֶב, 
שׁעֹר הָעֲלִיון, שער הַרְּלָקי שער 
הַבְּכוֹרוֹת, שַׁער הַמַּיִם. וְלָמָּה נִקרָא 


ה | שְׁמוֹ שַׁער הַמַּיִם! שָׁבּוֹ מִכְנִיסִין 


אייל. והדוכן, און אויף אים (אויף דעס טרעפ) איז געווען דער דוכן (א הױך אָרט) 
און אין אים (אין דעם דוכן) זענען געווען דריי טרעפּ צו האלב אייל יעדער (טרעפ 
פון דוכן). אויף דעם דאָזיקן דוכן זענען געשטאנען די לויים און געזינגען שירה. עס 
קומט דאריבער אויס אז כדי ארויפצוקומען פון דער עזרת ישראל ארויף צו דער 
עזרת כהנים האָט מען געדארפן ארויפגיין די אייל פון טרעפּ און דערנאָך די אנדער" 
האלבן איילן פון די דוכן-טרעפּ. נמצא, קומט אויס, אז די (ערד פון דער) עזרת כהנים 
איז געווען העכער פון דער (ערד פון דער) עזרת ישראל מיט צויי און א האלבן אייל, 
וועגן דעם טרעפּ און דעם דוכן מיט זיינע דריי טרעפּ זע אין דער רשימה און אין 
דער צייכנונג אות ,,ט"ז". -- כל העזרה, די גאנצע עזרה (דער גאנצער בית המקדשש 
הויף) איז געווען הונדערט און זיבן און אכציק אײילן לאנג און הונדערט און פינף 
און דרייסיק איילן ברייט. מיט ,כל העזרה", ,, דער גאנצער עזרה", מיינט מען דעם 
גאנצן בית המקדש הויף, װאָס נעמט אריין די עזרת ישראל און די עזרת כהנים 
און דעם פּלאץ וואו דער מזבח איז געשטאנען ביז צום אולם, און דעם אולם און דעם 
היכל און דעם קודש הקדשים, ביז צו דער מערב:מויער 11 איילן הינטער דעם 
קודש הקדשים. דאָס איז אויף דער צייכנונג פון אות ,יא" ביז אות ,,סח". דאָס איז 
געווען פון מזרח ביז מערב 187 איילן לאנג און פון צפון ביז דרום 125 איילן ברייט. 
דאָס איז געווען דאָס הייליקע אָרט לויט דעם דין פון דער תורה און װער עס איז 
אריינגעגאנגן אהין ווען ער איז טמא איז אים געקומען כרת, און אויב ער האָט עס 
געטאָן בשוגג (ניט װויסנדיק) האָט ער געדארפן ברענגן א קרבן חטאת. די עזרת נשים 
איז אין דעם גיט אריינגערעכנט. ושלש עשרה, און דרייצן בוקונגן (השתחויות) זענען 
דאָרט געווען. מען האָט זיך געבוקט דאָרט אין 13 ערטער, ווען מען איז ארומגעגאנגן 
די עזרה. מיט ,,בוקן", השתחויה, מיינט מען פאלן אויף דער ערד, אויסגעצויגן אינ- 
גאנצן (בפישוט ידים ורגלים). װי די סתם משנה האָט געלערנט פריער פּרק א' משנה 
ד' זענען געווען זיבן טויערן אין דער עזרה, און דאריבער קאָן מען ניט זאָגן אז די 
3 בוקונגן זענען געווען קייגן די טױערן, נאָר מען מוז זאָגן אזוי װי די משנה 
האָט געזאָגט פריער אין משנה ג' אז די דרייצן בוקונגן זענען געווען קייגן די דרייצן 
אויפגעבראָכענע לעכער אין סורג; זע דאָרט. אבא יוסי בן חנן זאָגט (אז די דרייצן 
בוקונגן זענען געווען) קייגן די דרייצן טױערן װואָס זענען געווען אין דער עזרה) 
אבא יוסי האלט אז די צאָל טויערן איז געווען ניט זיבן נור דרייצן, און ער רעכנט 


זי דאָ אויס: שערים דרומיים, די דרום-טויערן (די טױערן אין דער דרום-מויער פון . 


דער עזרה) נאָנט צו מערב זענען געווען דער שער העליון (דער אויבערשטער טױער), 
דער שער הדלק (דער ברען-האלץ-טויער), דער שער הבכורות (דער טױער פון די 
בהמות בכורות), דער שער המים, (דער וואסער-טויער). דאָס זענען געווען 4 טויערן 
אין דרום-זייט. דער , שער העליון? איז אין אונזער רשימה און דער צייכנונג ניט 
פאראן, ווייל די חכמים זאָגן ניט אז דאָרט, אין דרום-זייט ניט ווייט פון מערב, איז 
געווען אַזאַ טויער. דער ,שער הדלק", דער טויער דורך וועלכן מען האָט אריינגע- 
פירט דאָס האָלץ צום ברענען אויפן מזבחי איז אות ,,מב". דער שער הבכורות (דורך 
וועלכן מען האָט אריינגעפירט די בהמות בכורות צום שעכטן אין דרום זייט) איז 
אות ,,מג". דער שער המים (דער וואסער-טויער) איז אות ,,מד". ולמה, און פארװואָס 
האָט מען אים גערופן שער המים (דער וואסער-טויער)? וייל דורך אים האָט מען 


282 מידות ביג תפב 
צְלוֹחִית שָׁל מַיִם שָׁל נִפּוּד בָּחָג. | וְלֶמֶּח נַקָרָא שְׁמוֹ שער יְכָנְיָהז שָׁבּו 
רַבִּי אליעוֶר בֶּן = אוֹמֵרי וב | יָצָא יְכָנְיָה בִּנְלוֹתוֹ, שָׁנַּמִדָח. שַׁער 
הַמַּיִם מְפַכִּים, וַעַתִירִין לִהְיוֹת יוֹצְאִין 0 0 ן 

מִתַּחַת מִפְֵּןהַבַּיִת לעמ ַּצָפוֹן נִקָּנוֹר, וּשְׁנָי פִשְׁפִּשִׁים היוּ לֹ אֶחֶר 
סְמוּכִים לַמַּעֲרֶב, שַׁעַר יכָנְיָה, שַׁעַר מִימִינוֹ וְאֶחָד משְׁׂמאלו. וּשְַׁיִם 
הַקִּרבָּ שער הַנָּשִׁים. שַׁער הֲשִׁיר. |בְּמַעֲרָב. לא הָיָה לָהֶם שֵׁם:. 





אַריינגעפירט די קרוג (צלוחית) מיט וואסער צו ניסוך המים (צו גיסן וואסער אויפן. 
מזבח) אים סוכות (בחג). וועגן דער פייערליכקייט פון ניסוך המים זע סוכה פּרק ה' 
משנות אי, ב' און ג'י. רי' אליעזר בן יעקב זאָגט, און אין איס (אין דאָזיקן טױער). 


קוועלט-ארויס וואסער (המים מפכים, פליסט ארויס דאָס וואסער), און דאָס (וואסער) - 


וועט ארויספליסן פון אונטער דער שוועל פון בית המקדש. די דאָזיקע משנה איז ניט . 
קלאָר, דער .תפארת ישראל" מיינט, אז דאָס איז דער וואסער-"קאנאל װאָס גייט 
אדורך די עזרה. זע אין אונזער פּירוש שקלים פּרק וי משנה ג'. ולעומתן, און קייגן 
זיי (קייגן די פיר טױערן אין דרום) זענען געווען (פיר טױערן) אין צפון- ("מױער 
פון דער עזרה) נאָנט צו מערב: שער יכניה (דער יכניה-טױער), שער הקרבן (דערְ 
קרבן טױער), שער הנשים (דער פרויען-טױער), שער השיר (דער שירה-טױער. 
וועגן .שער יכניה" מיינט דער ,תפארת ישראל אז דאָס איז דאָסזעלבע װאָס דער 
שער הניצוץ, וועגן וועלכן מיר האָבן געלערנט פריער פּרק א' משנה ה', און איז 
אין דער רשימה און צייכנונג אות ,,מא",. די משנה װעט באלד ווייטער דערקלערן 
פארװאָס ער האָט געהייסן שער יכניה. דער ,.שער הקרבן", דורך וועלכן מען האָט 
אריינגעפירט די קדשי-קדשים-קרבנות צו שעכטְן אין צפון, איז אות /מ". דער . 
.שער הנשים", דורך וועלכן פרויען זענען אריינגעגאנגן צו שטיין דאביי ווען מען 
איז מקריב זייערע קרבנות, איז אין דער רשימה ניטאָ, װוייל די חכמים פון דער 
סתם משנה פריער פּרק א' משנה ה', זאָגן ניט אז עס איז געווען אזא טויער. שער 
השיר, דורך וועלכן מען האָט אריינגעבראכט די מוזיק-כלים צום זינגן שירה, זאָל 
זיין (אזוי מיינט דער ,,תפארת ישראל") דאָסזעלביקע װאָס דער /.שער בית המוקד" 
אין אות ל"ד (זע פריער פּרק א' משנה ה'). ולמה, און פארוואָס האָט ער געהייסן ,שער 
יכניה (דער טױער פון יכניה)? וייל דאָרט ארום איז (דער מלך) יכניה ארויסגע- 
גאנגן ווען ער איז געגאנגן אין גלות. דער סיפּור װי נבוכדנאצר דער מלך פון בבל 
האָט פארטריבן דעם מלך פון יהודה יכניה (ער הייסט אויך יהוכין) אין גלות קיין 
בבל איז פאראן אין מלכים ב', כ"ד. שבמזרח, (דער טױער) װאָס אין מזרח (מױער 
פון דער עזרה) איז דער שער ניקנור (דער ניקנור-טיער דאָס איז אין דער 
רשימה און אין דער צייכנונג אות יא. וועגן נאָמען שער ניקנור זע פריער פּרק 
א' משנה ד', ושני, און צוויי קליינע טירלעך (פשפשיס) זענען געווען אין איס (בייס 
שער ניקנור), איינער אין זיין רעכטער זייט און איינער אין זיין לינקער זייט.. 
דאָס איז געווען כדי מען זאָל קאָנען לייכטער אריינקומען און ארויסגיין פון דער עזרהי 
ושניס, און צוויי (טויערן) זענען געווען אין מערב (מױער פון דער עזרה, הינטער דעס 
קודש הקדשים), (און) זי האָבן ניט געהאט קיין נאָמען. אויך די דאָזיקע צוויי מערב" 
טזיערן זענען ניט פאראן אין דער רשימה און אין דער צייכנונג, ווייל די חכמים פון 
דער סתם משנה פריער פּרק א' משנה ד' האלטן ניט אז אין מערב זענען געװען 
אין דער עזרה טויערן. עס איז דאריבער ניט צו פארשטיין, װאָס דער .תפארת 
ישראל" וואונדערט זיך, פארװאָס אין דער צייכנונג זענען ניט פאראן די טױערףן 
דער טעם איז ווייל די צייכנונג איז געמאכט לויט די חכמים, װעֶלכע זאָגן, אז עס 
זענען געווען נור 7 טויערן אין דער עזרה און ניט 13 טויערן װי עס זאָגט אבא יוסי 
בן חנן. 
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א הַמְִּנֵּחַ הָיָה שְׁלֹשִׁים וּשְׁתַּיִם על שְׁלֹשִׁים וּשְׁתַּים. עָלָה אַמָּה 


פרק ג. 

א. המזבח, דער מזבח איז געווען צויי און דרייסיק (איילן לאנג) און צויי און 
דרייסיק (איילן ברייט). דער מזבח איז אין דער רשימה און אין דער צייכנונג אות 
;י"ח". כדי מען זאָל פארשטיין די ווייטערדיקע משנות װעלן מיר דאָ דערקלערן וי 
אַזױ דער מזבח איז געווען געבויט. די גמרא אין זבחים נ"ד זאָגט, אז ווען מען 
איז געגאנגן בויען דעם מזבח האָט מען גענומען 4 ברעטער, װאָס יעדער פון זיי איז 
געווען לאנג 2 איילן און ברייט איין אייל, און מען האָט מיט די ברעטער ארומגע- 
צוימט אין דער עזרה א פיר'עקיגן פּלאץ פון 32 איילן די לענג און 32 איילן 
די ברייט. די ברעטער זענען געשטאנען מיט זייער ברייט אין דער הויך, אזוי 
אז עס איז געװאָרן א פאָרם פון 32 איילן די לענג אויף 32 איילן די ברייט און איין 
אייל די הויך. אין דער דאָזיקער פארם האָט מען ארײינגעטאָן ביז פול, די איין אייל 
הויך, שטיינער און באגאָסן מיט קאלך און סמאָלע און אזא סאָרט בליי (,,קוניא") און 
דאָס איז געװאָרן פארהארטעוועט. דאָס האָט געהייסן דער יסוד, דער פונדאמענט 
פון מזבח. אָבער מען האָט ניט אריינגעטאָן דאָס אלץ אין די גאנצע 32 איילן אויף די 
גאנצע 232 איילן, ווייל דעם דרום-מזרח-ווינקל האָט מען געלאָזט ליידיק. מען האָט ‏ 
דאָרט אוועקגעלייגט אין דעם ווינקל קלעצער אן אייל די ברייט: כדי אז ווען מען 
ועט דערנאָך צונעמען די קלעצער זאָל דאָרט זיין ליידיק. דאָס הייסט, אז דער דרום- 
מזרח-ווינקל פון מזבח האָט ניט געהאט קיין פונדאמענט, קיין ,,יסוד". די מפרשים 
זענען מחולק וועגן דעם װאָס מען מיינט מיטן דאָזיקן , דרום-מזרח-ווינקל". טייל 
האלטן, אז אויף דער גאנצער לענג פון מזרח האָט געפעלט 31 איילן יסוד, און אויף 
דער גאנצער לענג פון דרום האָט געפעלט 31 איילן יסוד; און טייל מפרשים האלטן, 
אז עס האָט גור געפעלט יסוד איין אייל אין מזרח און איין אייל אין דרום, דאָס 
הייסט בלויז ממש דער אייל פון דרום-מזרח"ווינקל. סיי װוי, מען האָט דערנאָך 
אוועקגענומען די 4 ברעטער, און עס איז געבליבן שטיין דער פונדאמענט וועלכער 
איז געווען הויך איין אייל, און אין דער מערב-לענג 22 איילן און אין צפון 22 איילן, 
און אין מזרח נור איין אייל (אָדער לוט די אנדערע מפרשים 231 איילן) און אין 
דרום איין אייל (אָדער לויט די אנדערע מפרשים 31 איילן). אויף דעם דאָזיקן יסוד, 
האָט מעֶן אוועקגעשטעלט אריינגערוקט װוידער פון 4 ברעטער א פאָרם, וועלכע איז 
געווען נור 30 איילן די לענג אויף 30 איילן די ברייט, און 5 איילן די הויך, און מען 
האָט װוידער אריינגעטאָן די שטיינער און דעם קאלך און די סמאָלע און דעם בליי, 
ביז עס איז אלץ פארהארטעוועט געװאָרן. און ווען מען האָט אוועקגענומען די ברע- 
טער איז אין דערמיט געבליבן שטיין דער מיטלסטער טייל פון מזבח, דער ,,סובב" 
(דער ארומרינגלער, ווייל ער איז געווען גלייך אין אלע זייטן), 30 איילן די לענג 
און 30 איילן די ברייט און 5 איילן די הויך. אויף דעם דאָזיקן מיטלסטן טייל פון 
מזבח האָט מען װווידער געמאכט מיט אַזאַ פאָרם דעם העכערן טייל פון מזבח, װועל- 
כער האָט געהאלטן נור 28 איילן די לענג און 28 איילן די ברייט און 3 איילן די הויך, 
אויף דעם דאָזיקן העכסטן טייל פון מזבח האָט מען אין די 4 ווינקלן ארויפגעבויט 
(אויך מיט א פאָרם מיט שטיינער און קאלך און סמאָלע און בליי) איין אייל די לענג 
און איין אייל די ברייט און איין אייל די הויך. עס קומט אויס אז דער מזבח איז 
געווען הויך 9 איילן (איין אייל ,,יסוד", 5 איילן ,,סובב", און דריי איילן ,-מזבח"). או 
אין די ווינקלן איז דער מזבח געווען הויך 10 איילן. איצט װעלן מיר לערנען די 
משנה כסדר. די משנה זאָגט, אז אונטן ביים יסוד איז דער מזבח געווען לאנג אין 
מערב-זייט 32 איילן, און ברייט אין צפון-זייט 32 איילן. עלה אמה, מען איז ארויף אין 
דער הויך איין אייל און מען איז אריין (כנס) איין אייל, דאָס איז דער יסוד. דאָס הייסט 
אז דער יסוד (דער פונדאמענט) איז געווען הויך איין אייל, און ער האָט ארויסגע- 
שטעקט איין אייל אין גאנצן מערב און גאנצן צפון און נור א טייל אין מזרח און א 
טייל אין דרום, ווייל באלד נאָך דעם דאָזיקן אייל האָט זיך דאָרט אָנגעהויבן דער 
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וְכָנַס אַמֶּה. זֶה הַיֵּסוֹה נִמְצָא 
שְׁלשִׁים על שְׁלשִים, עֲלָה חָמֵשׁ 
וְכֶנס אִמָּה. זֶה הַסּוֹכֵב. נִמְצָא 


עֶשׂרים וּשְׁמוֹנָה על עָשְׂרִים וּשְׁמוֹנָה, 
מְקוֹם הַקְּרָנוֹת אַמָּה מִזָּה וְאַמֶּה 
מִזָה נִמְצָא עֲשְׂרִים וְשֵׂשׁ על עשְׂרִים 
וְשֵׁשׁ. מְקוֹם הַפוּך רַגְלִי הַכֹּהֲנִים 


מידות ג 


תפד 
ְאַרְבַּע על עֲשָׂרים וְאַרְבַּע. מְקוֹם 
הַמַּעֲרְכָה. אָמַר רַבִּי יוֹמי מִתִּחֶּה 
לֹא הָיָה אֶלָא עֶשְׂרִים וּשְׁמוֹנָה עַל 
עָשׂרים וּשְׁמוֹנָה, כּוּנֵם וְעוֹלָה בְמִדָּה 

עַד שֶׁנִּמְצָא מְקוֹם הַמַּעֲרָנָה 
עֶשְׂרים על עֵשָׂרים, וּכְשָׁעלוּ בְנֵי 
הַגּוֹלָה. הוֹסִיפוּ עֵלָיו אַרְבַּע אַמּוֹת 





אַמָּה מִזֶה וְאַמָּה מִזָּה, נִמְצָא עֶשְׂרים | מִן הַדְּרוֹם וְאַרְבַּע אַמּוֹת מִן דַמַּעֵרֶב. 


בנין פון סובב: נמצא, קומט אױס, אז עס איז געבליבן (פאר דעם סובב פלאץ) 
דרייסיק (איילן) אויף דרייסיק (איילן). מחמת אויב פון די 32 איילן גייען אראָפּ פון 
ביידע זײַטן צו איין אייל, דאָס הייסט 2 איילן, בלייבן איבער 30 איילן. עלה, מען איז 
ארויף פינף איילן און מען איז אריין איין איי?, דאָס איז דער סובב. דאָס הייסט 
אז דער סובב איז געווען הויך 5 איילן, אָבער דער פּלאץ אויף אים צום גיין איז גע- 
ווען נור איין אייל אין יעדער זייט, ווייל אין דער מיט איז דאָך געווען אויפגעבויט 
8 איילן אויף 28 איילן דער אויבערשטער טייל פון מזבח. נמצא, קומט אויס (אז דער 
אויבערשטער טייל פון מזבח איז געווען) אכט און צוואנציק (איילן לאנג) און אכט 
און צוואנציק (איילן ברייט). די משנה זאָגט ניט דאָ אז ער איז געווען דריי איילן הויך. 
מקום הקרנות, די (צוגעבויטע ערטער איף) די (פיר) וינקלן (אין דער הױך 
אױף דעם מזבח) זענען געווען איין אייל פון דער זייט און איין אייל פון דער זייט, 
דאָס הייסט אויף יעדן ווינקל איז געווען אויפגעבויט איין אייל לאנג און איין אייל 
ברייט (און איין אייל הויך). נמצא, קומט אויס (אז ווען מען נעמט אראָפּ די צוויי איילן 
פון די צוויי ווינקלן אין יעדער זייט, בלייבט איבער אין דערמיט) זעקס און צװאָנציק 
איילן (די לענג) אויף זעקס און צוואנציק (איילן די ברייט). דעם פּלאץ צװישן די 
ווינקלן רעכנט ניט די משנה. מקום הילוך, דאָס אָרט וואו די כהנים זענען געגאנגן 
(אין דער הויך אױיפן מזבח) איז אן אייל פון דער זייט און אן אייל פון דער זייט 
(בלייבט איבער אין דערמיט) פיר און צוואנציק (איילן די לענג) אויף פיר און צוואנ- 
ציק (איילן די ברייט), דאָס אָרט פאר דער מערכה. מיט ,,מערכה" (פון ,.ערך", איינ- 
אָרדנען, איינלייגן) הייסט דאָס אָרט וואו מען האָט איינגעאָרדנט דאָס האָלץ און עס 
אָנגעצינדן און עס האָט געברענט פייער. עס זענען געֶווען אויף דעם ,,מקום המערכה", 
אויף די דאָזיקע 4 איילן לאנג און 24 איילן ברייט, עטליכע אזעלכע פייער-ערטער, 
עטליכע מערכות (װי עס לערנט די משנה אין יומא פּרק ד'י משנה ו'). אָמר, האָט ר' 
יוסי געזאָגט אז אין אָנהײב (אין דער צייט פון ערשטן בית המקדש פון שלמה המלך) 
איז (דער מזבח אונטן ביים יסוד) געווען ניט מער װוי אכט און צוואנציק (איילן אויף 
אכט און צוואנציק איילן, און מען האָט אריינגענומען און מען איז ארויף (כונס ועולה) 
אין דערזעלבער מאָס (איין אייל פאר דעם יסוד און איין אייל פאר דעם סובב, און 
איין אייל פאר יעדן ווינקל און איין אייל פאר די כהנים צו גיין, אין אראָפגעגאנגן 
פון יעדער זייט פיר איילן און פון ביידע זייטן אכט איילן) ביז דאָס אָרט פון מזבח 
(דער מקום המערכה) איז געווען צװאַנציק (איילן) אויף צוואנציק (איילן). דאָס הייסט, 
מען האָט געטאָן אלץ װי די משנה האָט פריער געלערנט, נאָר מיט דעם אונטער" 
שיד װאָס ביים יסוד האָט דער מזבח געהאלטן נור 28 אויף 28 איילן. וכשעלו, און ווען 
עס זענען אויפגעגאנגן (פון גלות בבל) די בני הגולה (די יידן פון גלות און זיי זענען 
געגאנגן בויען דאָס צווייטע בית המקדש) האָבן זיי צוגעגעבן צו אים (צום מזבח, זי 
האָבן איס פארגרעסערט אונטן ביים יסוד) פיר איילן אין דרוס זייט און פיר איילן 
אין מערב-זייט, אזוי וי א גמא. ממילא איז דער מזבח אונטן ביים יסוד געװאָרן 32 
אויף 22 איילן. מיט ,,גמא" מיינט מען דאָ דעם דריטן בוכשטאב אין גריכישן אלפא" 


285 מידות ג תפה 
כָּמִין גִמָּא. שְׁנָאֲמַר וְהָאֲראִיל שְׁתַּים | עֲשָׂרֶה אִמָּה לכל רוּחַ. וְחוּט שָׁל 


עֲשָׂרֵה ארִך בִּשְׁתִּים עֶשְׂיָה רֹחַכ | סִקְרָא חוֹגְרוֹ בְּאֶמְצַע לְתַבְדִּיל בִּין 
רְבוּע. יָכוֹל שְאֵינוֹ אֶלָּא שְׁתִּים | הַדָּמִים הָעֲלְיוֹנִים לַדָּמִים הַתַּחְתּנִים. 


עֶשְׂרֵה על שְׁתִּים עֶשְׂרֵה כְּשָׁהוּא | ְהַיְסוֹר. הָיָה מְהַלּך על פָּנִי כֶל 
אוֹמַר אֶל אַרבַּעת רְבָעִיו, מְלַמֵּד | הַצָּפוֹן וֶעל פְּנֵי כֶל הַמַּעֵרֶב, וְאוכָל 


פפ = 63 
4 


שִׁמֵּן הָאָמְצַע הוּא מוֹרֵד שְׁתִּים | בַּדְּרוֹם אַמָּה אַחַת וּבַמַוְרֶח אַמֶּה 


בעט, די ,,גאמא", וועלכע זעט אויס װי א , דלית" (ד) מיטן קעפּיל אין דער רעכטער 
זייט. מען האָט צוגעגעבן 2 פּאסן צו 4 איילן די ברייט אין מערב און אין דרום און 
די ביידע פּאסן זענען װי אן אויסגעדרייטע ,,דלית" (ד), ווען מען קוקט אויף די ביי- 
דע פּאסן פון מזרח-זייט. דער ברטנורא זאָגט, אז די ,,גאמא" זעט אויס וי אונזערס 
אן איבערגעדרייטע נון (ג). ער מיינט דערמיט אונזער געשריבענעם אלף-בית, 
אין וועלכן די ,,נון" זעט-אויס וי אן איבערגעדרייטע דלית. -- שנאמר, (דאָס װאָס 
די משנה האָט פריער געזאָגט, אז דער מקום המערכה האָט געהאלטן פיר און צוואנ- 
ציק איילן אויף פיר און צוואנציק איילן, ווערט אָפּגעלערנט דערפון) ווייל עס ווערט 
געזאָגט (יחזקאל מ"ג) ,והאריאל", און דער אריאל (וועט זיי) צוועלף (איילן) לאנג 
אויף צוועלף (איילן) ברייט, פירקאנטיק". מיט ,,אריאל" מיינט מען דאָ דאָס אָרט אויף 
דעם מזבח אין דער הויך, דעם מקום המערכה, און יחזקאל האָט נביאות געזאָגט וי 
אַזױי דאָס װועט זיין אין צווייטן בית המקדש און לעתיד לבוא ווען משיח װעט קומען, 
יכול, אפשר קאָן מען מיינען אז ער (דאָס דאָזיקע מזבח אָרט פון יחזקא?) איז נור 
צוועלף (איילן) אויף צוועלף (איילן)? פון וואנען זשע ווייסן מיר אז עס איז 24 אויף 
4 איילן? כשהוא אומר, ווען ער (יחזקאל) זאָגט (דאָרט אין פסוק) .אל ארבעת רבעיו, 
צו זיינע פיר פערטל", לערנט ער (אונז) אז מען מעסט (איף דעם מזבח אָרט, איף 
דעס מקום המערכה) פון דערמיט צוועלף איילן צו יעדער זייט. דאָס הייסט פון מיטל- 
פּונקט אָן איז 12 איילן צו יעדער זייט, דאָס הייסט יעדער זייט האלט 24 איילן (12 
און 12). -- וזוט של סיקרא, און א שנור (א פאס) פון רויטער פארב (סיקרא) האָט 
אים (דער מזבח) ארומגעגארטלט (ארומגענומע) אין דערמיט (אין דערמיט הויך) 
וי מיר האָבן געלערנט איז דער מזבח ביי די ווינקלן (קרנות) געווען הויך 10 איילן; 
זאָגט דאָ די משנה, אז אין דער מיט פון דער מזבח-הויך, דאָס הייסט פינף איילן פון 
דער ערד האָט מען ארומגעפארבט דעם מזבח מיט א רויטער ליניע. דאָס איז געווען 
אויף דער וואנט פון סובב, איין אייל נידריקער פון סובב-שפּיץ, מחמת איין אייל איז 
געווען הויך דער יסוד (דער פונדאמענט), און דער סובב איז געווען הויך 5 איילן 
צוזאמען איז 6 איילן; דאריבער איז דער חוט הסיקרא געווען אן אייל נידריקער פון 
סובב-שפּיץ. להבדיל, (דער רויטער פאס איז געווען) אָפּצושײידן צווישן די אויבער- 
שטע בלוטן (פון די קרבנות, װאָס מען האָט זייער בלוט געדארפן שפריצן אויף דער 
אױבערשטער העלפט פון דער מזבחוואנט) און די אונטערשטע בלוטן (פון די 
קרבנות װאָס מען האָט זײיער בלוט געדארפט שפּריצן אױיף דער אנטערשטער 
העלפט פון דער מזבח-וואנט) ווייטער אין פּרק א' משנה א' פון מסכתא קינים לערנען 
מיר אז אויבן האָט מען געשפּריצט דאָס בלוט פון א בהמה קרבן חטאת און אויסגע- 
קוועטשט דאָס בלוט פון א עוף (א טויב) א קרבן עולה, און אונטן האָט מען געשפּריצט 
דאָס בלוט פון אלע אנדערע בהמות-קרבנות און פון א עוף א קרבן חטאת. -- 
והיסוד, און דער יסוד (דער פונדאמענט פון מזבח) איז געגאנגן אױף דער גאנצער 
צפון (-זייט) און אויף דער גאנצער מערב (זייט), און האָט אריינגעגעסן אין דרום 
(דזייט) איין אייל און אין מזרח (-זייט) איין אייל; דאָס האָבן מיר דערקלערט אין אָנ- 
הייב פון דער דאָזיקער משנה, און אז די מפרשים זענען מחולק וועגן דעם צי עס 
האָט געפעלט דער יסוד בלויז איין אייל אין דער דרום-זייט ביים דרום-מזרח-ווינקל 
און אין אייל אין מזרח ביים דרום--מזרח-ווינקל, צי עס האָט געפעלט 31 איילן יסוד 





26 מידות 
אַחַת: ב וּכקְָּן מַעֲרָכִית דְּרומִית 


הָיוּ שְׁנֵי נֲָבִים. כְּמִין שְׁנִי חוֹטְמִין 


רַקִּים, שָׁהַדָּמִים הַנִתָּנִין על יִסוֹד 
מִערְכִי וַעל יְסוֹד דְּרוֹמִי יוֹרְדִין גְהָ 
ּמַתְֶרְבִין בְּאַמֶּה, ווֹצְאִין לְנחֵל 
קִרְרוֹן: { לְמֵטֶּה בְּרִצְפֶּה כְאוֹתו 


ג תפו 


הַקָּרִ מָקוּם הָיָה שָׁם אַמֶּה על 
אַמָּה, וְטַבְלָא שָׁל שַׁיֵשׁ. וְטִבַּעַת 
הָיָה קְבוֶעה בָהּ. שָׁכּו יוֹרדין לשִׁית 
ּמְנָקִּין אותו. וְכָכֶשׁ הָיָה לְדְרוֹמוּ 
שָׁל מִוְבָּחַ. שְׁלֹשִׁים וּשְַּׁיִם על רוֹחַב 





שֵׁשׁ עֲשָׂרֵה, וּרְבוּכָה הָיְחֶה לוּ 


און ‏ עס איז אין יעדן פון די ביידע 


אין מזרח און 31 איילן יסוד אין דרום, 
זייטן געווען נור צו איין אייל יסוד. דער ווילנער גאון האָט גאָר א מיינונג, אז עס איז 
געווען יסוד אין יעדער פון די דאָזיקע זייטן 2 איילן. סיי װי אין דרום-מזרח"ווינקל 
איז זיכער קיין יסוד ניט געווען, און דער יסוד איז געווען אין די איבריקע דריי 
ווינקלן, 

ב ובקרן און אין מערב-דרום-וינקל (פון מזבח, אין דעםס יסוד, אין דעם 
אייל פונדאמענט) זענען געווען צוויי לעכער (נקבין) וי צויי דינע נאָזדלעכער (חוט" 
מין דקין, אזוי אז די בלוטן (פון די קרבנות) װאָס ווערן אױסגעגאָסן (ניתנים) אויף 
דעס מערב-יסוד און אויף דעם דרום-יסוד נאָכדעס וי מען האָט פון זיי געשפּריצט 
אויפן מזבח) גײען אראָפּ (רינען אראָפ) אין זי (אין די דאָזיקע לעכלען) און זי 
מישן זיך אויס אין דעם קאנאל װואָס איז פאראן אונטן אין דער עזרה) און זי גײען 
ארויס (פליסן ארויס דורך דעס קאנאל) צום קדרון-טאָל (נחל קדרון). די משנה פריער 
אין זבחים פּרק ה' משנות אי, ב' און ג' לערנט וועלכע קרבנות-בלוט-שיריים (דאָס 
איבריקע בלוט נאָכן שפּריצן אביסל דערפון אויפן מזבח) מען גיסט אויס אויף דעם 
מערב-יסוד און וועלכע אויף דעם דרום-יסוד. דער טאָל קדרון איז לעבן ירושליםי 
און די משנה אין יומא פּרק ה' משנה וי זאָגט, אז דאָס קרבנות-בלוט אין נחל קדרון 
האָט מען פארקויפט צו מיסטיקן דערמיט די גערטנערי 

ג למטה, אונטן אױף דער ערד (ברצפה, אױף דער געפלאסטערטער ערד פון 
דער עזרה) אין דעמזעלביקן ווינקל לעבן דעם מערב-דרום ווינקל פון מזבח) איז 
געווען אן אָרט, אן אייל אויף אן אייל, און א פלאט (טבלא, א טאָול, א פּלאָט) פון 
מארמאָר נאיז דאָרט געלעגן) און אַ רינג איז געווען באפעסטיקט צו אים (צו דעם 
פּלאָט). דאָרט איז געווען א לאָך, און דער מארמאָר-פּלאַט האָט צוגעדעקט דאָס לאָך 
און ווען מען האָט עס געװועלט עפנען האָט מען ביים רינג אויפגעהויבן דעם פּלאַט. 
שבו, װאָס דאָרט (דורך דעס דאָזיקן לאָך) איז מען אראָפגעגאנגן אין דעם טיפן אָרט 
ו;שית", א טיף אָרט אונטער דער ערד) און מען האָט אים אױסגערײיניקט. דער 
;,תפארת ישראל":טייטשט אז אין דאָזיקן ,.שית", אין דאָזיקן טיפן אָרט איז אראָפֿי 
גערינען טייל בלוט פון די קרבנות. דער ברטנורא טייטשט אז דאָרט איז אראָפּגע- 
רינען דער וויין װאָס מען האָט געגאָסן נסכים אויפן מזבח. זע אין דער רשימה און 
אין דער צייכנונג אות כ"א. -- וכבש, און א טרעפ (א לאנגער וועג ארויף) איז געווען 
צו דרום פון מזבח (ואָס דער דאָזיקער וועג, דער כבש, האָט געהאלטן) צורי א 
דרייסיק (איילן די לענג, פון אונטן, פון דעם אָנהױב וועג ביז ארויף צום מזבח) אױיף 
זעכצן (איילן) די ברייט. די תורה זאָגט (שמות כ') ;ולא תעלו במעלות על מזבחי, און 
איר זאָלט ניט ארויפגיין אויף מיין מזבח מיט טרעפּי. אָבער כדי די כהנים זאָלן קאָ 
נען ארויפגיין אויפן מזבח, וועלכער איז געווען הויך 9 איילן, האָט מען געצויגן איין 
לאנגן וועג, משופּעידיק, פון דער ערד פון דער עזרה אונטן ביז ארויף אויפן מזבח, 
דער דאָזיקער וועג (אָדער לאנגער טרעפּ) האָט געהייסן כבש. ער איז געווען אין דער 
דרום-זייט פון מזבח פּונקט אין דערמיט, און עֶר איז געווען 32 איילן לאנג און 16 
איילן ברייט. זע אין דער רשימה און אין דער צייכנונג אות ,י"ט". ורבובה, און א 
לאָך (רבובה) איז געווען אין אים (אין כבש) אין זיין מערב-זייט, וואוהין מען האָט 
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בְּמַעֲרְכוֹ, שָׁשֶׁׂם הָיוּ נוֹתְנִים פְּסוּלִ 


חַטֵּאת הָעוֹף: ר אֶחָד אַבְנֵ ַָכֶשׁ 


וְאֶחָד אַבְגֵי הַמִּוְכַּח מִכִּקְעת בֵּית 
כָּרֶם. וְחוֹפְִין לְמִטָּה מַהַבְּתוּלָה, 
וּמְבִיאִים מִשָּׁם אֲבָנִים שְׁלָמוֹת, שֶׁלֹּא 
העַף עעֲלֵיתְן בַּרְזָל. שְַׁכַּיזֶל פֹּסָל 
בּנְגִיעָה וּבַפְנִימָה לְכָל דָּבָי, נִפִנמָח 


מידות ג 





תפז 
אַחַת מֵהָן, הִיא פְּסוּלָה וְכָלֶן כְּשֵׁרוֹת, 
וּמְלַבְּנִים אוֹתֶן פַּעִמַיִם בַּשָּׁנָה, אַחַת 


בַּפָּסַח וְאַחַת בָּחֶג, וְהַהֵיכֶל פַּעם 


אַחַת בַּפֶּסַח. רַבִּי אוֹמָר, כָּל עֶרֶב 
שַׁבֶּת מְלַבְּנִים אוֹתֶן בְּמֵפֶּה מִפְּנֵ 
הַדָּמִים. לֹא הָיוּ סדִין אוֹתֶן בִּכְפִיס 


שֶׁל ַּרזָל, שָׁמָּא יִגֶע וְפָסוֹל, 


אריינגעוואָרפן די פסול-געװאָרענע קרבנות חטאת פון עוף (פון טויב). דער ברטנו" 
רא טייטשט ,,רבובה" ,,כמין חלון חלול", װי אן אויסגעהוילט פענסטער. ער מיינט 
מיט ,,חלון" ניט א פענסטער דורך און דורך נאָר א לאָך (זע פריער מעילה פּרק |' 
משנה א' וועגן חלון"). דאָס װאָרט .רבובה" זאָל זיין װי ,נבובה", ,, הויל" אָדער וי 
,ארובה", א דאך-פענסטערל, 

ד. אחד, סיי די שטיינער צו (בױע) דעס כבש (דעם לאנגן וועג צום מזבח 
ארויף) און סיי די שטיינער צו (בויען) דעם מזבח (האָט מען) גענומען פון דעם טאָל 
בית כרם. מחמת דאָרט זענען די שטיינער געווען גלאטיקע, אָן פּגימות, גאנצע. 
דאָס אָרט ,,בית כרם", אָדער ,,בית הכרם" איז געווען ניט ווייט פון ירושלים, אין 
דרום-מערב-זייט; היינט איז עס א דאָרף און הייסט אין אראביש ,,עין כאָרים", די 
שטאָט װערט דערמאָנט אין ירמיה ו' (ועל בית הכרם שאו משאת) און אין נחמיה 
ג' (שר פּלך הכרם), און אויך אין אנדערע ערטער אין משנה און תוספתא. 
וזופרין, און מען גראָבט (דאָרט אין בית-כרם-טאָל) אונטער דער ערד וועלכע איז 
נאָך קיין מאָל ניט געווען געגראָבן (,,בתולה", ניט-בארירט), און מען ברענגט פון 
דאָרט גאנצע שטיינער, װאָס אויף זיי האָט מען ניט אויפגעהויבן קיין אייזן. מען מיינט 
אז קיין אייזן האָט ניט אָנגערירט די שטיינער. שהברזל, ווארום אייזן (ווען עס רירט 
אָן א שטיין) פסלט עס (דעם שטיין) מיטן אָנרירן. אזא שטיין טאָר מען ניט נוצן צום 
מזבח, װי די תורה זאָגט (שמות כ') ,לא תבנה אתהן גזית כי חרבך הנפת עליה 
ותחללה", אז זאָלסט ניט בויען זיי (די שטיינער צום מזבח) געהאקט (דורך אן אייזן) 
ווייל דו האָסט דיין שװוערט אויפגעהויבן אויף אים (אויף דעס שטיין) און האָסט 
אים פארשוועכט. די משנה וועט ווייטער דערקלערן דעם טעם דערפון. ובפגימה, און 
(דער שטיין ווערט פסול צום מזבח) אױב ער באקומט א פגימה (עס ווערט אָפגע- 
קראצט א שטיקל) דורך יעדער זאך. אפילו די פּגימה איז געמאכט געװאָרן ניט דוקא 
דורך אייזן איז אויך דער שטיין פּסול. נפגמה, אוב איינער פון זי (איין שטיין פון 
די מזבח-שטיינער) האָט באקומען א פּגימה, איז ער (דער דאָזיקער שטיין) פסול, און 
אלע (איבריקע שטיינער) זענען כשר. מען נעמט נור ארויס דעם דאָזיקן שטיין און 
מען זעצט אריין אן אנדערן, וועלכער האָט ניט קיין פּגימה. ומלבנין, און מען ווייסט 
זיי (מען קאלעכט זיי מיט קאלך) צויי מאָל אין יאָר, איינמאָל אין פסח און איינמאָל 
אים סוכות (חג). פאר פּסח און פאר סוכות. וההיכל, און דעם היכל (האָט מען אויס- 
געקאלעכט איינמאָל (אין יאָר) אים פסח. פאר פּסח. רבי (ר' יהודה הנשיא דער מסדר 
פון דער משנה) זאָגט, אז יעדן ערב שבת (פרײיטאָג) האָט מען אים (דעם מזבח) אויט- 
געווייסט (מלבינין, אָפּגעווישט) מיט א (נאס) טוך (במפה) צוליב דעס בלוט. כדי אָפּ- 
צעווישן דאָס בלוט פון מזבח. אָבער אויך רבי האלט אז 2 מאָל אין יאָר, פאר פּסח און 
פאר סוכות, האָט מען דעם מזבח אויסגעקאלעכט. לא היו, מען האָט זי (דעם מזבח, 
און דעם כבש און דעם היכל און די עזרות) געקאלעכט ניט מיט אן אייזערנע קעל- 
נע (כפיס של ברזל), ווייל (עס איז מורא געווען צו האָבן) טאָמער ועט ער (דער אייזן) 
אָנרירן און מאכן פּסול. אזוי טייטשן טייל מפרשים אז דאָס אָנרירן אייזן מאכט פּסול 
ניט דוקא דעם מזבח נאָר אויך די שטיינער פון כבש און היכל און די עזרות. ,.כפיס" 
זאָל זיין פון ,,כף", א לעפל, די קעלנע, אין וועלכער מען נעמט אָן דעם קאלך. איצט 
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שָׁהַבַּל נִכְרָא לְקַצֵר ָמָיו שֶׁל אָדָם 
וְהַמּובַּחַ נִבְרָא לְהַאֲרִיךּ זָמָיו שָׁל 


אָדֶם, אֵינוּ בִדִּין שֵׁיינֵף הַמְקַצֵּר עַל 


הפַּאֲרִיךְ: ה וְטַבְּעוֹת הָיוּ לִצְפוֹנו 
שָׁס מִוְכָחַ. שִׁשֶּׁה סְדָרִים שָׁל אַרְבַּע 
אַרְבּע, ויֵשׁ אוֹמְרִים, אַרבָעָה שָׁל 
שָׁשׁ שֵׁשׁ, שָׁעֵלֵיהֶן שׁוֹחֲטִין אֶת 
הַמְּרָשִׁים. בֵּית הַמִּטְבְּחַיִם הָיָה 


גיט די משנה דעם טעם פארװאָס אָנרירן 


מידות ג 


תפח 
לִצְפונוּ שֶׁל מִזְגָּחי וְָלִיי שְׁמוֹנה 
עַמִּּים ננְסִין, וּרְביעין שָׁל אָרָו על 
ֵַּיהָן, וְאוּנְקְליוֹת שֶׁל בּרְוָל הָי 
קְבוּעִין בְּהָם. וּשְׁלֹשֶׁה סְדָרִים הְיָה 
לְכֶל אֶחָד וְאֶחֶד. שֶבּהֶם תּוֹלִין 
ּמַפְשִׁיטִין על שֶׁלְחָנוֹת שָׁל שַׁישׁ 
שָׁכִין הָעַמּּדִים : ן הַכִּיוֹר הָיָה בִּין 





הָאוּלֶם וְלַמְִנחֵי וּמָשּׁך כְּלפִּ 


מיטן אייזן פּסלט די שטיינער צום מזבח. 


שהברזל, ווייל דאָס אייזן איז באשאפן געװאָרן צו פארקירצן די טעג (דאָס לעבן) 
פון מענטש ווארום מען מאכט דערפון שווערדן און שפּיזן צו הרגענען מענטשן, 
און דער מזבח איז באשאפן געװואָרן צו פארלענגערן די טעג פון מענטשש (מכפר צו 
זיין אויף זיינע חטאים און ער זאָל ניט ווערן באשטראָפּט פון הימל און ער זאָל לעבן 
לענגער), עס איז דאריבער ניט ריכטיק (אינו בדין) אז דעס (לעבענסי) פארקיר. 
צערער (דאָס אייזן) זאָל מען אויפהייבן אױף דעם (לעבנסי) פארלענגערער (דעם 
מזבח). און די מפרשים געבן צו, אז אויך די אנדערע זאכן (דעם היכל) פּסלט דארי" 
בער דאָס אָנרירן מיט אייזן: 

ה וסבעות, און רינגן זענען געווען (אין דער עזרה) צו צפו זייט פון מזבח, 
זעקס שורות (סדרים) צו פיר (רינגן אין יעדער שורה), און טייל (חכמיס) זאָגן (אז 
עס זענען געווען) פיר (שורות) צו זעקס (רינגן אין יעדער שורה), -- װאָס אױף זי 
(אין די רינגן) האָט מען געשחטן די קרבנות. מען האָט דעם רינג געעפנט און ארייג" 
געשטעקט אין אים דעם קאָפּ פון דער בהמה, און אים (דעם רינג) צוריק פארשלאָסן 
צו דער ערד, און עס איז לייכטער געווען די בהמה צו שעכטן. זי זיינען געווען אין 
צפון-זייט פון מזבח ווייל קדשי-קדשים-קרבנות מוז מען שעכטן אין צפון. די 24 
רינגן זענען געווען ווייל יעדער פון די 24 משמרות כהנים האָט געהאט זיין רינג 
(וועגן די משמרות זע פריער תמיד פּרק א' משנה א). וועגן די רינגן זע אין דער 
רשימה און אין דער צייכנונג אות ,,כ"ד". בית המטבחיים, דאָס שעכט-הױז (דער 
גאנצער פלאץ ארום, וואו מען האָט געשאָכטן און אָפּגעשינדן די בהמות קרבנות פון 
קדשי קדשים, װאָס מען האָט זי געמוזט שעכטן אין צפו) איז געווען צו צפון דים , 
פון מזבח, און אין אים זענען געווען אכט נידריקע (שטיינערנע) זײילן (ננסין, קאר. 
ליקעס, נידעריקע) און פידקאַנטיקע שטיקער (רביעי) פון צעדערבוים-האָלץ זענען 
געווען (צובאפעסטיקט) אויף זי (אויף די זייל), און אייזערנע האקנס זענען געוען 
אריינבאפעסטיקט אין זי (אין די שטיקער האָלץ), און דריי שורות (האקנס) זענען 
געווען אין יעדן פון זיי, און אויף זי (אױף די האקנס) האָט מען אױפּגעהאַנגן (די 
געשאָכטענע בהמה) און מען האָט אָפּגעשינדן די פעל; (און די בהמה איז ניט געהאָנגן 
אין דער לופט נאָר זי איז געלעגן) אויף מישן פון מארמאָר צווישן די זיילן. די דאָזיקע 
משנה האָבן מיר געהאט פריער תמיד פּרק גי משנה ה', און מיר האָבן זי דאָרט דער" 
קלערט. .ננס" איז דאָס גריכישע װאָרט *נאנאָס", א קארליק. , אונקליות* איז פון 
גריכישן װאָרט ,.אנקולאס", אן איינגעבויגענע זאך, און דאָ מיינט מען איינגעבויגענע 
האקנס. וועגן שעכטהויז (בית מטבחים) און די ,ננסין" זע אין דער רשימה און 
אין דער צייכנונג אות ,,כ"ו". 

הכיור, דער וואש-בעקן (כיור) איז געווען צווישן דעם אולם (דער פּאָרהא- 
ליע פון בית המקדש) און דעם מזבח, און ער איז געווען מער צו דרום- צו. פון כיור 
האָבן די כהנים זיך געוואשן די הענט און די פיס (קידוש ידים ורגלים) איידער זי 
האָבן געטאָן די עבודה. זע אין דער רשימה און אין דער צייכנונג אות /,מה. 
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הִדְּוֹם. בֵּין הָאוּלָם וְלְִַּח עֲשְׂרִים 
וּשְַּׁיִם אַמָּה, וּשְׁתִּים עֲשְׂרֵה מַעֲלוֹת 
הָיוּ שָׁם. רוּם מַעֲלֶה חֲצִי אַמָּהי 
ְשָׁלְחָהּ אִמָּה. אִמֶּה אִמֶּה וְרוֹבֵד 
שָׁלֹשׁ, וְאַמָּה אִמָּה וְרוֹבֵר שָׁלשׁ, 
וְהָעֲלְיוֹנָה אִמָּה אַמֶּה וְרוֹכר אַרְכַּע, 


{ דצ 


מידות ג 


תפט 
רַבִּי יְהוּדָה אוֹמָר, הָעָלְיֹנָה אַמָּה 
אַמֶּה וְרוֹכֵד חָמֵשׁ!: ן פִּחְחוֹ שֶָל 
אוּלָם נָכְהוֹ אַרְבָעִים אַמָּה, וְרְִבּוֹ 
עָשְׂרים אַמָּה, וַחֲמִשָּׁה אֲמַלְתְּרָאוֹת 
שֶל מִילָא הָיוּ עַל גִבִּיו, הַתַּחְתּינָה 





עוֹרָפָּת על הִפָּתַח אַמֶּה מִזָה וְאֵמֶּה 


בין האולס ולמזבח, צווישן דעם אולס און דעס מזבח אין געווען צוויי און צװאָנציק 
איילן, און דאָרט זענען געווען צוועלף טרעפ. פון מזבח ביז צום אולם איז די ערד 
געווען בארג ארויף, און מען איז ארויפגעגאנגן אהין אויף 12 טרעפּ. זע אין דער 
רשימה און אין דער צייכנונג אות ,,מ"ז" (דער דאָזיקער אות פעלט אין דער גע" 
דרוקטער צייכנונג פון תוספות יום טוב נאָר מיר האָבן אים צוגעשטעלט), רום מעלה, 
די הויך פון אַ טרעפּ (איז געווען) א האלבע אייל, און איר ברייט (שלחה) איז געווען 
איין אייל. אָבער ניט די ברייט פון יעדן טרעפּ איז געווען איין אייל; עס זענען געווען 
טרעפּן וועלכע זענען געווען ברייטער. און די משנה זאָגט דאָ: אמה אמה ורובד שולש, 
(אז נאָכן ערשטן טרעפּ, איז געווען דער צווייטער טרעפ, מיט דער ברייט) איין אײל, 
(דערנאָך דער דריטער טרעפּ מיט דער ברייט) איין אייל, און (דערנאָך, דער פיר- 
טער טרעפ איז געווע) ברייט דריי איילן ,,רובד" איז דער טייטש א שורה (פון גרי" 
כישן װאָרט ,,ראָבדאָס", און מען מיינט דאָ א ברייטן טרעפּ, און וייל דער 
פירטער טרעפּ איז געווען ברייט 2 איילן רופט אים דאָן די משנה ,,רובד". ואמה אמה 
ורובד שלש, און (דערנאָך איז געווען דער פיפטער טרעפּ מיט דער ברייט) איין אײל, 
און (דערנאָך דער זעקסטער טרעפּ מיט דער ברייט) איין אייל, און (דערנאָך דער זי- 
בעטער טרעפ מיט דער ברייט) דריי איילן אזוי וי מיר האָבן פריער דערקלערט. 
והעליונה, און די אויבערשטע (די לעצטע פינף טרעפּ זענען געווען פיר טרעפ פון 
זיי מיט דער ברייט) איין אייל (אמה אמה), און (דער לעצטער, צוועלפטער טרעפ) איז 
געווען ברייט פיר איילן. עס קומט דאריבער אויס אז עס זענען געווען 9 טרעפּ צו איין 
איין אייל ברייט (צוזאמען 9 איילן) און 2 טרעפּ צו 2 איילן (צוזאמען 6 איילן) און איין . 
טרעפּ 4 איילן. אלע טרעפּ צוזאמען האָבן פארנומען 19 איילן. אזוי וי פון מזבח צום 
אולם זענען געווען 22 איילן, זענען דריי איילן אונטן ביים מזבח געווען אָן טרעפּ, 
גלייכע ערד. ר' יהודה זאָגט, אז די אױבערשטע (טרעפ, פון דעם אכטן טרעפ אָן 
זענען געווען די ברייט) איין אייל (יעדער טרעפ) און (דער צוועלפטער טרעפ איז 
געווען) ברייט פינף (איילן). לויט ר' יהודה האָבן אלע טרעפּ צוזאמען געהאלטן 20 
איילן און אונטן ביים מזבח איז געווען נור 2 איילן גלייכע ערד, אָן טרעפּ. אזוי 
טייטשט די דאָזיקע שווערע משנה דער ברטנורא, | 


ז. פתחו, די טיר פון אולם (איז) איר הויך (געווען) פירציק איילן און איר ברייט 
צוואנציק איילן. מיט ,,פּתחו", ,,זיין טיר", מיינט מען דעם אריינגאנג, ווייל דער אולם 
האָט ניט געהאט קיין פארמאכטע טיר, נאָר עס איז געהאָנגן א פּרוכת איבער דעם 
אריינגאנג. וועגן דעם אריינגאנג פון אולם זע אין דער רשימה און אין דער צייב- 
נונג אות ,,מ"ח". וחמשה, און פינף קווער-באלקנס אמלתראות, באלקנס אויסגעעניצ- 
טע און באצירטע) פון עשן האָלץ זענען געווען אױיף אים (אױף דעס אריינגאנג) 
איין באלקן איז געלעגן אויף דעם אנדערן. ,,אמלתראות" איז דאָס גריכישע װאָרט 
,מעלאטרא", קווער-באלקנס (אין טייל גירסאות איז פאראן , מלתראות"), ,,מילא" 
איז דאָס גריכישע װאָרט ,,מעליא", עשן-האָלץ. התחתונה, דער אונטערשטער (באלק) 
איז געווען גרעסער פון דער טיר (פון דעם אריינגאנג) איין אייל פון דער זייט און 
איין אייל פון דער (אנדערער) זייט. עס קומט אויס אז דער אונטערשטער באלקן, וועל- 
יכער האָט ארויסגעשטעקט איבער דער ברייט פון דעם אריינגאנג מיט איין אייל אין 
יעדער זייט, איז ברייט געווען 22 איילן (ווארים דער אריינגאנג האָט דאָך געהאלטן 
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מִזָה, שֶׁלְמַעלָה מִמּנֶה עֹדְפֶת 
עֲלֶיהָ אַמָּה מִוָה וְאֵמֶּה מִזָה, נִמְצָא 
ַעֲלְיוֹנָה שְׁלֹשִׁים אַמָּה. ונִרבֶּך של 
אֲנָנִים הָיָה בִּין כָּל אַחַת וְאֶחֶת! 
ח וּכִלוֹנָסוֹת שֶׁל אָרו הָיוּ קְבועִין 
מִכֶּתְלוֹ שֶׁל הֵיכֶל לְכָתְלוֹ שָל אוּלָם, 
ָּדִי שֶׁלֹא יִבְעַט. וְשׁרְשְׁרוֹת שֶׁל 
ָהֶב הָיּ קְבוּעין כְּתִקְיֵת הָאוּלָם 
שֶׁבֶּהָן פִּרְחֵי כְהִנָּה עוֹלִין וְרוֹאִי 


מידות ג 


תצ 
אֶת הָעַטָרוֹת. שִׁנָאָמִ וְהָעֲמְרו 
תִּהְיֶה לְחֵלָםוּלטובִיָה ולידַעיָה וּלחֵן 
ֶּן צְַניָה לוכּרוֹן בְּהֵיכֵל ה. נֶפָ 
שָׁל זְהֶב הָיִתֶה עוֹמָדֶת על פִּחְחו 
שָׁל הֵיבֶל, וּמרְלָה עַל נַבִּ כְלונְסוֹתי 
כָּל מִי שָׁהוּא מִחְנַדֶּב עָלָה אוֹ 
ַרגִיר אוֹ אֶשְׁכֹּל, מָבִיא וְתוֹלָה בָהּ 





אָמַר בַבִּי אֶליֶעוֶר בְּרַבִּי צדוֹקי 


0 איילן). שלמעלה ממנה, דער באלקן װאָס איז געלעגן איבער דעם (אונטערשטן 
באלקן, דער צווייטער באלקן) איז געווען גרעסער פון אים (פון ערשטן באלקן) מיט 
איין אייל אין דער זייט און מיט איין אייל אין דער (אנדערער) זייט. און אזוי איז 
געווען כסדר: יעדער באלקן איז געווען גרעסער פון דעם אונטערשטן מיט 2 איילן. 
נמצאות, עס איז (דאריבער) אויסגעקומען אז דער אױבערשטער באלקן (דער פיפּי 
טער) איז געווען דרייסיק איילן. ווייל 5 מאָל 2 איז 10, און די 20 איילן פון אריינגאנג 
איז צוזאמען 30 איילן. וודבך, און א שורה פון שטײינער איזן געוען צווישן אײן 
(באלקן) און דעם אנדערן (באלק). אין צייכנונג אות ,,מ'ח" ווערט געגעבן װי די 5 
באלקנס זענען געלעגן איינער איבער דעם אנדערן איינער גרעסער פון אנדערף 
ח וכלונסאות, און (לאנגע קיילעכיקע) קלעצער פון צעדערבוים-האָלץ זענען 
געווען באפעסטיקט פון דער וואנט פון היכל צו דער וואנט פון אולם, כדי זײ (די 
ווענט פון היכל און פון אולם) זאָלן זיך ניט איינבייגן (שלא יבעטו. ווייל זיי זענען 
געווען זייער הויכע ווענט, האָט מען מורא געהאט אז זיי זאָלן זיך ניט איינבייגן, דא" 
ריבער האָט מען באפעסטיקט מיט קלעצער פון איין וואנט צו דער אנדערער, .כלונ" 
סאות" איז פון גריכישן װאָרט .,קלאָנעס", א שטאנג,. שטאנגן. ושרשרות, און קייטן 
פון גאָלד זענען געווען באפעסטיקט (געהאָנגן פעסט) אין דעם סופיט פון אולם, װאָס 
אויף זיי (אויף די דאָזיקע קייטן) פלעגן די יינגע כהנים (פרחי כהונה די בלימען פון 
כהונה, די יינגע כהנים) ארויפגיין (ארויפציען זיך אוף די קייטן ביז אין דער הוין) 
און זען די קרוינען (עטרות). ארום די פענסטער פון היכל וועלכע זענען געווען הויך 
זענען געווען שיינע באפּוצונג, וועלכע האָבן געהייסן ;עטרות", און מען האָט זי גע" 
קאָנט זען אמבעסטן ווען מען איז געווען אין דער הויך. די משנה זאָגט ,,פּרחי כהונה", 
ווייל פאר עלטערע כהנים איז געווען שווער זיך ארויפצוציען אויף די קייטן. שנאמר, 
(מיר ווייסען אז עס זענען דאָרט געווען די קרוינען דערפו) ווארום עס ווערט גע- 
זאָגט זכריה ו) והעטרות, און די קרוינען װועלן זיין צו חלם און צו טוביה און צו 
ידעיה און צו חן דעם זון פון צפניה צום אנדענקן אין דעם היכל פון גאָט*. די דאָזיקע 
מענטשן (חלם, טוביה, ידעיה און חן) האָבן מנדב געווען די באפּוצונגן ווען מען האָט 
געבויט דאָס צווייטע בית המקדש. גפן של זהב, א וװינשטאָק (געמאכט) פון גאָלד 
איז געשטאנען (אין אולם) ביי דער טיר (ביים אריינגאנג) פון היכל, און ער (די לאנגע 
דינע גאָלדענע צווייגן פון װיינשטאָק) זענען געווען פארלייגט (מודלה) אויף שטאנגן. 
עס האָט אויסגעזען װי א װײנשטאָק, אָבער עס איז געװען פון גאָלד. כל מי, 
יעדער איינער װאָס האָט מנדב געווען א (גאַלדענעס) בלאט אָדער א (גאָלדענעם) 
װיינטרױב (גרגיר) אָדער א (גאָלד) שטענגל וױינטרויבן (אשכול, האָט דאָס גע- 
בראכט און אָנגעהאָנגן אױף דעם (גאָלדענעם װינשטאָק). דער תוספות יום טוב 
זאָגט, אז ווען מען האָט געדארפן גאָלד צום פארריכטן דעם היכל האָט מען גענומען 
פוז דאַנען. אָמר, האָט ר' אליעזר ברי' צדוק געזאָגט, עס איז געווען א מעשה (עס האָט 
אמאָל פּאסירט, אַז דער וינשטאָק איז געווען אָנגעהאַנגן מיט אַזױ פיל גאַלד) אז 
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מַעֲשֶׂה הָיָה וְנִמְנוּ עֲלֶיהָ שִׁלשׁ מאוֹת כֹּהֲנִים 
פרק ר 

א פִּתְחוֹ שֶׁל הֵיכֶל נּכְהוֹ עָשְׂרִים | ְהַמִּיִיוֹת נִפְתָּחוֹת לְתוֹךְ הַבַּיִת 
אַמָּה וְרִחּוֹ עֵשָׂר אַפּוֹת. וְאַרִבַּע | לְכִסּוֹת אַחַ- הַדְּלָתוֹת, שֶׁכֶּל הַכַּיִ 
דּלָתוֹת הָיוּ לוֹ, שְַּׁיִםבַּפָנִים, וּשְׁתַּיִם | טוּחַ בַּוְהֶב. חוּץ מָאַחַר הַדְּלְתוֹת, 
כַּחוּץ, שֶׁנאָמַר וּשְַׁיִ דְּלָחוֹת לַהֵיכָל | רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, בְּתוֹךְ הַפֶּתַח הָי 
וְלקֹּרֶשׁ הַחִיצוֹנוֹת נִמְתְּחוֹת לָתוֹך | עוֹמְדוֹת, וּכְמִין. אִיצְטְרְמִיטָא הָיוּ 
הַמָּתַחי לְכַפּוֹת עוֹבְיוֹ שֶׁל כּוֹתָל | ְנקִפָּלוֹת לַאֲחוֹרֵיהָן, אֵלוּ שְׁתִּי אַמוֹת 
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מען האָט געמוזט באשטימען דארויף (אוועקצורוקן אים פון איין אָרט אין אנדערן 
אָרט) אזש דריי הונדערט כהנים. די גמרא זאָגט, אז דאָס איז פון די עטליכע ער 
טער וואו די משנה נעמט אָן א גוזמא, און מען מיינט צוזאָגן, אז עס איז געווען אסך 
גאָלד, וועגן דעם גאָלדענעם װײינשטאָק אין בית המקדש װערט אויך דערציילט ‏ 
אין די ספרים פון יוסיפון לרומיים (יאָסעפוס פלאוויוס), 

פרק ד. 

א. פתחו, דער אריינגאנג פון היכל (דער טױער, דורך וועלכן מען איז אריינ- 
געגאנגן פון אולם אין היכל) איז געווען הויך צװאָנציק איילן און ברייט צען איילן - 
און ער האָט געהאט פיר טירן, צויי פון דרויסן און צוױי פון אינוייניק, ווארוס עס 
װערט געזאָגט (יחזקאל מ"א) ,שתיס דלתות להיכל ולקודש, צויי טירן צום היכל 
און צוס הייליקייט". דערפון לערנט מען אז עס זענען געווען 4 טירן (להיכל ולקודש), 
די 4 טירן זענען געווען צו צוויי טירן אין איין טויער, װי מיר געבן עס אין דער 
צייכנונג (און אין דער רשימה) אות נ"ב. און אַזױ װי די וואנט איז געווען דיק 6 
איילן, זענען געווען צוויי טויערן, אן אױסנװייניקסטער און אן אינווייניקסטער, עס 
זענען דאריבער געווען 4 טירן. החיצונות, די אױיסנווייניקסטע (צוויי טירן) האָבן זיך 
געעפנט אין דעם אריינגאנג אינויניק צו פארדעקן די גרעב פון דער וואנט. די ברייט 
פון טויער איז געווען 10 איילן, און אזוי װי די 2 טירן האָבן פארמאכט דאָס טויער, - 
איז יעדע טיר געװוען ברייט 5 איילן. היות די דאָזיקע אױיסנוייניקסטע טירן 
זענען געווען אביסל אריינגערוקט אין דער וואנט, איין אייל, קומט אויס אז ווען מען 
האָט געעפנט די ביידע טירן אינװייניק אריין האָט יעדע פון זיי פארדעקט די איב- 
ריקע 5 איילן פון דער וואנט-גרעב. והפנימיות, און די אינוױיניקסטע (צויי טירן) 
האָבן זיך געעפנט אריין אין הויז (אין היכל אריין) צו פארדעקן (צו פינף איילן וואנט 
אין היכ?) הינטער די טירן. די משנה דערקלערט איצט, פארװאָס מען האָט געדארפן 
פארדעקן די דאָזיקע 5 איילן וואנט אין היכל הינטער איין טיר און 5 איילן הינטער 
דעה צווייטער טיר: שכל, וייל דאָס גאנצע הױז (אלע ווענט אינוייניק אין היכל) 
זענען געווען באלייגט (טוח, באשמירטי באלייגט) מיט גאָלד, א חוץ צו פינף איילן 
הינטער די טירן. דער טעם איז געווען, ווייל די טירן זענען געווען פון גאָלד, און ווען 
די טירן האָבן צוגעדעקט די 5 איילן שטיקער ווענט האָט מען זיי סיי װוי ניט ארויס- 
געזען און די תורה האָט רחמנות געהאט אויף יידיש געלט (חסה על ממונם של 
ישראל) אז מען זאָל זי ניט מאכן מיט גאָלד ווען מען זעט זיי סיי װי ניט. ר' יהודה 
זאָגט, אז (אלע פיר טיר) זענען געשטאנען אין אריינגאנג. אויך די אינװייניקסטע 2 
טירן האָבן זיך געעפנט ניט אין היכל אריין, נאָר אין דרויסן ארויס, צום חלל צווישן 
די צוויי טויערן. וכמין, און מאָגט ווייטער ר' יהודה) זיי (די פיר טירן) זענען געווען 
געמאכט װי איינלייג-טירן (איצטרמוטה). דאָס דאָזיקע װאָרט איז דאָס גריכישע 
;סטראבאָמאטיא? (אין טייל גירסאות איז פאראן ,,אצטרבמטא"), און איז דער טייטש 
;א טיר װאָס מען קאָן איינלייגן?; די טיר איז געמאכט פון טיילן, און ביים עפענען 
זי קאָן מען זי איינלייגן איין טייל אויף דעם אנדערן טייל. ונקפלות, און (זאָגט ווי- 
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ּמֶחְצָה וְאֵלּוּ שְׁתִּי אַמּוֹת וּמֶחְצֶה, 
חֲצִי אַמֶּה מְזוָה מִכָּאן וַחֲצִי אַמּה 
מִּוָה מִכָּאן. שְִּׁאֲמַר וּשְַּׁיִםדִּלְתוֹת 
לִדְּלָתוֹת שְׁתַּים מוּסַנּוֹת דִּלְתוֹת 
שְַׁיִם לְרְלֶת אֶחֶת וּשְִּׁי רְלָתוֹת 
לְאֲחָרֶת: ב וּשְׁני פִשׁפְשֵׁין הָיוּ לו 
לִשַׁער הַנָּדוֹל, אֶחָד בַּצְפוֹן וְאֶחֶר 
בַּדְּרוֹם, שֶׁבַּדְּרוֹם לא נִכְנֵס בּוֹ אָדֶם 
מָעוֹלֶם, וְעָלָיו הוּא מְפוֹרֶשׁ על יְרִי 


טער ר' יהודה) זיי האָבן זיך איינגעלייגט 


מידות ד 


תצב 
ְחְקָאל, שֶׁנָאֲמֵר וַֹּאמֶר אֵלַי ה' 
הַשֹׁעַר הזה סָגוּר יִהְיֶה לֹא יַפֶּתֶח 
וְאִישׁ לא יָבֹא בוֹ כִּי ה' אֶלֹהֵי 
יִשְׂרָאֵ בָּא בו וְהָיָה סָגיר. נְטַל אֶת 
הַמַמְּתֵּחַ. וּפָּחַח אֶת הַמִּשְׁפֶּשׁ וְִכְם 
לְהַתָּא, וּמַהַתָּא לֹהֵיכְל. רַבִּי יְהוּדָה 
אוֹמֵר, בְּתוֹך עוֹבְיוֹ שָׁל כּוֹתֵל הָיָה 
מְהַלֵך. ער שֶׁנִמְצְא עוֹמֵר בֵּין שְׁנֵ 





הַשֶׁעֶרִיס, וּתָתַח אֶת הַחִיצוֹנוֹת 


הינטער זיך, די דאָזיקע (די אויסנוױיניק- 


סטע טירן) צוויי איילן און א האלבע, און די דאָזיקע (די אינוױיניקסטע טירן) צװיי 
איילן און א האלבע, א האלבע טויער-וואנט (מזוזה) צו דער (אינוױיניקסטער) זייטי 
און א האלבע טױערזואנט (מחזה) צו דער אנדערער (אױסנוױיניקסטע) זיט. 
אזוי וי א טיר איז געווען ברייט 5 איילן, ממילא ווען מען האָט זי געעפנט און אייג" 
געלייגט אין דער העלפט האָט זי פארדעקט 2 און א האלבע אייל; און אזוי װי עס 
איז געווען פון איין זייט די אויסנווייניקסטע טיר און פון דער אנדערער זייט די 
אינװוייניקסטע טיר, האָבן זיי ביידע פארדעקט 5 איילן טויער:וואנט (און אַזױ אויך 
אין דער אנדערער וואנט). די מפרשים זאָגן, אז לוט ר' יהודה זענען די טירן געווען 
אריינגערוקט צו האלבע אייל, ממילא האָט די איבריקע גרעב פון דער טויער-וואנט 
פארנומען נור 5 איילן, און די 2 טירן ווען מען האָט זיי געעפנט און איינגעלייגט 
האָבן פארדעקט פּונקט די 5 איילן וואנט. שנאמר, (ר' יהודה לערנט אָפּ אז יעדע טיר 
איז געווען פון צוויי טיילן, דערפון) ווארום עס ווערט געזאָגט (יחזקאל מ"א) ושתים, 
און צויי טירן צו די טירן, צויי איינגעלייגטע טירן צויי צו איין טיר, און צורי 
טירן צו דער אנדערער". דערפון זעען מיר, אז יעדע טיר איז געווען פון צוויי טיילן, 
וועלכע האָבן זיך איינגעלייגט ביים עפנען. 

ב. ושני, און צוויי קליינע טירלעך זענען געווען לעבן דעם גרױסן טױער 
(שער הגדול). לעבן דעם טויער פון היבל, וועלכער הייסט ,.שער הגדול" (צוליב דער 
חשיבות פון היכל) זענען געווען צוויי קליינע טירלעף. אחד בצפון, איינער איז געווען 
אין צפון-זייט (אין דער רעכטער זייט פון טויער) און אייַנער אין דרוס-זייט (אין דער / 
לינקער.זייט פון טױער); דורכדעס (טירל) פון דרום איז קיינמאָל קיין מענטש דאָרם 
ניט אריינגעגאנגן, און וועגן אים ווערט געזאָגט בפירוש דורך יחזקאל (יחזקאל מ"ד) 
קיאמר, און גאָט האָט צו מיר געזאָגט, דער דאָזיקער טױער זאָל זיין פארשלאָסן, 
ער זאָל ניט געעפענט ווערן און קיין מענטש זאָל אין אים ניט אריינקומען, ווארום 
גאָט דער גאָט פון ישראל קומט דורך אים אריין, און ער זאָל זיין פארשלאָס" 
די דאָזיקע משנה האָבן מיר אויך געהאט פריער תמיד פּרק ג' משנה זי. נטל, ער 
(זער כהן וועלכער האָט אין דער פרי געעפנט דעס היכל-טױער) האָט גענומען דעם 
שליסל און געעפנט דאָס קליינע טירל (אין צפון זייט, אין דער רעכטער זייט פע 
טויער) און איז (דאָרט ארום) אריין אין דעס קעמערל (תא, װאָס איז געווען אין דער 
וואגט פון היכל) און פון קעמערל איז ער אריינגעגאנגן אין היכל. װי די משנה האָט 
געלערנט פריער אין תמיד פּרק גי משנה זי האָט דער כהן אין היכל פון אינװייניק 
אויפגעשלאָסן דעם טויער (צוערשט דעם אינװייניקסטן טויער, און דערנאָך דעם 
אױיסנװייניקסטן טויער). רי יהודה זאָגט, אז (דער כהן איז פון דעס קעמערל ניט ארין 
אין היכל, נאַר אין דעס חלל פון פינף איילן צווישן דער וואנט פון אינוױיניקסטן 
טױער און דער וואנט פון אױסנוױיניגסטן טױער או) אין דער גרעב פון דער וואנט 
(צווישן די צויי טױערן) איזן ער געגאנגן ביז ער איז געבליבן שטיין צווישן די צו" 
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מַבִּפָנִים, וְאֶת הַפְּנִימִיוֹת מִבַּחוּץ: 
{ וּשְׁלֹשִׁים וּשְׁמוֹנָה תָאִים הָיוּ שָׁם, 
חֲמִשֶּׁה עֲשֶׂר בַּצָּפוֹן, חֲמִשֶׁה עֲשָׂר 
ַּדָּרוֹם, וּשְׁמוֹנָה בַּמַּעֵרֶב. שָׁבַּצְפוֹן 


ְשַָּׁדְּרוֹם חֲמִשָּׁה על גִּבִּי חֲמִשָה 


וחֲמִשֶׁה עַל נַבֵּיהֶם. וְשְבַַּּערֶב 


מידות ד 


תצג 
ַבֵּיהֶם. וּשְׁלֹשָׁה פְּתָחִים הָיוּ לְכָל 
אֶחֶר וְאֶחָה. אֶחֶר לִתֶּא מִן הַימִין 
וְאֶחֶד לַתָּא מִן הַשְׂמֹאל, וְאֶחֶר לַתָּא 
שֶׁעל נִכָיו וּכְקְרֶן מִזְְחִית צפוֹנִית 
הָיוּ חַמִשָּׁה פּתָחִים. אֶחָד לַמֶּא מִן 
הִיָמִין, וְאֶחֶד לַתָּא שָׁעַל גִכְּיו 





וְאֶחֶר לִמְּסִכָּה, וְאֶחֶר לַפִּשְׁפָּשׁ 


{ + דצ 


שְׁלֹשָׁה עַל גִבּי שְׁלֹשָׁה, וּשְׁנַיִם על 


| טױערן, און ער האָט די אויסנוױיניקסטע טיר געעפנט פון אינוױיניק, און די אינוױי- 
ניקסטע (טירן האָט ער געעפנט) פון דרויסן. ווייל ער איז דאָך געשטאנען צווישן די 
צוויי טויערן. 

ג. ששלשים ושמונה, און אכט און דרייסיק קעמערלעך זענען דאָרט געווען 
דאָ הויבן זיך אָן עטליכע שווערע משנות, אויף וועלכע עס זענען פאראן א סך פּירו" 
שים, און אלע זענען זייער שווערע. די שאלה איז װאָס מיינט מען מיט ,תא", א 
;קעמערל", ,,תאים", ,,קעמערלעך". מיר װעלן דאָ געבן לויט דעם פּירוש פון , תפא- 
רת ישראל", וועלכער האלט, אז מען מיינט דערמיט וי געוויינטליך קליינע צימער- 
לעך, וועלכע זענען געווען ארום און ארום אין די דריי זייטן ווענט פון היכל, אין 
צפון, מערב און דרום און איבער די קעמערלעך זענען געווען נאָך קעמערלעך און 
איבער זיי נאָך קעמערלעך, דאָס הייסט דריי שטאָק קעמערלעך: אזוי זענען געווען 
8 קעמערלעך. זע אין דער רשימה אות ס"א. די 38 קעמערלעך זענען געװעף 
חמשה עשרי פופצן (קעמערלעך) אין צפון (-וואנט פון היכל). אונטן 5 קעמערלעך. 
און איבער זיי 5 קעמערלעך, און איבער די דאָזיקע מיטלסטע װוידער 5 קעמערלעך, 
חמשה עשר בדרום, פופצן (קעמערלעך) אין דרום ("וואנט פון היכל). אויך דאָ זע" 
נען געווען 5 אונטן, איבער זיי נאָך 5, און איבער די דאָזיקע מיטלסטע נאָך 5 קע- 
מערלעך, ושמונה במערב, און אכט (קעמערלעך) אין מערב (וואנט פון היכל). אונטן 
דריי, איבער זיי דריי, און איבער זיי צוויי קעמערלעך. איצט דערקלערט עס די 
משנה: שבצפון ושבדרום; די (קעמערלעך) אין צפון און אין דרום זענען געווען פינף 
איבער פינף און איבער זיי פינף; און די (קעמערלעך) אין מערב זענען געווען דרי 
איבער דריי און איבער זי צוויי. אזוי וי מיר האָבן דערקלערט. ושלשה, און דרי 
אריינגאנגן (פתחים) איז געווען אין יעדן (קעמער?), איינער צום קעמערל אין זיין 
רעכטער זייט און איינער צום קעמערל אין זיין לינקער זייט, און איינער צום קע- 
מערל װאָס איז איבער אים. ביי יעדן פון די גאָר אויבערשטע קעמערלעך איז דער 
דריטער אריינגאנג געווען צום קעמערל װאָס איז אונטער אים. ובקרן, און (אין 
דעם קעמערל װאָס איז געווען) אין מזרח-צפון ווינקל טואוהין דער כהן איז אין דער 
פרי אריינגעגאנגן דורך דעס פשפש-טירל צו עפנען פון אינוױיניק דעם היכל, וי 
מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ב') זענען געווען פינף אריינגאנגן, איינער צום 
קעמערל אין זיין רעכטער זייט, איינער צום קעמערל װאָס איז איבער אים, און איי- 
נער צום (לאנגן) זייטן-גאנג (מסיבה) און איינער צום פששפש-טירל, און איינער צום 
היכ?. די 4 אַריינגאנגן (צוויי צו די קעמערלעך, און איינער צום פשפש-טירל, און 
איינער אין היכל אריין, וי די משנה ב' האָט פריער געלערנט) זענען קלאָר, נאָר װאָס 
מיינט מען מיט דעם אריינגאנג צו דער ,,מסיבה", צו דעם זייטן-גאנג? װי די משנה 
וועט לערנען ווייטער אין משנה ה', איז אין די ועגט (צפון,. מערב און דרום) ארום 
דעם היכל, אין דרויסן פון די קעמערלעך זע אין דער רשימה און אין דער צייכ- 
נונג אות ס"ג) געווען אַ לאַנגער קאָרידאָר, וועלכער האָט זיך געצויגן בארג-ארויף, 
די דאָזיקע מסיבה האָט זיך אָנגעהױבן אונטן אין צפון-מזרח-ווינקל, און מען איז 
צו אַיר אריינגעגאנגן פון דעם קעמערל, וי די משנה לערנט. וואוהין די מסיבה האָט 
געפירט װעלן מיר לערנען ווייטער אין משנה ה'. 
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וְרוֹבֵד שֵׁשׁ, וְהָאָמְצְעֵית שֵׁשׁ וְרוֹבֵד 
שָׁבַע, וְהָעלִיוֹנָה שָׁבַע, שִׁנּאָמֵי 
הַיִצִיע הַתַּחְתֹּנָה חָמֵשׁ בָּאֵמָּה רֶחְכָּה 
וְהַתִּיכנָה שֵׁשׁ בָּאֵמָּה רְהִבָּה 
וְהַשִׁישִׁית שֶׁבַע בְּאֵמֶּה רֶחֶבָּה: 
ה וּמְסִבֶּה הָיָתָה עוֹלָה מִקָּרְ מִזְחִית 
צְפוֹנִית לְקָרֶן צְפוֹנִית מָעֲרְבִית, שֶבָּה 
הָיוּ עוּלִים לָנֵגוֹת הַתָּאִים. הָיָה עולָה 


מידות 
ְאֶחָד לְהֵיכֶל!ּ ד הַתַּחְתֹנָה חָמַשׁ 





{- 
טע 
םב 
+-+ 


ֶה וּפָנָיו לִמַּעָיִב, הָלֵד עַל 
כָּל פְּנִי הַצָפוֹן עד שָׁהוּא 

לַפַּעֵרֵב. הַגּיַע לַמַּעֵרֶכ וְהָפַךְּ פֵּנָיו 
לַדָּרוֹם, הָלֹךּ כָּל פַּנִי מַעֶרֶב עַד שָׁהוּא 
מַגִיע לִדָּרוֹם. הַגִּיעַ לַדְּרוֹם וְהָפַךְ 
פְּנָיו לִמזרָה, הְיָה מְהַלֹּך בַּדְּרוֹם עד 


שָׁהוּא מִנַּיע לְפִחְחָהּ שָׁל עֲלִיָה, 


שׁמִּתְחָהּ שָׁל עֲלִיָה פַּתוּם לַדָּרוֹם, 


וּנְפִתְחָה שָׁל עליָה הָיוּ שְׁתַּיִם 


ד. התחתונה, דאָס אונטערשטע קעמערל (אױף דעם ערשטן שטאָק, אױף דער 
ערד) האָט געהאלטן פינף (איילן די ברייט), און דער סופיט (רובד, דער סופיט אי" 
בער דעם קעמערל) איז געווען זעקס (איילן די ברייט). דער חלל פון קעמערל איז גע" 
ווען אונטן קלענער װוי אויבן, ווייל די ווענט זענען געגאנגן אביסל דינער ארויף-צו. 
והאמצעית, און דאָס מיטלסטע קעמערל (אויפן צוייטן שטאָק) האָט געהאלטן זעקס 
(איילן די ברייט) און דער סופיט (איבער דעם קעמערל) האָט געהאלטן זיבן (איילן 
די ברייט) און דאָס אויבערשטע קעמערל האָט געהאלטן זיבן (אײילן די בריט). 

די ווענט זענען געווען דינער אין דער הויך. שנאמר, ווארום עס ווערט געזאָגט (מלכים 
| א ) ,היציע, די אונטערשטע גאלעריע (יציע, גאלעריע, קאמער) איז געווען פינף 

. איילן אין דער ברייט, און די מיטלסטע זעקס איילן די ברייט, און די דריטע (די גאָר 
אויבערשטע) זיבן איילן די ברייט". דער פּסוק אין מלכים איז װעגן בית המקדש 
פון שלמה המלך, און אזוי איז אויך געווען אין צווייטן בית המקדש. 

| ה ומסיבה, און א זייטן-גאנג (א מסיבה, פון װאָרט ,סובב", ארומרינגט, א 
וועג, װואָס גייט בארג-ארויף מיט טרעפן, צי אָן טרעפן) איז ארויפגעגאנגן (אין דער 
וואנט ארום די קעמערלעך פון היכל) פון מזרח-צפוןווינקל ביז צום צפון"מערב- 
ווינקל, וואָס אויף איר (אויף דער מסיבה) איז מען ארויפגעגאנגן אױף די דעכער פן 
די קעמערלעך. כדי צו פארריכטן דאָרט װאָס מען האָט געדארפן פארריכטן. מיר 
האָבן פריער אין משנה ג' דערקלערט װאָס די מסיבה איז געווען, זע אין דער רשימה 
און אין דער צייכנונג אות ,,סג". היה, ער (דער כהן װאָס האָט געדארפן ארויפגיין) 
אין ארויפגעגאנגן מיט דער מסיבה, און זיין פּנים איז צו מערב זײיט; ער איז גע" 
גאנגן איבער דער גאנצער (לענג פו) צפו, ביז ער איז געקומען צו (דעם סוף פט 
צפון צום ווינקל אי) מערב; ווען ער איז אָנגעקומען צום מערב האָט ער זיך אױסגע. 
דרייט מיטן פנים צו דרום (לינקס), און ער איז געגאנגן איבער דעם גאנצן מערב, 
ביז ער איז געקומען צו דרום; װי ער איז געקומען צו דרום האָט ער זיך אױסגע. 
דרייט מיטן פנים צו מזרח; (או) ער איז געגאנגן אין דרום ביז ער איז צוגעקומען 
צום אריינגאנג פון דעם אויבערשטן זאל (פון היכל, עליה), ווארום דער אריינגאנג 
פון אויבערשטן היכל-זאל (עליה) איז געווען אָפּן צו דרום. דער כהן איז געגאנגן (אויף 
דער צייכנונג אות ,,סג") מיט דעם אָנהייב פון דער מסיבה װאָס איז געווען אין צפון- 
מזרח-ווינקל, און איז געגאנגן די גאנצע צפון-ליניע צו מערב, און דערנאָך די 
גאנצע מערב-ליניע, און דערנאָך די דרום-ליניע, כסדר בארג-ארויף, ביז ער איז 
געקומען צו דעם אריינגאנג פון דער עליה. װי די משנה װעט ווייטער (איזן משנה 
ו') לערנען, איז איבער דעם אונטערשטן זאל פון היכל און קודש-הקדשים געוען 
אין דער הויך נאָך א זאל, װאָס האָט געהייסן ,.עליה", דער אויבערשטע זאל. שפתחה, 
ווארום דער אריינגאנג צום אױיבערשטן זאל איז געווען אָפּן צו דרום'זייט. דער 
אריינגאנג צו דער עליה איז געווען אין דער דרום-וואנט. ובפתחה, און אין דעם 
אריינגאנג צום אויבערשטן זאל (צו דער עליה) זענען געווען צויי שטאנגן פון צע- . 
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כְּלונְסוֹת שָׁל אָרָ, שִׁבּקֶן הְיוּ עוֹלין 
לְנִגָּהּ שָׁל עלִיָה, וְרֹאשִׁי פִסְפְִּי 
מִבְדִּילֵין בְּעַליָה בִּין הַקֹּדֶש לְבִי 
קדֶשׁ הַקְּרָשִׁים וְוּלִין הָיוּ פְתוּחִין 
ְַּליָה לְבִית קרְשִׁי הַקּדְשִׁים, שִׁבּהן 
הָיו מְשַׁלְשְׁלִין אֶת הָאוּמָנִין בַּתִיבוֹת, 


מידות ד 





תצה 


כְִּי שָׁלֹּא זוֹנוּעִינִיהְן מִִּית קָרְשִׁ 


הַקְּדָשִׁים : ן וְהַהֵיכֶל מֵאֶה על מֵאָה 
על רוּם מֵאֶה, הָאוֹטֶם שֶׁשׁ אַמּוֹת, 
ְנָכְהוֹ אַרְבָּעים אִמָּה, אַמָּה כָיור 
וְאַמּתַיִם בֵּית דִּלָפָה, וְאַמֶּה תִקָרָה, 
ְאַמָּה מַעֲזיבֶה. וְנוֹבַה שָׁל עליח 


דערבוים-האָלץ (און צווישן די שטאנגן טרעפ, אזוי וי א לייטער), װאָס אױף זי 
איז מען ארויפגעגאנגן אויף דעם דאך פון אויבערשטן זאל (פון דער עליה). דאָרט איז 
מען ארויפגעגאנגן אויב מען האָט געדארפן עפּיס פארריכטן. וראשי פספסין, און 
שפיצן בעלקעס (האָבן ארויסגעשטעקט פון די ביידע זייטן ווענט) אין דעם אָבער- 
שטן זאל (און זיי) האָבן אפּגעטיילט צווישן דעס קודש (דעם הײיליקן היכל) און דעם 
קודש הקדשים (דעם גאָר הײיליקן אָרט). אונטן אין היכל זענען געווען צוויי פרוכתן 
וועלכע האָבן אָפּגעטײלט דעם היכל פון קודש הקדשים (אין דער רשימה און אין דער 
צייכנונג אות ,,נז"). און פונקט אויף דעמזעלביקן אָרט, וואו אונטן זענען געווען די 
2 פּרוכתן, האָבן אין דער הויך, אין אויבערשטן זאל, אין דער עליה, ארויסגעשטעקט 
פון די ווענט שפּיצן בעלקעס, כדי מ'זאָל וויסן, אז דאָ הויבט זיך אָן דאָס גאָר הייליקע 
אָרט, דער קודש הקדשים. ולולי; און לעכער (לולין, לעכער געמאכט אין סופיט, דאַך- 
פענסטער) זענען געווען אָפּן אין דעם אויבערשטן זאל (אין דער עליה, אױף דער- 


- ערד, אריין דורך דעם סופיט פון קודש הקדשים אונטן אראָפּ) צום הז פון קודעז- 


הקדשים, װאָס דורך זי (דורך די דאָזיקע לעכער) האָט מען אראָפּגעלאָזט (משלשלין) 
בעלי מלאכות אין קאסטנס (אראָפּ אין הז פון קודש הקדשים, צו פארריכטן דאָס 
הויז). דאָס װאָרט , לולים" איז פאראן אין מלכים א', ו' ,ובלולים יעלו", און מען 


| מיינט דערמיט אן ארויפגאנג פון אונטן ארויף, אָדער פון אויבן אראָפּ אונטן, די 


משנה זאָגט דעם טעם פארװאָס מען האָט די בעלי מלאכות אראָפּגעלאָזט אין קאסטנס; 
כדי, (מען האָט דאָס געטאָ) כדי זיי (די בעלי מלאכות) זאָל ניט אָנזעטיקן זייערע 
אױגן פון דעם הױז פון קודש הקדשים. , שלא יזונו עיניהן", ניט אָנזעטיקן זייערע 
אויגן, ניט זען, ניט הנאה האָבן. מען האָט דאריבער זיי אראָפּגעלאָזט אין קאסטנס 
כדי זיי זאָלן ניט קוקן ארום זיך, נאָר פארריכטן און מען האָט זיי דערנאָך צוריק 
ארויפגעצויגן. | | 
וההיכל, און דער היכל (די גאנצע געביידע פון אולס און דעם היכל און 
דעם קודש הקדשים, און די קעמערלען, און די זייטן-גענג און די ווענט ארום און 
אַרום) האָט געהאלטן הונדערט (איילן די לענג) איף הונדערט (איילן די ברייט) 
אױף הונדערט (אייל) די הויך. די משנה װעט איצט צוערשט אויסרעכענען וי אזוי 
דער היכל האָט געהאלטן 100 איילן די הויך: האוטם, דער פונדאמענט (פון .אטם", 
פארשטאַפּט אָן א חלל אין דערמיט, דער פונדאמענט, געבויט אין דער ערד) אין גע- 
! ווען זעקס איילן. אויף דעם פונדאמענט האָט מען געבויט די װענט. וגובהו, און זיין 
(דעם היכל'ס) הויך איז געווען פירציק איילן. צוזאמען מיט דעם פונדאמענט איז עס 
46 איילן. אמה כיור, אן אייל איז געווען (איבער די ווענט) באפוצעכץ (כיור). דאָס 
הייסט א גזשימס-סופיט, װאָס איז געווען ארומבאפּוצט מיט גאָלדענע זאכן. ואמתים 
בית דלפה, און (איבער דעם גזשימס-סופיט) איז געווען צוױי איילן באפעסטונגם- 
באלקנם (בית דלפה). אויף דעם װאָרט ,בית דלפה" זענען פאראן עטליכע פּירושים. 
וי טייל מיינען איז עס פון ,,לפף", באהעפטן, באפעסטיקן. דער רמבם טייטשט עס 
פון ,,דלף", רעגן"וואסער, אז דאָס איז געווען א ליידיק אָרט, אז אויב רעגן-וואסער 
ועט דורכרינען דורך דעם אויבערשטן דאָך זאָל עס דאָ בלייבן. ואמה תקרה, און איין 
אייל איז געווען סופיט-באלקנס, און איין אייל איז געווען סופיט-פּלאסטער (מעזיבה) 
מיט ,,מעזיבה? מיינט מען די קאלך און ליים, מיט וועלכן מען באדעקט די טסופיט- 
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אַרְבָּעִים אַמָּה, וְאֵמֶּה כִיוּר, וְאַמְתַיִ 
בִּית דְּלְפָה, וְאַמֶּה תִקְרֶה, וְאַמֶּה 
מְעֲזֵיכֶה, וְשֶלֹשׁ אַמּוֹת מעֲקָה, וְאַמֶּ 
כֶַּּה עוֹרֵב. רַבִּי יְהוּדָה אוֹמֵר, לא 
הָיָה כַּפֶּה עוֹרֵב עוֹלָה מִן הַמִּדָּה, 
אָלָא אַרבַּע אַמּוֹת הָיָה מַעֲקָה: 


מידות ד 





תצן 
ז מֵהַמּורֶח לַמַּעֵרָב מֵאֶּה אַמָּה, 
כּוֹתָל הָאוּלֶם חָמֵשׁ, וְהָאוּלֶם אַחַת 
עֶשְׂרָה,. כּוֹתֶל הַהֵיכֶל שֵׁשׁ, וְתוֹכוּ 
אַרְבָּעִים אִמֶּה. אִמֶּה טְרִקְסִין ‏ 
ועֲשָׂרִים אַמָּה בִּית קֹרֶשׁ הַקְָּשִׁים, 
כּוֹתֶל הַהֵיכֶל שֵׁשׁ, וְהַתָּא שֵׁשׁ, וְכוֹתֶל 


באלקגס. וועגן דעם װאָרט זע סוכה פּרק אי משנה זי. צוזאמען זיינען געווען (6 איילן 
פונדאמענט, 40 איילן ווענט, 1 אייל באפּוצעכץ, 2 איילן בית דלפה, 1 אייל סופיט" 
באלקן און 1 אייל סופיט-פּלאסטער) -- 51 איילן. וגובה, און די הויך פון אויבערשטן 
זאל (עליה) איז געווען פירציק איילן, און (איך איבער דעם אױבערשטן זאל איז 
געווען אזוי וי איבער דעם אונטערשטן היכל) איין איי? סופיט -באפוצעכץ (כיו), 
און צוויי איילן באפעסטיקונגס-באלקנס (בית דלפה), און איין איי? סופיט-באלקן און 
איין אייל סופיט-פלאסטער. דאָ האָבן מיר װוידער (40 און 1 און 2 און 1 און }) -- 
צוזאמען 45 איילן. און מיט די פריערדיקע 51 איילן האָבן מיר 96 איילן. ושלש, און 
(אויף דעם דאך איבער דעם אויבערשטן זאל) איז געווען א גאנעק (מעקה, אן ארומ" 
צוימונג ארום דעם דאך, הויך) דריי איילן, און (איבער דעם גאנעק) איז געווען אין 
אייל א שיצער קייגן קראָען (כלה עורב). דאָס זענען צוזאמען 4 איילן, און מיט די 
פריערדיקע 6 איילן איז עס 100 איילן. ,,כלה עורב", ,,פארניכטן די קראָ", ווערט 
געטייטשט אז דאָס זענען געווען שפּיציקע אייזענס, װאָס האָבן ניט דערלאָזט אז 
קראָען (עורבים) צי אַנדערע פייגל זאָלן זיך באזעצן אויפן היכל דאַך און אים בא" 
שמוציקן (אזוי טייטשט רשי אין ערכין ו). ר' יהודה זאָגט אז דער באשיצער קײגן 
קראָען דער אייל כלה עורב) איז ניט אריינגעגאנגן אין רעכנונג, נאָר דער גאנעק 
(איז געווען הויך) פיר איילן און צוזאמען מיט די פריערדיקע איז עס 100 איילן. 

מהמזרח, פון מזרח פון דער (מזרח'וואנט פון אולם) ביז מערב (ביז דער 
ואנט פון מערב-קעמערל פון היכל) איז געווען הונדערט איילן. איצט דערקלערט 
די משנה די ווערטער פון פריער אָנהײיב משנה ו' אז דער היכל איז געווען 100 איילן 
די לענג (פון מזרח ביז מערב) אויף 100 איילן די ברייט (פון צפון ביז דרום). וי מיר 
האָבן שוין פריער דערקלערט מיינט דאָ די משנה דעם אולם מיט דעם היכל צוזאמען. 
די 100 איילן פון מזרח ביז מערב זענען אזוי: כותל האולם, די (מזרח") וואנט פון אולם 
(איי געווען דיק) פינף (אאייל); און דער אולם עלף; די ואנט פון היכל זעקס 
און אינװוײיניק (אין היכל אליין) פירציק איילן; איין אייל איז געווען טרקטין. צווישן די 
צוויי פּרוכת'ן, וועלכע האָבן אָפּגעטײלט צװישן דעם היכל און דעם קודש הקדשים 
איז געווען אן אייל. וועגן וועלכן מען האָט ניט געוואוסט, צי דאָס דאָזיקע אָרט גע" 
הערט צום היכל צי צום קודש הקדשים, מחמת דעם האָט מען געמאכט ארום דעם אָרט 
צווי" פּרוכת'ן, איינעם צו דער היכל זייט און איינעם צו דער קודש-הקדשים זייס. 
זע אין דער רשימה און אין דער צייכנונג אות נ"ז. וועגן װאָרט ,.טרקסין" זאָגן טייל 
מפרשים (דער ,.ערוך") אז דאָס איז פון גריכישן און איז דער טייטש /.דרויסן" און 
אינװײיניק; מסתמא מיינען זיי די גריכישע ווערטער ..טוראסי" (דרויסן) און ?עסא" 
(אינװייניק). ועשרים, און (נאָך דער ;אמה טרקסין", דער טרקסיךאייל, איז געווען) 
דאָס הױז פון קודש הקדשים צוואנציק אייל; די (מערבי) וואנט פון היכל זעקס; און 
דאָס ומערב') קעמערל זעקס; און די וואנט פון קעמערל פינף (איילן). צוזאמען איז 
עס הונדערט איילן פון דער מורח-וואנט פון אולם ביז דעם סוף פון דער היכל- 
געביידע אין מערב. די מפרשים פרעגן, פארװאָס רעכנט די משנה דאָס קעמערל (תא) 
6 איילן, סטייטש פריער אין משנה ד' ווערט דאָך געזאָגט אז די אונטערשטע קעמער- 
לעך האָבן געהאלטן נור 5 איילן? און זיי זאָגן, אז די משנה נעמט אין חשבון די 
מיטלסטע קעמערלעך, וועלכע האָבן געהאלטן 6 איילן, און אז עס איז באמת ניט 
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שִׁבְעִים אַמָּה, כּוֹתֶל הַמִּסְבָּה חָמֵשׁי 
ְהַמְּסִבָּה שָׁלשׁ, כּוֹתֶל הַתָּא חָמֵשׁ, 
וְהַתָּא שֵׁשׁ, כּוֹתָל הַהֵיכֶל שֶׁשׁ, 
וְתוֹכוֹ עֵשְׂרים אַמָּה, כּוֹחֶל הַהִיכֶל 
שֵׁשׁ, וְהִתָּא שֶׁשׁ, וְכוֹתֶל הַתָּא חָמָשׁ 
וּכִית הוֹרָרַת הַמַּיִם שָׁלשׁ אַמּוֹת, 
ְהַכּוֹחָל חֲמֵשׁ אַמּוֹת. הָאוּלֶם עוֹרֵף 


מידות ד 
הַתֶּא חָמֵשׁ. מִן הַצָפוֹן לִדְּרוֹם 


תצז 
וַחֲמֵשׁ עֶשְׂרֵה אַמָּה מִן הַדְּרוֹם, 
וְהוּא הָיָה נִקְרָא בֵּית הַחֲלִימוֹת, 
שֶׁשֶׁם גוֹנְִים אֶת הַמַּכֵינִים. וְהַהִיכֶל 
עַר מֵאֲחוֹריו וְרֶחֶב מָלְפָנָיו, 
וְרוֹמָה לאַרי, שֶׁנָּאֲמַר הו אַייאֵל 
אייאֵל קהַת חָנֶה דְּוֵי מָה 


הָאֲרי צר מְאֲחוָֹי וְרָחֶב מִלפָנָיה 


אף הַהֵיכֶל מָאֲחוֹרִיו, צַר וְרֶחָב 





מִלְּפָנָיו ; 


{זד 


עְלָיו חֲמֵשׁ עִשְׂרֵה אַמֶּה מן הַצּפוֹן 


קיין אונטערשיד ווייל אונטן האָט די היכל וואנט געהאלטן 7 איילן און דאָס קעמרל 
ניט מער וי 5 איילן (צוזאמען 12), און דאָס מיטלסטע קעמערל האָט געהאלטן 6 און 
די היכל וואנט איז דאָרט געווען דינער און אויך געהאלטן נור 6 איילן (צוזאמען אויך 
2 איילן). מן הצפון, פון צפון ביז דרום זיבציק איילן. איצט גייט די משנה דער- 
קלערן די ווערטער פון פריער אָנהײב משנה ו' אז דער היכל און דער אולם האָבן 
געהאלטן אויך אין דער ברייט (פון צפון ביז דרום) 100 איילן, און זי מאכט דעם 
חשבון, אז דער היכל אליין האָט געהאלטן פון צפון ביז דרום 70 איילן, דהיינ; 
כותל המסיבה, די (צפו) וואנט פון דער מסיבה (פון דעם זייטן-גאנג, וועגן וועלכן 


מיר האָבן געלערנט פריער אין משנה ה') איז געווען פּינף (אייל); און די מסיבה איז 
געווען דריי (איילן); די וואנט פון (צפוך) קעמערל איז געווען פינף, און דאָס קע- 
מערל איז געווען (ברייט) זעקס (אייל); די (צפוך) וואנט פון היכל איז געווען (דיק) 
זעקס איילן, און אינװוייניק (דער היכל אליין אינווייניק, דער חלל) איז געווען צוואג- 
ציק (איילן); די (דרוס) ואנט פון היכל זעקס (איילן), און דאָס (דרום) קעמערל 
זעקס (איילן), און די (דרום") וואנט פון קעמערל פּינף (אייל) און דאָס הויז אראָפּצן- 
לאָזן דאָס וואסער (בית הורדת המים) דריי (איילף, און די (דרום') וואנט (פון דעם 
בית הורדת המים) פינף (איילן). צוזאמען האָט די היכל-געביידע געהאלטן 70 איילן, 
די ,,בית הורדת המים" זאָל זיין די דרום זייט פון דער מסיבה (זע אין דער רשימה 
און אין דער צייכנונג אות ס"ג אין דרום זייט). זע אויך אונזער דערקלערונג וועגן 
דער מסיבה פריער משנה ה'. דאָרט ארום זאָל האָבן אראָפּגערינען דאָס וואסער 
פון די דעכער פון היכל און פון די קעמערלעך, האולם, דער אולם איז געווען מער 
פון אים (ברייטער פון היכל) מיט פופצן איילן אין צפון זייט און מיט פופצן איילן 
אין דרוס- זייט. דאָס הייסט צוזאמען מיט 30 איילן, און ווען מען רעכנט זיי צו צו די 
0 איילן פון היכל זענען עס 100 איילן. וועגן דער דאָזיקער 15 איילן-פארלענגערונג 
פון אולם אין צפון און אין דרום זע אין דער רשימה און אין דער צייכנונג אות 
.ג'?} והוא, און ער (דער דאַזיקער עודף, די דאָזיקע פּארלענגערונג פון אולם אין ביידע 
זייט, און דאָרט האָבן זיך געפינען צווי קאמערן, איינע אין צפון און איינע אין 
דרום) האָט געהייסן בית החליפות (דאָס הויז פון די שעכט-מעסערס, פּון די חלפים), 
וייל דאָרט האָט מען באהאלטן די מעסערם. זע אין דער רשימה און אין דער ציים- 
נונג אות ,,נ". אין די דאָזיקע קאמערן זענען געלעגן די מעסערס צום שעכטן די 
קרבנות. דאָס װאָרט ,, חליפווץ" פאר מעסערס האָבן מיר אין תנך אין עזרא א', ט' 
.מחלפים" (מעסערס), וההיכל, און דער היכל (דער גאנצער היכל צואמען מיטן 
אולם) איז געווען שמאָל פון הינטן (אין מערב-זייט) און ברייט פון פאָרנט (אין מזרח- 
זייט, און ער איז געווען ענלעך צו א לייב, ווארום עס ווערט געזאָגט (ישעיה כ"ט) 
,;הוי אריאל אריאל קרית חנה דוד, אָ, לייב לייב פון דער שטאָט וואו דוד רוט", . 
אזוי וי א לייב איז שמאָל פון הינטן און ברייט פון פּאָרנט אזוי אין אויך דער היכל 
שמאָל פון הינטן און ברייט פון פּאָרנט". מיט ,אַריאל" (פון ,.ארי", ,,לייב") מיינט 
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א כָּל הָעָרָה הְיָחֶה אוֹרֶך מֵאָה 

יּשְׁמוֹנִים וְשָׁנַע, עַל רוֹחַב מֵאֶה 
וּשְלשׁים וְחָמֹשׁ. מִן הַמּרֶח רב 
מָאָה וּשְׁמוֹנִים וְשָׁבַע. מָקוֹם דְּרִיסַת 
יִשְׂרָאֵל אַחַת עֶשְׂרֵה אִמָּה, מָקוֹם 
דְרִיסַת הַכֹּהֲנִים אַחַת עֶשְׂרֵה אַטָּהּ 
הַמְּבָּחַ שָׁלֹשִׁים וּשְתַּיִם בֵּין הְאוּלם 
לח עְֶׂרִים וּשְַׁיִם אמֶּה,הַהֵיכֶל 


פרק ה 





תצח 
מָאָה אַמָּה, וְאַחַת עֲשָׂרֶה אַמֶּה 


לַאַחוֹרִי בִית הַכַּפּורֶת : = מִן הַצָּפוֹן . 

לַדְּרוֹם מֵאֶה וּשְׁלֹשִׁים וְחָמֵשׁ. הַכּבָשׁ = 
ְַמְִּכּח שָׁשִׁים וּשְַׁיִם,. מִן הַמִּוְֵח 
לִטַּבָּעוֹת שְׁמוֹנָה אַמּוֹת, מְקוֹם 
הַטַּנָּעוֹת עֶשְׂרים וְאַרְבַּע, מִןְהַטַּבָּעוֹת 
לִשָׁלְתנוֹת אַרְבַּע, מִן הַשְׁלְָנוֹת 
וְלנְסִין אַרבּע, מֵן הַנִנְסין לְכוֹתל 


מען דאָ דאָס בית המקדש, דעם היכל צוזאמען מיט דעם אולם, און אזוי זוי דער 

אולם וועלכער איז אין מזרח-זייט פון היכל, איז געווען ברייטער מיט 15 איילן אין 

יעדער זייט, הייסט עס אז די בית המקדש-געביידע איז שמאָל פון הינטן און ברייט 
ינט, 

פון פאָרג פרק ה 


א כל העזרה, די גאנצע עזרה איז געווען (פון מזרח ביז מערב) לאנג הונדערט 
און זיבן און אכציק (אייל) און ברייט (פון צפון ביז דרום) הונדערט און פינך 
און דרייסיק (איילן). מיט ,,עזרה" מיינט מען דאָ פון דער ,.עזרת ישראל" אָן אין מזרח, 
דאָס הייסט פון דעם ניקנור-טויער (זע אין דער רשימה און צייכנונג אות י"א) ביז 
דער עזרה-מויער אין מערב (אות ס"ח). און די משנה זאָגט עס דאָ: מן המזרח, פטן 
מזדח ביז מערב (איז געווען די לענג פון דער עזרה) הונדערט און זיבן און אכציק 
(איילן), דהיינו: דאָס אָרט (די עזרה) וואו די ישראלים זענען געגאנגן (מקום דריסת 
ישראל, וואו ישראל האָבן געטרעטן, זענען אריינגעקומע, די עזרת ישראל, אי) 
געווען פון מזרח-ביז מערב עלף איילן ; דאָס אָרט וואו די כהנים זענען גע- 
גאנגן (די עזרת כהנים, איז געווען פון מזרח ביז מערב) עלף אײיק; דער מזבח (האָט 
געהאלטן פון מזרח ביז מערב) צוויי און דרייסיק אייל; צוישן דעם אולם און דעם 
מזבח איז געווען צוויי און צוואנציק אייל; דער היכל (דער אולם און דער היכל פון 
מזרח ביז דער מערב וואנט פון דעם בית המקדש) איז געווען הונדערט אײלן 
און עלף איילן האָט געהאלטן (די עזרה ביז צו דער מערב-מויער) הינטער דעם קודש. 
הקדשים (בית הכפרות). וועגן די אלע זאכן האָבן מיר געלערנט פריער אין די 
פּרקים. אין דער רשימה און צייכנונג זענען עס פון מזרח ביז מערב: די עזרת ישי 
ראל אות ,ט"ו"; די עזרת כהנים אות ,יז"; דער מזבח אות ,,יח'; צװישן דעם מזבח 
און דעם אולם אות מ"ז; פון אולם ביז דער מערב-וואנט פון דער עזרה איז עס 
פון אות ,,מח" ביז אות ,.סח", - | 

ב. מן הצפון, פון צפון ביז דרום האָט די עזרה געהאלטן) הונדערט און פּינף 
און דרייסיק איילן (דהיינו): און די משנה גייט דאָ אויסרעכנען אייגנטלעך ניט פון 
צפון צו דרום נאָר פון דרום צו צפון און זי הייבט אָן ביי דעם לאנגן טרעפּ פון מזבח, 
און זאָגט; הכבש, דער כבש (דער לאנגער טרעפ צום מזבח) און דער מזבח (פון דרום 
צו צפון) זענען געווען (צוזאמען) צויי און זעכציק איילן. מיר האָבן פריער אין פּרק 
גי משנה אי געלערנט אז דער מזבח האָט געהאלטן 32 איילן: אויך האָבן מיר דאָרט 
אין פּרק ג' משנה ג' געלערנט אז דער כבש האָט געהאלטן 22 איילן, אָבער דער 
כבש איז צוגעגאנגן ניט צום אָנהײב פון מזבח, נאָר ער איז אריבער איין אייל דעם 
יסוד (פונדאמענט) און איין אייל דעם סובב פון מזבח; ממילא זענען געווען פון דרום 
צו צפון נור 22 איילן כבש און 20 איילן מזבח, צוזאמען 62 איילן. זע אין דער רשימה 
און אין דער צייכנונג די אותיות ,יח" און ,יט". מן המזבח, פון מזבח ביז צו די 
רינגן איז געווען אכט איילן; דאָס אָרט פון די רינגן האָט פארנומען פיר און צוואנ- 
ציק איילן; פון די רינגן ביז די טישן איז געווען פיר איילן; פון די טישן צו די קורצע 
זיילן (ננסין) איז געווען פיר אייל; פון די קורצע זיילן צו דער (צפונדיקער) עזרה" 
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הָעִזָרָה שְׁמוֹנָה אַמּוֹת, וְהַמּוֹתֶר בֵּין 
הִכֶּבֶשׁ לכּוֹתָל וּמְקוֹם הַננָסִין: 
שֵׁשׁ לְשָׁכוֹת הְיוּ בָעזְרָה, שֶׁלשׁ 
ַּצְפוֹן וְשָׁלשׁ בַּדְּרוֹם. שְׁכַּצְפוֹן 
לִשְַּׁת הִמָּלח, לִשְׁכַּת הַמַּרְוָה, לִשְכַּת 
ִמַּדּיחִים, לִשְׁכַּת הַמָּלַח, שָׁם הָי 
וְֹנִין מָלח לִקִרְָּן. לִשְׁכַּח הַפּרְָה 


מידות ה 





תצט 
שָׁם הָיוּ מוֹלְחִין עוֹרוֹת קְרָשִׁים, ועל 
ננָהּ הָיָה בֵית הַטְּבִילָה לָכֹהֵן גָרוּל 
בְּיוֹם הַכִּפּוּרִים. לִשְׁכַּת הִמַּדּיחִין, 
שֵׁשֶׁם הָייּ מדּיחִין קרְבִי הקָּשִׁים 
וּמִשֶּׁם מְסִבֶּה עוֹלָה לָגֵג בֵּית הַפַּרְוָה: 
ר שָׁנּדְּרוֹם לִשְׁנַּת הָעִץ. לִשְׁנַּת 
הגוֹלָה. לִשְׁכַּת הַנִית. לִשְׁכַּת הָעַץ 


וואנט איז געווען אכט איילן. צוזאמען מיט די 62 איילן פון כבש און דעם מזבח זענען 
עס 110 איילן, והמותר, און די איבריקע (פינף און צוואנציק איילן, װאָס פעלן פון 110 
ביז 135) זענען געווען צווישן דעם כבש און דער (דרום-) וואנט (פון דער עזרה), און 
דאָס אָרט פון די קורצע זיילן. די מפרשים זאָגן, אז 12 און א האלבע אייל האָט פאך- 
נומען דער ליידיקער פּלאץ צוישן כבש און דער דרום-וואנט, און 12 און א האלבע 
אייל האָט פארנומען דאָס אָרט פון די קורצע זיילן. זע אין דער רשימה און דער 
צייכנונג די אותיות כג", ,,כ"ד", ,כה", ,,כו" און ,,כז", וואו עס װוערן דערקלערט 
די אלע זאכן װאָס די משנה האָט דאָ אויסגערכנט, : | 

עשש לשכות, זעקס קאמערן (לשכות, האליעס, קאמער) זענען געווען אין דער 
עזרה, דריי (פון זיי) אין צפון און דרי אין דרום. די משנה װעט זיי באלד אויסרעכנען. 
אָבער דאָ זענען פאראן צוויי גירסאות. אין דער גירסא אין דער משנה הייבט זיך 
אָן באלד מיט די ווערטער ,,שבצפון", און זי רעכנט אויס די דריי קאמערן אין צפון- 
זייט; און באמת װי עס ווייזן אָן די מפרשים (דער רמבם, תוספות יום טוב און אנ- 
דערע) זענען די דאָזיקע דריי לשכות געװוען אין דרום, און זיי זענען דאריבער גורס 
ניט ,,שבצפון", נאָר ,.שבדרום". שבצפון, די (דריי קאמערן) אין צפון זענען די ;;לשכת 
המלח" (די קאמער פון זאלץ), די ,לשכת הפרוה" (די קאמער פון פרוה), און די 
, לשכת המדיחין* (די קאמער פון אפשווענקן!. װי מיר האָבן פריער געגעבן זענען 
דער רמבם און דער תוספות יום טוב גורס, אז זיי זענען געווען אין דרום, און אזוי 
איז אויך פאראן אין דער רשימה און אין דער צייכנונג, דאָס זענען די אותיות ,.כח", 
.כט" און ,,ל" אין דער דרים-זייט. ל?שכת המלח, די קאמער פון זאלץ, דאָרט האָט 
מען אוועקגעלייגט דאָס זאלץ פאר די קרבנות. די קרבנות האָט מען פארן מקריב 
זיין געמוזט באזאלצן, און דאָס זאלץ דערצו איז געלעגן אין דער דאָזיקער קאמער 
(אות ,,כח"),. לשכת הפרוה, די קאמער פון פרוה, דאָרט האָט מען געזאלצן די פעל 
פון קרבנות, און אויף איר דאך איז געווען דאָס טבילה-הויז (די מקוה) פאר דעם כהן 
גדול אים יוס-כיפור. וי מיר לערנען אין יומא פּרק ג' משנה ו' האָט זיך דער כהן 
גדול טובל געווען אים יום כיפּור עטליכע מאָל און ס'איז פאָרגעקומען אין דער פּרוה- 
קאמער (זע אין דער רשימה אות 2ס"). וועגן נאָמען פּרוה זע דאָרט אין יומא פּרק 
ג' משנה ו'. לששכת המדיחין, די קאמער פון אָפּשווענקן, װאָס דאָרט האָט מען אפגע- 
שוואנקן (אויסגעוואש) די אינגעוױיד פון די קרבנות, און פון דאָרט אין ארויפגע- 
גאנגן א טרעפּ-וועג (מסיבה) צוס דאך פון פרוה-הויז. זע אין דער רשימה און ציים" 
נונג אות ל'. דאָס זענען די דריי קאמערן אין דרום (לויט דער גירסא אין משנה ,,אין 
צפון"), 

ד. שבדרום, די (דרײי קאמערן) אין דרום װוױ מיר האָבן פריער דערקלערט ‏ 
דארף דאָ זיין ;אין צפון") זענען: ,,לשכת העץ" (די קאמער. פון האָלץ), די ,,לשכח 
הגולה" (די קאמער פון די גלות-יידן) און ,, לשכת הגזית" (די קאמער פון די גע- 
האקטע שטיינער). די דאָזיקע קאמערן זענען באמת אין צפון, און זע אין דער רשימת 
און אין דער צייכנונג די אותיות ,,לג", ,,לב" און ,,לא". לשכת העץ, די קאמער פון 
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אָמַר רַבִּי אָלזֶר בֶּן יַעקבֿ, שְׁכַחְתִּ 
מָההָיְתָה מְשַׁמֶּשֶׁת. אַבָּא שְׁאוּלאוֹמַר 
לִשְׁכַּת כֹּהַן גְדוֹל, וְהִיא הְיָתָה אֲחוֹרֵ 
שְֵׁיהָ ונֵג שְׁלִשְׁתֶן שׁוָה. לִשְׁכּ 
הַגוֹלָה, שֶׁם הָיָה בּוֹר הַגּולָה קְבוּעי 
ְהַנַּלְנּל נָתוּן עָלָיו, וּמִשֶּׁם מַסְפִּיקִין 
מַיִם לְכֶל הָעַזְרָה, לִשְׁכַּת הַגִָּיתי 


מידות ה 


תק 
יִשְׂרָאֵל יוֹשֶׁכֶת וְדָנֶה אֶת הַכְּהְנָה 
וְכֹהִן שֶׁנִמְצא בוֹ פְסוּל, לוֹבֵשׁ 
שְׁחוֹרִים וּמַתְעֵטַּף שְׁחוֹרִים, וְיוֹצֵא 
וְהוֹלךּ לוֹ, וְשָׁלֹא נִמְצָא בוֹ סְסוּלי 
לוֹכֵשׁ לְָגִים וּמַתעִטַּף לְבָנִים. נְִנֶ 
וּמְשַׁמֵּשׁ עם אָחָיו הַכֹּהֲנִים, וְיוֹם 
טוֹב הָיוּ עוּשִׂים שָׁלֹּא נִמְצָא פְסוּל 





שָׁם הָיָתֶה פַנְהָדְרִי גְדוּלָה שָׁל | בּזְעוֹ שָׁל אַהֵרֹן הַכֹּקֵן. וְכָךְּ הָי 
האָלץ, האָט רי אליעזר בן יעקב געזאָגט, איך האָב פארגעסן צו װאָס מען האָט זי בא" 
נוצט: אבא שאול זאָגט (אז די דאָזיקע לשכת העץ) איז געווען די קאמער פון כהן גדו?. 
די גמרא אין יומא י"ט זאָגט אז דאָס איז די ,,לשכת פּרהדרין", וואו דער כהן גדול 
האָט געוואוינט 7 טעג פאר יום כיפּור, וי מיר לערנען אין יומא פּרק א' משנה א" 
והיא, און זי (די דאָזיקע קאמער) איז געווען הינטער די (אנדערע) צויי (קאמערן. 
רשי אין יומא י"ט טייטשט אז די לשכת העץ איז געווען הינטער דער לשכת הגולח 
און דער לשכת הגזית. זע אין דער רשימה און אין דער צייכנונג װי דאָס אות ,,לג* 
גרעניצט זיך סיי מיט דעם אות ;לב" און סיי מיט דעם אות ,לא"". ג, און 
דער דאך פון אלע דריי (דאָזיקע קאמערן) איז געווען גלייך. זייערע דעכער זענען גע* 
ווען גלייך; קיינער איז ניט געווען העכער פון אנדערן. לשכת הגולה, די קאמער פון 
די גלות-יידן, דאָרט איז געווען א שטענדיקער ברונעם (בור קבוע), און איבער אים איז 
געווען א ראָד (ארויפֿצושעפן דאָס וואסער), און פון דאָרט האָט מען צוגעשטעלט 
וואסער פאר דער גאנצער עזרה. דאָס װאָרט ,,הגולה" ווערט דורך אסך מפרשים פאר" 
טייטשט די יידן פון גלות בבל, מחמת זיי זאָלן האָבן געמאכט דעם ברונעם. טייל זע" 
נען גורס .בור גולה קבוע", און דער טייטש פון ,גולה" איז א ,בעקן" (װי אין 
זכריה ,;וגולה על ראשה) און מען מיינט אז דאָס איז געווען דער ,.עמער" מיט וועלכן 
מען האָט געשעפּט דאָס וואסער (זע אות לב"). לשכת הגזית, די קאמער פון גע" 
האקטע עוטיינער, דאָרט איז געזעסן דאָס גרויסע סנהדרין פון די יידן. די לשכת הגזית 
איז דער אות ,,לא" אין דער רשימה און אין דער צייכנונג. זי איז געווען נור א העלפט 
אין דעם הייליקן אָרט (געהערט צו דער עזרה, און דאָס סנהדרין איז געזעסן 
אין דער ניט-הײיליקער העלפט, מחמת אין דער עזרה האָט קיינער ניט געטאָרט זיצן 
א חוץ מלכים װאָס האָבן געשטאמט פון דוד המלך. דאָס גרויסע סנהדרין איז געווען 
פון 1 דיינים, װי מיר לערנען אין סנהדרין פּרק אי. ודנה, און דאָס (סנהדרין) האָט 
(דאַ אין לשכת הגזית) געמשפט די כהונה. דאָס סנהדרין האָט באטראכט יעדן כהן צי 
ער איז ניט פּסול צו טאָן די עבודה אין בית המקדש. וכהן, און א כהן װאָס עס איז 
געפונען געװאָרן אין אים א פסול (דאָס סנהדרין האָט געפונען אז ער טאָרניט טאָן 
די עבודה), האָט זיך אָנגעטאָן שווארצע (קליידער) און האָט זיך איינגעהילט אין 
שווארצע (קליידעו) און ער איז ארויסגעגאנגן (פון דער לשכת הגזית) און ער איז 
אוועקגעגאנגן. ער איז אוועק אהיים. ושלא, און (דער כהן) װאָס מען האָט אין אים ניט 
געפונען קיין פסול (דאָס סנהדרין האָט געפסקנט אז ער איז כשר צו טאָן די עבודה) 
האָט זיך אָנגעטאָן ווייסע (קליידער) און האָט זיך איינגעהילט אין ווייסע (קליידער), 
און) ער איז אריינגעגאנגן (אין דער עזרה) און האָט געטאָן די עבודה מיט זיינע ברי- 
דער די כהנים. דער .תפארת ישראל" טייטשט אז ,ומתעטף", ער האָט זיך אייג" 
געהילט, מיינט, אז ער האָט זיך אָנגעטאָן דאָס כהונה-היטל (מצנפת). ויום טוב, און זי 
האָבן געמאכט א יום טוב (א שמחה) דערפאר װאָס עס איז ניט געפונען געװאָרן קיין 
פּסול אין די קינדער פון אהרן הכהן. טייל מפרשים טייטשן, אז די כהנים וועלכע זע" 
נען געפונען געװאָרן כשר האָבן געמאכט א שמחה פאר זייערע פריינט און געדאנקט - 


501 קנים, הקדמה | תקא 
אוֹמָרִים, בְּרוך הַמָּקוֹם בְּרוּךְ הוּא, | לַעמוֹד לִשֶׁרֹת לִפְנִי ה' בְּבֵית קְִשִׁי 
שָׁלֹא נִמְצָא פְסוּל בְּוְעוֹ שָׁל אֹהרן, | הַקדָשִׁים: | 

וּכָרוּךְ הוּא, שֶׁבְּחַר בְּאֵהָרן וּבְבָנָיו | סְלִיק מִפָּכֶת מִדּוֹת; 


גאָט דערפאר. דער ,,תפארת ישראל" ברענגט איין טייטש, אז אין סוף טאָג ווען מען 
האָט געפונען אז די כהנים זענען כשר האָט דאָס סנחדרין געמאכט די שמח 
וכך, און אזוי האָבן זיי געזאָגט: געלױבט איז גאָט ברוך הוא, װאָס עס איז ניט גע- 
פּונען געװאָרן קיין פּסול אין די קינדער פון אהרן, און געלויבט איז ער (גאָט) װאָס 
ער האָט אויסדערוויילט אהרן און זיינע קינדער צו שטיין און צו דינען (צו טאָן די 
עבודה) פאר גאָט אין הױיז פון קדשי קדשים. דער ווילנער גאון זאָגט, אז מיט קדשי 
קדשים מיינט מען דאָ ניט דוקא דעם קודש הקדשים נור די גאנצע עזרה און דעם 
בית המקדש, וועלכע זענען הייליקער פון אנדערע הייליקע ערטער, װי פון ירושלים 
און ארץ-ישראל, (סליק מסכת מידות, -- געענדיקט די מסכתא מידות) 


| מסכת קנים - 

| די מסכתא ,,קנים" (לייען ,,קינים"), וועלכע האָט דריי פַּרקים, געהערט צו די 
שווערסטע מסכתות אין משניות, און דער עיקר זענען שווער די משנות אין דריטן 
פּרק. עס איז א סברא אז וועגן דער דאָזיקער מסכתא זאָגט דער תנא ר' אלעזר בן 
חסמא אין מסכתא אבות פּרק ג' משנה י"ח, אז ,,קנים" זענען די ,גופי הלכות", זי 
יסודותדיקע הלכות. כדי מען זאָל פארשטיין די מסכתא װעלן מיר דאָ געבן עטלעכע 
זאכן, וועלכע דער לערנער זאָל גוט געדענקן, | 

- די תורה אין ויקרא ד' און ה' און אויך אין דער סדרה תזריע זאָגט, אז מען 
קאָן ברענגן אין בית המקדש א קרבן פון א עוף, א טויב (אָדער יינגע טױיבן ,בני 
יונה", אָדער אלטע טערקל-טויבן, ,,תורים"). למשל, א פרוי א קימפּעטאָרין, ווען זי 
וויל ווערן ריין, צי א פרוי וועלכע איז געווען א זבה, עס האָט גערונען פון איר אן 
אומריינע פליסיקייט, און זי ווערט ריין. -- דארף אזא פרוי ברענגן צוויי טויבןאיין 
טויב פאר א קרבן חטאת און דאָס הייסט דאריבער .חטאת העוף") און איין 
טויב איז מען מקריב פאר א עולה (און דאָס הייסט דאריבער ,,עולת העוף"). אזא 
פאָר טויבן הייסט ,,קן", א ,געסט", א , פּאָר טויבן" (ווייל אין א נעסט זענען פאראן 
צוויי טויבן). אין לשון רבים, עטליכע פּאָר טויבן, הייסן ,,קנים", ,,נעסטן". איין 
איינצעלנע טויב הייסט ניט יקן", נאָר זי הייסט ,,פרידה" (פון , פּרד", .אָפּגעטײלט". 
איין טויב), | | 

אַזאַ נעסט, אזא פּאָר טויבן, װאָס די פרוי ברענגט איינע פאר א חטאת און איינט 

פאר א עולה, הייסט ,,קן חובה", ווייל עס איז א חוב קרבן, די פרוי מוז עס ברענגן. 
זאָל דער לערנער גוס געדענקן, אז אין א ,קן חובה" מוז זיין איין טויב א חטאת און 
איין טויב א עולה, און עס קאָן ניט זיין דאָרט צוויי טויבן חטאת אָדער צוויי טויבן 
עולה. | | | | 

| עס איז אָבער פאראן אן אַנדער פאל פון ברענגן טויבן פאר א קרבן, דהיינו, ווען 
א פרוי (צי א מאנספּערזאָן) ברענגט די סויבן פאר א קרבן נדבה: זי איז ניט געווען 
קיין קימפּעטאָרין צי א זבה, נאָר זי האָט סתם, פון איר גוטן ווילן, געטאָן א נדר 
צו ברענגן טויבן פאר א קרבן, אָדער זי האָט געהאַט טויבן און האָט אויף זיי געזאָגט / 
אז זיי זאָלן זיין א קרבן. דאָס הייסט ינדבה" (,,גדר" און ,נדבה" איז אלץ איינס, און 
דעם קליינעם חילוק צווישן זי װעט געבן די משנה באלד אין פּרק א' משנה א). 
ביי אזא טויביקרבן פון א נדבה איז שוין דער דין אנדערש וי ביי ,,חובה", דהיינו. 
ערשטנס, קאָן מען ניט מנדב-זיין צו ברענגן א קרבן חטאת, מען קאָן מנדב זיין צו 
ברענגן א טויב נאָר פאר א עולה, צווייטנס, מוז מען ניט ברענגן דוקא צוויי טויבן, 
א קן", א .נעסט", נאָר מען קאָן ברענגן אויך איין טויב (א , פרידה") און אויך דריי 
טויבן, און אויך מער טויבן, וויפיל מען ויל, אָבער זיי זיינען אלע עולות. 
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צווישן א .חטאת" און א ,,עולה" איז דער אונטערשיד א גרויסער. ערשטנס, 
װאָס א עולה איז מען אינגאנצען מקריב אויפן מזבח, אָבער א חטאת גיסט מען נור 
דאָס בלוט אויפן מזבח, און דאָס פלייש עסן די כהנים. צווייטנס (און דער דאָזיקער 
אונטערשיד איז דער וויכטיקסטער), א טויב:חטאת האָט מען געגעבן א שפּריץ פון 
איר בלוט אויף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח (דער מזבח איז געווען אין דער 
העלפט ארומגעצייכנט מיט א רויטן פַּאס, דעם ,חוט הסיקרא"), , אונטן", , למטה"} 
אָבער א טויב-עולה האָט מען דאָס בלוט אויסגעקוועטשט אויף דער אויבערשטער 
העלפט פון מזבח, אויבן, ,,למעלה". אויב מען האָט פון א טויב'חטאת געשפּריצט 
דאָס בלוט אויבן, למעלה, איז זי פּסול. דאָס זעלביקע איז אויך אויב מען האָט אויס- 
געקוועטשט דאָס בלוט פון א טויב-עולה אונטן, למטה, איז זי פּסול. 

עס איז פאראן נאָך א זאך װאָס מען דארף וויסן, דהיינו: װען א פרוי דארף 
ברענגן צוויי טויבן, א חובה-,,קן",. א ,נעסט", א ,,פּאָר", איינע פאר א חטאת און 
איינע פאר א עולה, פון װאַנען ווייסט מען וועלכע טויב דארף זיין א חטאת און וועל- 
כע א עולה? דער ענטפער דארויף איז, אז דאָס װערט באשטימט אָדער ווען די 
פרוי קויפט די צוויי טויבןי ווען זי איז זיי מקדיש, זי זאָגט אז די דאָזיקע טויב זאָל 
זיין א חטאת און די דאָזיקע טויב זאָל זיין א עולה; אָדער, אויב זי האָט דאָס ניט גע" 
טאָן, נאָר זי האָט ביים קויפן סתם מקדיש געווען די פּאָר טויבן פאר איר ,,קן", פאר 
איר נעסט, דאמאָלס ווערט עס באשטימט דורך דעם כהן, ווען ער שניידט זיי איבער 
מיטן נאָגל (ער איז מולק) די קאַרקלעך, און ער, דער כהן, זאָגט אז די דאָזיקע זאָל 
זיין א חטאת, און די דאָזיקע זאָל זיין א עולה. אזא פּאָר טויבן, אזא ,.חובה-קן", װאָס 
די פרוי האָט וועגן זיי באַלד ביים קויפן און מקדיש-זיין באַשטימט וועלכע טויב זאָל 
זיין א חטאת און וועלכע א עולה, הייסט ,,קן מפורשת", א בפירושדיקע, באשטימטצ. 
נעסט; אָבער אזא פּאַר טויבן, װאָס די פרוי האָט וועגן זיי ביים קויפן און מקדיש 
זיין ניט געזאָגט וועלכע טויב זאָל זיין א חטאת און וועלכע א עולה, הייסט ,קן 
סתומה", אן ,,אומבאשטימטע נעסט". און ערשט דער כחן ביים גיין מקריב זיין באשטימט 
זי װוי מיר האָבן פריער געזאָגט. 

די מסכתא ,,קנים" לערנט די שווערע הלכות וועגן די פאלן ווען עס האָט זיך 
אויסגעמישט א טויב:חטאת מיט אנדערע ,,קנים", נעסטן פון טויבן:קרבנות, און מען 
ווייסט ניט וי אַזױ מען זאָל זיי מקריב זיין. מיר װעלן דאָ אין דער מסכתא באנוצן 
כסדר די לשון-:קודשדיקע ווערטער ,.חטאת", ,עולה" (און דאביי מיינען מיר כסדר 


א טויב:חטאת און א טויב-עולה);,קן" (נעסט, דאביי מיינען מיר כסדר צוויי טויבא . 


א ,,פּאָר* טויבן, איינע א חטאת און איינע א עולה). ,,קינים" (עטלעכע נעסטן, עטלעכע 
, פּאָרן"); ,,קן סתומה" (אן אומבאשטימטע פּאָר, װאָס דער כהן דארף ערשט מאכן 
איינע פון די טויבן פאר א חטאת און איינע פאר א עולה); ,קן מפורשת" (א בא" 
שטימטע ,פּאָר", װאָס די פרוי האָט באלד מקדיש געווען בפירוש, אז די דאָזיקע 
איז א חטאת און די דאָזיקע איז אַ עולה) .פרידה" (אן איינצעלנע טויב); ,נדבה" 
סתם א טויב:קרבן, זועלכע איז שטענדיק נור א עולה און קאָן ניט זיין קיין חטאת. 

מיר ווילן דאָ באמערקן, אז די משנה זאָגט דאָ כסדר ,אויב א פרוי ברענגט א 
,קן", אָבער באמת קאָן דאָס זיין אויך מיט א מאנספּערזאָן און עס זענען 
פאראן א סך פאלן װען א מאנספערזאָן דארף בקענגן טויבן-קרבנות (פאר 
עבירות פון קרבן עולה ויורד, אָדער א זב צי א מצורע, זע פריער אין כריתות 
פּרק ב' משנות א' און ג'). נאָר ווייל ביי א פרוי איז עס פאראן מער און אָפּטער (א 
קימפּעטאָרין) דאריבער זאָגט די משנה ,,א פרוי", | 

מיר ווילן אויך זאָגן, אז מיט ,,מתות", ,,וועלכע פּגרן" מיינט די משנה אזעלכע 
| קרבנות-טויבן, וועלכע מען טאָרניט מקריב זיין, זיי זענען פּסול, און מען דארף זי 
לאָזן פּגרן. 

זאָל דער לערנער געדענקן די אלע זאכן װאָס מיר האָבן דאָ געגעבן אין דער 
הקדמה און עס װעט אים זיין לייכטער צו פארשטיין די שווערע משנות אין דער. 
מסכתא קינים, 
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א חַטַּאת הָעוֹף נַעֲשִׂית לְמַטֶּה, 
וְחַטֵּאת בְּהֵמָה לְמַעלָה, עוֹלַת הָעוֹף 
ַעֲשִׂית לִמְעֵלָה. וְעוֹלַת הַבְּהֵמָּה 
לְמִטָּה. אִם שִׁנָה בָזָה וּנָוָה פָּסוּל, 
סָדֶר קִנִּים כֵּךְּ הוּא, הַחוֹבָה אָחָר 
חִטָּאת וְאֶחֶר עוֹלָה, בִּנדְרִים וּנָרָבוֹת 
כִלְּן עוֹלוֹת, אִיזָהוּ נָדֶר? הָאוֹמֵר 


מִסָּכֶת קִנִּים 
פרק א 


תקג 


הרי עעלי עוֹלָה. וְאִיזָהוּ גְרְבָה! 
הְאוֹמַר הֲרִי ז עוֹלָה. מַה בִין 


גָדְרים לנְדְנוֹת! אֶלָּא ‏ שָׁהַנְרִם 


מַתוּ או נִנָנְבוּ, חֵיֵבִים בְּאַחֲרְיוּחָם, 
ּנְדְבוֹת מָתוּ או נָנְנְבוּ, אִין חַיָבִים 
בְּאַדִרְיוּתָן: ב. הַטָּאת שָׁנַּהֶערְבֶָה 





כְעוֹלָה, וְעוֹלָה בְחַטָּאת, אַפִילו 


פרק א. 

א חִטאת העוף, דער קרבן חטאת פון א עוף (פון א טויב) ווערט געמאכט (דאָס 
בלוט ווערט געשפריצט) אונטן (אויף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח), און א קרבן 
חטאת פון א בהמה ווערט געמאכט (דאָס בלוט ווערט געשפריצט) אױבן (אויף דער 
אויבערשטער העלפט פון מזבח); דער קרבן עולה פון א עוף (פון א טויב) ווערט גע- 
מאכט (דאָס בלוט ווערט אויסגעקוועטשט) אין דער הויך (אױף דער אױבערשטער . 
העלפט פון מזבח), דער קרבן עולה פון אַ בהמה ווערט געמאַכט (דאָס בלוט ווערט 
געשפריצט) אונטן (אויף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח). אױב ער האָט געטאָן 
אנדערש ביי דעם (בייס קרבן חטאת) אָדער ביי דעם (ביים קרבן עולה) איז פסול 
אזוי וי מיר האָבן עס דערקלערט אין דער הקדמה. אויב למשל מען האָט דאָס בלוט 
פון דער טויב-עולה אויסגעקוועטשט אויף דער אונטערשטער העלפט פון מזבח װי 
מען טוט ביי א טויב-"חטאת, איז זי פּסול. ‏ און דאָס זעלביקע אויב מען האָט פון א 
טויב-חטאת געשפּױיצט דאָס בלוט אויף דער אויבערשטער העלפט פון מזבח, וי מען ‏ 
טוט ביי א טויב-עולה, איז זי פּסול. -- סדר, דער סדר פון קינים (פון טויבן-קרבנות- 
פּאָרלעך) איז אַזױ: די חובה"קן (די קרבנות-טויב פּאָר, װאָס א פרוי מוז ברענגן 
ווייל זי איז געווען ,למשל, א קימפּעטאָרן צי א זבה) איז איין (טויב) א חטאת און איינע 
א עולה; אָבער בי נדריס און נדבות זענען אלע (טויבן) עולות. אזוי וי מיר האָבן 
דערקלערט אין דער הקדמה. איצט לערנט די משנה דעם אונטערשיד צווישן א ,,נדף" 
און א ינדבה", איזהו נדר, װאָס הייסט א נדר? אז איינער זאָגט: ,,איך נעם אויף זיך צו ‏ 
ברענגן א עולה"; און װאָס הייסט א נדבה? אז איינער זאָגט (אויף זיינס א בהמה צי א 
טויב): ,די דאָזיקע זאָל זיין א עולה". װאָס איז דער אונטערשיד צווישן נדרים און 
נדבות? (דער אונטערשיד איז) נאָר װאָס ביי נדרים אויב זיי (די בהמה אָדער די טויב, 
װאָס ער האָט אָפּגעשיידט צו ברענגן פאר א קרבן נאָכדעם וי ער האָט א נדר געטאָן 
צו ברענגן א קרבן) זענען געפגרט אָדער מען האָט זיי צוגעגנבעט, איז ער פאראנט. 
ווארטליך פאר זיי. ער דארף ברענגן אן אנדערע בהמה צי טויב פאר א קרבן. ונדבות, 
אָבער (אויב איינער האָט געזאָגט אויף זיינס א בהמה צי א עוף אז דאָס זאָל זיין א קרבן") 
אוב זי זיינען געפּגרט אָדער מען האָט זיי צוגעגנבעט, איז ער ניט פאראנטװואָרטליך 
פאר זיי. און ער דארף ניט ברענגן קיין אנדערע בהמה צי טִויב פאר א קרבן. --- די 
מִשׁנֹה האָט ביז איצט געזאָגט די דאָזיקע הלכות כדי מען זאָל פארשטיין דעם אונ- 
טערשיד צווישן א חטאת-טויב און א עולה-טויב און אז אויב מען האָט א טויב-חטאת 
מקריב געווען װי א עולה, אָדער א עולה-טויב וי א חטאת, איז דער קרבן פּסול, און 
אויך כדי מען זאָל װויסן אז ביי א חובה"קן מוז זיין איין טויב א חטאת און איין טויב 
א עולה, און ביי א נדבה מוזן אלע טויבן זיין נאָר עולות. אזוי ארום װעט דער לערנער 
בעסער פארשטיין די הלכות װאָס די משנה װעט ווייטער געבן, 

1 חטאת, אױב א קרבן חטאת האָט זיך אויסגעמישט מיט א קרבן עולה, צי א 
קרבן עולה מיט א קרבן חטאת, אפילו איינס אין צען טױזנט, זאָל מען אלע לאָזן 
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אַחַת בְּרִבּוֹא, יָמוּתוּ כִלֶּם. חִטֶּאת | כִמִנִן עולות שֶׁבַּחוֹבָה. בִּין שָׁהַחוֹבָה 
שער כְחוֹבָה, אֵין כָּשֶׁר אֶלָא | מִרְכָּה וְהַנּרָכֶה מֶעטָת, בִּין שָׁהַָרְבָה. 
כְמֵנִָן חַטְּאוֹת שֶׁבַּחוֹבָה, וְכֵן עוֹלָה | מִרְכָּה וְהַחוֹבָה מַעֶטָת, בי ןשיה 
שֲַָׁרְכָה בְחוֹבָה. אֵין שי אֶלָּא | שָׁווֹת ! 


פגרן. עס ווערט ניט בטל אין רוב, אין דער מערהייט, ווייל א לעבעדיקע זאך איז 
חשוב און ווערט ניט בטל. װוידער מקריב זיין זיי קאָן מען דאָך ניט, זוייל װוי מיר האָבן 
פריער געלערנט אין משנה א', אויב מען ענדערט ביים בלוט-שפּריצן איז דער קרבן 
פּסול, און מען ווייסט דאָך ניט ביי יעדן אויסגעמישטן קרבן וואו מען זאָל שפּריצן 
דאָס בלוט, אונטן אויפן מזבח, צי אויבן אויפן מזבח. -- חטאת, אויב א חטאת-טויב האָט 
זיך אויסגעמישט מיט (למשל צויי) קינים (קרבנות-פּאָרן) פון חובה (אומבאשטימטע; 
סתומות פון איין פרוי, און מען קאָן פון זיי מקריב זיין צוױיי טױבן פאר חטאות אן 
צוויי טויבן פאר עולות), איז ניט כשר (קאָן מען פון די אַלע פינף אויסגעמישטע 
טויבן מקריב זיין ניט מער) נאָר אזוי פיל וויפיל די צאָל (וויפיל) מען קאָן מקריב 
זיין חטאות פון די חובה (-קיניס). אויב למשל די חטאת-טויב האָט זיך אויסגעמישט 
מיט צוויי קינים (פיר טויבן) פון וועלכע מען האָט געמעגט מקריב זיין צוויי חטאות, 
מעג מען איצט פון די 5 אויסגעמישטע טױבן אויך ארויסנעמען צוויי טויבן און 
מקריב זיין זיי פאר חטאות, ווייל ממה נפשך קאָנען דאָך די דאָזיקע 2 ארויסגעקו- 
מענע טויבן זיין חטאות, מחמת אפילו אויב איינע פון זיי איז די אויסגעמישטע חטאת- 
טויב, קאָן זי דאָך אויך זיין א :חטאת. אָבער מער װי 2 חטאות קאָן מען ניט מקריב 
זיין. למשל אויב מען װעט ארויסנעמען דריי טויבן, קאָן דאָך זיין אז די אלע 2 טויבן 
זענען פון די 2 קינים, און דאריבער זענען צווישן זיי פאראן נור 2 טויבן חטאת און 
די דריטע טויב מוז דאָך זיי א עולה. ווידער א עולה קאָן מען ניט מקריב זיין אפילו 
קיין איין טויב פון די אויסגעמישטע, מחמת ועגן יעדער טויב קאָן דאָך זיין, אז זי 
איז די אויסגעמישטע חטאת-טויב, און אויב מען װעט זי מקריב זיין פאר א עולה 
איז זי דאָך פּסול, אזוי איז אויך אויב די חטאת-טויב האָט זיך אויסגעמישט מיט 
3 חובה-קינים, מעג מען פון די 7 טויבן ארויסנעמען 3 טויבן און זיי מקריב זיין פאר 
חטאות, ווייל ממה נפשך קאָנען יעדע 3 טויבן פון זיי זיין חטאות. מיר האָבן געזאָגט, 
אז די משנה מיינט, אז די קינים זענען פון איין פרוי, ווייל אויב פון צוויי פרויען 
קאָן מען ארויסנעמען נור איין טויב און זי מקריב זיין פאר א חטאת, אָבער מער 
ניט, ווייל למשל ווען מען װעט נעמען 2 טויבן קאָן דאָך זיין אז די דאָזיקע 2 טויבן 
זענען פון איין קן פון איין פרוי און ממילא מוז דאָך איינע פון זיי זיין א עולה, און 
מען טאָר זי דאָך ניט מקריב זיין פאר א חטאת. --- וכן, און אזוי איז אויך (דער דין) 
אוב א עולה-טויב האָט זיך אויסגעמישט מיט חובה-(קינים, פון איין פרוי), איז ניט 
כשר (מעג מען ארויסנעמען פון די אויסגעמישטע טױבן און מקריב זיין פאר עולות 
ניט מער) וי די צאָל װויפיל עס זיינען פארא) עולות אין די חובה (-קינים). אויב די 
עולה טויב האָט זיך אויסגעמישט מיט 2 קינים (מיט 4 טויבן, פון וועלכע נור צוויי 
טויבן קאָנען זיין עולות), מעג מען פון די אויסגעמישטע ארויסנעמען נור 2 טויבן 
און זיי מקריב זיין פאר עולות. דער טעם איז דערזעלביקער װאָס פריער ביי דער 
אויסגעמישטער חטאת, דהיינו, ווייל 2 טויבן קאָנען זיכער זיין עולות. בין, סיי די 
חובה-קנים זענען א סך און די (אויסגעמישטע) טויב-נדבה (-עולה) איז וייניק (איין 
טויב-נדבה-עולה האָט זיך אויסגעמישט מיט עטליכע חובה-קינים) און סיי די נדבה 
איז א סך און די חובה-קינים זענען װייניק (עס האָבן זיך אויסגעמישט א סך עולות- 
טויבן מיט װוינציק, למשל, מיט איין חובה-קן, מיט איין אומבאשטימטער פּאָר טויבן 
פון וועלכע 1 טויב דארף זיין א חטאת און איינע א עולה), און סיי זיי זענען גלייך (עס 
האָבן זיך אויסגעמישט א צאָל עולות-טויבן מיט דער זעלביקער צאָל חובה-קינים). 

די משנה לערנט דאָ, אז אין די אלע פאלן קאָן מען פון די אויסגעמישטע טיבן 
ארויסנעמען ניט מער וי די צאָל עולות װאָס מען האָט געקאָנט מקריב זיין פון די 
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{ בִפָּה דְבָרִים אֲמוּרִיםי| לָוֹ ושָׁלשׁ לְווֹ מָחֲצָה כְּשׁר וּמָחָצָה 
ְּחוֹנָה וִּנְדְכָהי אֲכֶל בְּחוֹנָה | פְסוּל. אַחַת לְווֹוּשְַׁיִם לו וְשָׁלשׁ 
שֶׁנִתְעֲרְבֶה ז בְזֹי אַחַת ?1 וְאחַת | לְווֹ ועשִׂר לְוו וּמֵאֶה לָו. הַמּעט 
לָו שְׁתַּיִם לזו וּשַׁיִם לְוֹ שֶׁלשׁ | כָּשֵׁר. בֵּין מִשֵׁם אָחָר, בֵּין מִשָנִ 


טויבן פון די חובה-קינים און זיי מקריב-זיין פאר עולות. למשל אויב די חובה. 
קנים זענען געווען דריי (3 פּאָר טויבן) און אויסגעמישט זיך מיט זיי האָבן 10 עולות- 
טויבן, קאָן מען פון די אויסגעמישטע 16 טויבן ארויסנעמען ניט מער װי 3 טויבן און 
זיי מקריב זיין פאר עולות, ווייל קוים װעט מען נעמען 4, קאָן דאָך זיין אז די 4 טויבן 
זענען אלע פון די חובה קינים,, פון די 3 טויבן"פּאָר, און אין אַזאַ פאל מוז דאָך זיין 
צווישן זיי איין טויב א חטאת, ווייל אין די דריי פּאָר קאָן דאָך ניט זיין מער װי 3 
עולות-טויבן. די משנה רופט דאָ אָן מיט ,נדבה" באשטימטע עולות-טויבן. 

במה, ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן (די הלכה פון דער פריערדיקער מששנה)? 
ווען (עס האָבן זיך אויסגעמישט) א חובה(-קיניס) מיט נדבה (מיט באשטימטע עולות- 
טויבן); אָבער אוב חובה ("קינים) האָבן זיך אויסגעמישט איינע מיט די אנדערער 
(און די חובה-קינים זענען געווען פן צוי פרויען. איין (חובה-ק) האָט געהערט 
צו דער דאָזיקער (פרוי) אין איין (חובה"ק) האָט געהערט צו אן אנדערער (פרױי, 
און די ביידע קינים האָבן זיך אויסגעמישט), אַדער צוויי חובה-קינים האָבן געהערט 
צו דער דאָזיקער (פרוי) אן צויי חובה-קינים האָבן געהערט צו אן אנדערער (פרוי), 
אַדער דרי האָבן געהערט צו דער דאָזיגער (פרוי) און דריי האָבן געהערט צו אן 
|אנדערער (און די קינים האָבן זיך אױסגעמישט) איז א העלפט כשר און אַ העלפט 
פסול. די משגה לערנט, אז למשל ווען איין קן, איין פּאָר טויבן, פון איין פרוי, פון 
רחל, האָט זיך אויסגעמישט מיט איין קן, איין פּאָר טויבן פון אן אנדערער פרוי, פון 
לאה, קאָן מען ארויסגעמען פון די אויסגעמישטע א העלפט, איין פּאָר (2 טויבן 
און מקריב זיין איינע פאר א חסאת און איינע פאר א עולה. דאָס זעלביקע אויב עס 
יהאָבן זיך אויסגעמישט צוויי קינים (4 טויבן) פון רחל מיט צוויי קינים (4 טויבן) פון 
לאה, קאָן מען פון די אויסגעמישטע ארויסנעמען א העלפט, צוויי קיגים (4 טויבן) 
און מקריב זיין 2 טויבן חטאת און 2 טויבן עולות. ווייל, סיי די 4 טויבן געהערן אלע 
צו רחל, סיי זיי געהערן אלע צו לאח, סיי א טייל צו רחל און א טייל צו לאה, קאָנען 
דאָך זיין א העלפט פון זיי חטאות און א העלפט עולות. און אזוי איז אויך 3 קינים 
האָבן זיך אויסגעמישט מיט 3 קינים, מעג מען ארויסנעמען א העלפט, דריי קינים 
און זיי מקריב זיַן. אָבער מער פון א העלפט קאָן מען ניט ארויסנעמען מקריב צו זיין, 
למשל אויב מען זאָל פון די 6 אויסגעמישטע קינים ארויסנעמטן 4 קינים (8 טויבך) 
און מקריבּ זיין פון זיי 4 שולות און 4 חטאות, קאָן דאָך זיין, אז די אלע 4 עולות 
טויבן זענען פון רחל'ס דריי פּאָר טויבן, און פון זיי טאָרן דאָך ניט זיין מער פון 3 
עולות-טויבן, און עס קומט אויס אז מען האָט רחל'ס 4 טויב וועלכע מוז שוין 
זיין א חטאת, מקריב געווען א עולה און דאָס איז פּסול. אחת לזו ושתיס לזו, (אויב 
עס האָבן זיך אויסגעמישט) איין (חובה-קן) פון דער דאָזיקער (פרוי) מיט צויי פון 
דער אנדערער (פרוי), און דריי פון אן אנדערער (דריטער פרוי), און צען פון אן 
אנדערער (פירטער פרוי), איז דער קלענסטער (די קלענסטע צאָל קינים װאָס האָט 
געהערט צו איין פרוי) כשר. למשל, אוב 10 קינים פון רחל האָבן זיך אויסגעמישט 
מיט 20 קינים פון לאה און מיט 30 קינים פון שרה, מעג מען פון די אויסגעמישטע 
ארויסנעמען די קלענסטע צאָל קינים װאָס געהערט צו איין פרוי, דאָ הייסט עס 10 קינים 
(20 טויבן), און מקריב זיין פון זיי 10 טויבן חטאת און 10 טויבן עולות. אָבער מער, 
למשל נעמען 22 טויבן, און מקריב זיין פון זיי 11 חטאת און 11 עולות, טאָר מ'ניט, ווייל 
עס קאָן דאָך זיין אז די אלע 11 טויבן װאָס מען האָט מקריב געווען עולות געהערן צו 
רחלן, און רחל האָט דאָך געהאט ניט מער װי 10 קיגים, דאָס הייסט נור 10 עולות-טויבן, 
און די עלפטע טויב האָט דאָך געדארפן זיין א חטאת בין, משם, (דאָס װאָס מיר האָבן 





506 קנים א תקו 
שָׁמוֹת, בֵּין מֵאֶשֶׁה אַחַת בִּין מִשְׁתִ | על זו זִיכָה. רַבִּי יוֹסֵי אוֹמָר, שְׁתִּ 
נָשִׁים : כִּיצַר מִשֵׁם אֶחָד? לִידָה | נָשִׁים שֶׁלְּקְחוּ קַנּיהֶן בְּעִירוּב א 
ליה זק ור טל קע ָח דטי קין לנטןי לאר 
שְִׁ ָשִׂים? על ײֹ ליה יל , | שִׁיִרְצֶה כֹּהֵן יִקְרִיב חַטָּאת וּלְאֵיזָה 
לירָה, עַל ז זִיכָה וֶעל זוֹ זִיכָהי מְשֵׁם שִירְצָה כֹּהֵן יִקְריב עוֹלָה, בֵּין מְשֵׁם 
אָחָר, מִשְׁנֵי שָׁמוֹת. עַל ז לִידָה | אֶחָד בֵּין מִשְׁנֵי שִׁמוֹת! 


געלערנט וועגן חובה-קיניס וועלכע האָבן זיך אויסגעמישט מיט אַנדערע חובה-קינים איז) 
סיי זי (די חובה-קינים) זענען געווען פון איין נאָמען (מען האָט זי געבראכט צוליב דער 
זעלביקער זאך, למשל צוליב געבוירן א קינד), און סיי צוליב צוֹױי נעמען. צוליב צוויי. 
זאכן, למשל איין חוב-"קן צוליב געבוירן א קינד און איין חובה"קן צוליב דעם װאָס די 
פרוי איז געווען א זבה.בין מאשה אחת, סיי ווען די צוויי באזונדערע חובה-קיניט זענען 
געווען פון איין פרוי און סיי (זיי זענען געווען) פון צוויי פרויען. די משנה איז באלד 
מפרש װאָס מען מיינט דערמיטו 

ד. כיצד, װאָס מיינט מען מיט ,פון איין נאָמעף? צוליב געבױרן (א קינז) 
און צוליב געבוירן א קינד, אָדער צוליב האָבן געווען א זבה און צוליב האָבן געווען 
א זבה, דאָס הייסט ,,פון איין נאָמן"י פון צוויי נעמען (מיינט, אויב איין חובה"קן איז) 
צוליב האָבן געבוירן א קינד און (דער אנדערער חובה-קן איז) צוליב האָבן געווען א 
| זבה. דאָס איז ביי איין פרוי. כיצד שתי נשים? װאָס מיינט מען , צוויי פרויעף"? אוב 
די דאָזיקע פרוי (האָט געבראכט א חובה-קן) צוליב געבוירן א קינד און די דאָזיקע 
(אנדערע פרוי האָט געבראכט א חובה-קן) צוליב האָבן געבױרן א קינד, אָדער די 
דאָזיקע (פרוי) צוליב האָבן געווען א זבה און די אנדערע (פרוי) צוליב האָבן געווען 
א זבה (דאָס איז ביי צוויי פרויען) ;פון איין נאָמן"; (און) ,,פון צוויי נעמען" (ביי צוױי 
פרויען, מיינט מען) אױב די דאָזיקע (פרוי האָט געבראכט א חובה-ק) צוליב האָבן 
געבױרן א קינד, און די דאָזיקע (אנדערע פרוי האָט געבראכט א חובה-ק) צוליב 
האָבן געווען א זבה. אין די דאָזיקע אלע פאלן זענען עס באַזונדערע חובה-קינים, און 
אויב זיי האָבן זיך אויסגעמישט צוזאמען איז דער דין אז עס איז כשר נור די קלענ- 
סטע צאָל קינים פון די אויסגעמישטעי דאָס װאָס מיר האָבן פריער געלערנט, אז 
אויב 10 חובה-קינים פון איין פרוי האָבן זיך אויסגעמישט מיט 20 חובה-קינים פון 
אן אנדערער פרוי מוז מען פון די אויסגעמישטע מקריב זיין 10 קינים, מיינט מען 
אז די דאָזיקע 0 קינים (און אויך די אַנדערע 20 קינים) זענען ניט געווען לכתחילה 
באזונדערע 10 חובה-קינים, דאָס הייסט די פרוי האָט געהאט אָפּגעשײדט איין פּאָר 
טויבן פאר איין קינד-געבורט (צו זיבה) און נאָך א פּאר טויבן פאר נאָך א קינד"גע" 
בורט און אזוי כסדר 10 מאָל. נאָר זי האָט אָפּגעשײדט מיט אמאָל 10 פּאָר טויבן 
און געזאָגט אז זיי, די אלע 0 טויבן, זאָלן זיין פאר אירע 10 מאָל קינדער"געבורט 
(צי זיבה-זיין). ר' יוסי זאָגט, אז אויב צוויי פרויען װואָס יעדע פון זי האָט געדארפן 
ברענגן חובה-קינים) האָבן געקויפט זייערע קינים (זייערעט טויבן-פּאָרן) צונויפגעמישט 
(צוזאמען, און זי האָבן די טױבן געגעבן צום כהן) אָדער זי האָבן געגעבן געלט 
פאר זייערע טױיבפּאָרן צום כהן ואז ער זאָל קויפן פאר זיי די טױבךפאַרן מקריב 
צו זיין) קאָן דער כהן מקריב זיין (פון די טויבן) א חטאת פאר וועלכער פרוי ער וויל, 
און דער כהן קאָן מקריב זיין (פון די טױב) אעולה פאר וועלכער פרוי ער ויל, סײ 
דאָס איז געווען פון איין נאָמען (ביידע פרויען האָבן, למשל, געדארפן ברענגן צוליב . 
קינד-געבורט) און סיי דאָס איז געווען צוליב צוויי נעמען (איין פרוי האָט געבראכט 
צוליב קינד-געבורט און די אנדערע צוליב האָבן געווען א זבה). מען מיינט דאָ אז די 
ביידע פרויען למשל, רחל און לאה, האָבן ביים קויפן די טויבן (צי ביים געבן דאָס 
געלט דעם כהן צו קױיפן פאר זיי טויבן) צװישן זיך אויסגענומען א תנאי אז 





- פרק ב תקו 

א קן סְתוּמָה שֶׁפָּרז מִמֶּנָהּ גֹעֶל | פָּרַח לְבֵין הַקְּרֵבוֹת, פָּסוּל וּמוּסָל 
לְאֲנִיר, אוֹ שֶׁפֶּרַח בֵּין הַמָּתוֹת. אוֹ | אֶחָד כְנָגְד. שְׁהַגוזֶל הַפּוֹרֵחַ פּסוּל 
שָׁמֶּת אֶחָד מֵהָן, קח זנ לֹשָנִי. ו ופוֹסֵל אֶחָד כְּנָגדּוּ 


דער כהן קאָן מקריב זיין פאר רחלען יעדע טויבן"-פּאָר וועלכע ער װעט װעלן, און ער 
קאָן מקריב זיין פאר לאהן וועלכע טויבן-פּאָר ער װעט װעלן, 
| פרק ב. 

א. קן סתומה, אוֹיב פון א קן סתומה (פון אן אומבאשטימטער טויבן פּאָר, פון 
וועלכער איינע דארף זיין א חטאת און איינע א עולה) איז אוועקגעפלויגן איין טויב 
(גוזל) אין דער לופט (אוועקגעפלויגן אינגאנצן, זי איז ניטאָ) אָדער (זי אין אריינגע- 
פלויגן צווישן (פסולע טױב) וועלכע דארפן פגרן אָדער איינע (פון די טיבף איז 
געפגרט, -- זאָל מען צוקויפן (א טויב) צום פּאָר פון דֶער אנדערער (איבערגעבלי. 
בענע) טויב. דער דאָזיקער דין איז אייגענטליך ניט דוקא ביי א קן סתומה נאָר אויך 
ביי א קן מפורשת, ווען מען האָט שוין באשטימט וועלכע פון דער טויבן-פּאָר, פון די 
צוויי טויבן, איז א חטאת און וועלכע איז א עולה. אויב די עולה-טויב איז אנטלאָפן 
קאָן מען צוקויפן אן אנדערע טױב פאר א עולה, און אוב די חטאת-טױב איז 
אנטלאָפן קאָן מען צוקויפן אן אנדערע טויב פאר א חטאת. נאָר די משנה זאָגט דאָ 
;קן סתומה" צוליב דער ווייטערדיקער הלכה ,פּרח לבין הקרבות", װאָס מיר װעלן 
באלד לערנען און דאָרט איז נור ביי קן סתומה. פרח, (אויב איין טױב פון דער קן- 
סתומה, פון אומבאעוטימטער טויבן-פאָר) איז אריינגעפלויגן צווישן (טױיבפּאָרן, קי- 
נים פון אן אנדערער פרוי) וועלכע מען קאָן מקריב זיין (ניט צווישן פסולע), אין די 
דאָזיקע טויב פסול און זי פסל'ט נאָך איין טױב אנטקייגן (פון דער קן פון וואנען זי 
איז אוועקגעפלויגן), ווארוס א טױב װאָס איז אריינגעפלויגן (צווישן כשרע טױבן- 
פּאָרן) ווערט פסו? און פ9סלט נאָך איין טויב אנטקייגן (פון דעס קן פון וואנען זי איז 
אוועקגעפלויגן). די משנה װעט עס באלד דערקלערן, אָבער מיר װעלן שוין דאָ געבן 
דעם פִּירֹוש דערצו, כדי מען זאָל בעסער פארשטיין די משנה. למשל, רחל האָט 
אָפּגעשײדט 4 טויבן פון וועלכע 2 דארפן זיין חטאות און 2 דארפן זיין עולות, אָבער 
זי האָט ניט באשטימט וועלכע טויבן זאָלן זיין די חטאות און וועלכע די עולות, נאָר 
דער כהן ביים מקריב זיין װעט דאָס באשטימען, לאָמיר רחל'ס ,קן" אָנרופן מיטן 


אות ,,א". לאה האָט געהאט, לאָמיר זאָגן, 4 טויבן, פון וועלכע 2 דארפן זיין חטאות 
און 2 דארפן זיין עולות, און אויך לאה האָט ניט באשטימט וועלכע זאָלן זיין די 
חטאות און וועלכע די עולות, נאָר דער כהן װעט עס שוין מאכן ביים מקריב זיין, 
לאָמיר לאה'ס קן אָנרופן ;ב". אויב איין טויב פון רחל'ס 4 איז אריינגעפלויגן 
צװישן לאה'ס 4 טויבן, און אויף לאה'ס זייט, אין קן ,,ב", זענען איצט פאראן 5 
טויבן, איז איינע פון די 5 טויבן פּסול, מען מעג נור ארויסנעמען פון זיי 4 טויבן און 
מקריב זיין 2 פּאָר עולות און 2 פּאַר חטאות, ווייל אפילו ווען צװישן די 4 טויבן 
איז פאראן די צוגעפלויגענע טויב פון רחל'ס קן ,א", מעג מען דאָך אויך זי מקריב 
זיין א עולה צו א חטאת, ווייל זי איז דאָך ניט געווען באשטימט. אָבער אלע 5 טויבן 
קאָן מען ניט מקריב זיין, למשל 2 חטאות און 3 עולות, ווייל עס קאָן דאָך זיין אז די 3 
עולות-טויבן זענען אלע לאה'ס און פון לאה'ס טויבן קאָן מען דאָך מקריב זיין ניט 
מער װי 2 עולות. דאָס מיינט די משנה, אז די צוגעפלויגענע טויב איז פּסול, דאָס 
הייסט, אז איינע פון די טויבן פון קן ,ב*, צווישן וועלכע די צוגעפלויגענע טויב גש- 
פֿינט זיך, איז פּסול, אָבער עס װוערט אויך פּסול איין טויב פון רחל'ס קן ,א" פון די 
געבליבענע 3 סויבן, פון וואנען די טויב איז אוועקגעפלויגן. מען מעג פון רחל'ס 2 
טויבן מקריב זיין נור 1 חטאת און 1 עולה. מען קאָן ניט מקריב זיין, למשל 1 חטאת 
און 2 עולות, ווייל עס קאָן דאָך זיין אז רחל'ס 4'טע טויב געפינט זיך צווישן די 
2 טויבן-'חטאות װאָס מען האָט מקריב געווען פון לאה'ס קן, ממילא קאָן מען דאָך פון 
רחל'ס טויבן מקריב זיין ניט מער װי 1 חטאת, ווארום 1 חטאת פון רחל'ס טויבן האָט 
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| ב כִּיצֵד' שְׁמִּין וְחָָר, פֵּרַח וְחָזָהי לא הִפְּסִיד כְּלוּם 
נָשׁים, לזוּ שְתִּ ַנִּים וּלווֹשָׁתִּי קַנִּים, | שָׁאֲפלּוּ. הֵן מְעֲרְבוֹת. אִין פְּחוּת 


פָּרַח מָזוֹ לזֹ, פּוֹסֵל אֶחָד בַּהֲלִיכְתוֹ. | מִשְִַּׁם: { לְווֹ אַחַת. לְווֹ שְׁתַּיִם 


ה*7{- 


הָזַר, ּוֹסֵט אֶחֶר בַּחֲִירָתוֹ. פְּרַח | לוֹ שָׁלשׁ. לְווֹ אַרְבַּע. לְזוֹ חָמֵש 





מען דאָך שוין מקריב געווען אויף לאה'ס זייט. דאָס מיינט די משנה, ,די אוועקגע- 
פלויגנע טויב פּסלט אויך איין טויב אנטקייגן"; מען מיינט, זי פּסלט א טױב פון 
רחל'ס קן ,,א", פון וואנען זי איז אוועקגעפלויגן. די משנה פארטייטשט דאָס באלד: 

ב כיצד, װאָס מיינט מען דערמיט? צויי פרױען (רחל און לאה), די דאָ- 
זיקע (רחל) האָט צוויי קינים (פיר טויבן) און די דאָזיקע (לאה האָט) צוי קינים (פיר 
טויבן), אױב עס איז אוועקגעפלויגן (איין טויב) פון דער דאָזיקער (רחל'ס פיר טויבן) 
צו דער דאָזיקער (צו לאה'ס פיר טויבן, פסלט זי איינס מיט איר גיין (מיט איר 
צופליען). עס ווערט פּסול איין טויב אין לאה'ס קן .ב" (דאָס הייסט, אז ,זי איז 
פּסול"), און עס ווערט פּסול איין טויב ,.אנטקייגן" אין רחל'ס קן ,א", דאָס הייסט, 
אז ,,זי פּסלט איינע", וי מיר האָבן פריער דערקלערט. חזר, אוב איינע (פון לאה'ס 
קן ,,ב", פון די פינף אויסגעמישטע טױבן איז צוריקגעפלויג) צו רחלים קן (;א", צו 
די דריי איבערגעבליבענע טויבן, און אין יעדער קן איז איצט ווידער פאראן צו פיר 
טויבן) האָט זי וידער געפּסלט איין טויב מיט איר צוריקגיין. איצט קאָן מען אויך פון 
לאה'ס קן ,.ב" מקריב זיין ניט מער וי צוויי טויבן, איינע א חטאת און איינע א עולה; 
מען קאָן ניט מקריב זיין צוויי חטאות און צוויי עולות, ווייל פון רחל'ס קן ,א" 
איז מען דאָך מקריב צוויי טויבן איינע א חטאת און איינע א עולה, און עס קאָן דאָך 
זיין אז איינע פון די דאָזיקע פון רחל'ס קן ,א", א חטאת אָדער א עולה, איז לאה'ס 
א טויב, און עס װועט דאָך אויסקומען אז מען װעט פון לאה'ס טויבן האָבן מקריב 
געווען 3 חטאות צי 3 עולות (און דאָס טאָר מען דאָך ניט ווייל לאה מעג דאָך האָבן 
נאָר 2 חטאות און 2 עולות). עס קומט אויס אז איצט מעג מען מקריב זיין פון רחל'ס 
קן ,.א* נאָר איין חטאת און איין עולה, און פון לאה'ס קן ,.ב" נאָר איין חטאת און איין 
עולה. די טויב װאָס איז .צוריקגעפלויגן" (מיט ,חזר", ,, צוריקגעפלויגן" מיינט מען 
ניט דוקא דיזעלביקע טויב, נאָר סתם א טויב, וייל מען ווייסט ניט צי דאָס איז 
דיזעלביקע טויב װאָס. איז ,,אהינגעפלויגן") איז ווידער געװאָרן אליין פּסול, און זי 
האָט געפּסלט , איינע אנטקייגן?. פרח וחזר, אב עס איז װידער געפליגן (א טױב 
פון רחל'ס פיר אויסגעמישטע טויבן צו לאה'ס פיר אויסגעמישטע טױבן און זי (א 
טויב) איז צוריקגעפלויגן, און א טויב איז ווידער געפלויגן (פון רחליס צו לאה'ס) און 
איז צוריקגעפלויגן האָט מען גאָרניט היזק געהאט. מ'מעג כסדר פון רחל'ס 4 אויסגע" 
מישטע טויבן מקריב זיי 2 טויבן איינע א חטאת און איינע א עולה, און פון לאה'ס 4 
אויסגעמישטע טויבן מעג מען מקריב זיין 2 טויבן איינע א חטאת און איינע א עולה, 
שאפילו, ווארום אפילו ווען זי (ביידע קינים, פון רחל און פון לאה) זענען צוזאמען 
אויסגעמישט, מעג מען אויך מקריב זיין ניט װינציקער פון צוויי (פּאַרן). אזוי וי מיר 
האָבן געלערנט פריער אין משנה גי אז אויב צוויי חובה-קינים פון רחל האָבן זיך 
אויסגעמישט מיט צוויי חובה-קינים פון לאה איז א העלפט כשר. | 


ג לח (אױב זיבן פרויען האָבן אָפּגעשײדט צו זייער קרבנות אומבאשטימטע 
טויבן-פּאָרן, קינים סתומות) די דאָזיקע פרוי (איינע פון זיי, ,א") האָט געהאַט איין 
טויבן-פּאָר (איין קן, צוויי טויבן;, די אנדערע פרוי (,ב")האָט געהאט צוויי טױב" 
פאָר (צויי קינים, פיר טױב), די דריטע ({ג") האָט געהאט דריי טױבן. 
פּאָרן זעקס טױב)), די פערטע (,די) האָט געהאט פיר טױבױרפאָרן (אכט טױבן, 
די פיפטע (,ה") האָט געהאט פינף טויבן-פּאָר (צען טויבן), די זעקסטע (,וי) האָט גע- 
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לוֹ שֵׁשׁ, לוֹ שָׁבַע. פֶּרַח מֶן | וְאָחֶר בַּחֲִירָהוֹ. הָרִאשׁוֹנָה וְהַשְניָה 


* 


הָרִאשׁוֹנָה ‏ לַשְׁנייה, לַשְּׁלִישִׁית, אִין לָהֶן כָּלוּם, הַשְׁלִישִׁית יֵשׁ לה 


ִרְִיעִית. ‏ לחֲמְשִׁה, ‏ לֹשְׁשִׁית. | אַחַת, הִרְבִיעִית יֵשׁ לָה שְמִּים 
לַשְׁכִיעִית, חָוַי. פּוֹסֵל אֶחֶד בַּהֲליכָתוֹ | הַחֲמְשִׁית יֵשׁ לח שָלשׁ, הַשִּשִׁיח 





האט זעקס טויבן-פּאָר (צוועלף טויבן), די זיבעטע (,ז") האָט געהאט זיבן טויבן-פּאָר 
(פירצן טויבן), -- און (איין טויב) איז געפלויגן פון דער ערשטער (פון ,א") צו דער 
צווייטער (צו ,,ב"), און (דערְנאָך איז געפלויגן איין טויב פון די אויסגעמישטע ,ב") 
צו דער דריטער (צו ,2"), און דערנאָך איז געפלויגן (איין טויב פון דער אויסגעמיעז- 
טער ,ג") צו דער פערטער (צו ,ד"), און דערנאָך איז געפלויגן (איין טויב פון דער 
אויסגעמישטער ,, ד") צו דער פיפטער (צו ,,ה"), און דערנאָך איז געפלויגן (איין טויב 
פון דער אויסגעמישטער ;ה") צו דער זעקסטער (צו ,ו*) און דערנאָך איז גע- 
פלויגן (איין טויב פון דער אויסגעמישטער ,1*) צו דער זיבעטער (צו ,ז*), און איין 
(טויב) איז צוריקגעפלויגן (עס איז א טויב צוריקגעפלויגן פון ,ז* צו ,ו", און דער- 
נאָך א טיב פן {* צו ,ה", און דערנאָך א טױב פון ,ה" צו ,ד*, און דערנאָך 
א טויב פון ,7" צו,2*, און דערנאָך א טויב פון ,ג* צו ,,ב", און דערגאָך א טויב פון 
ב* צו 4'), -- פטלט זי איינע ביים גיין (ביים פליען אהין) און איינע ביים צוריק- 
קומען (ביים פליען צוריק), אַזױ וי מיר האָבן געלערנט פריער אין משנות א' און ב', 
אז עס ווערט פּסול א טויב אין דעם טויב-אָרט, וואוהין די טויב איז געפלויגן, און 
עס ווערט פּסול דורך דעם אוועקפליען א טויב אין דעם טויבן-אָרט פון וואנען די 
טויב איז געפלויגן. און אויך ביים צוריקפליען ווערט פּסול א טויב אין דעם טויבן- 
אָרט פון וואנען די טויב אין צוריקגעפלויגן, און עס ווערט פּסול א טויב אין דעם 
טויבן-אָרט, וואוהין די טויב איז צוריקגעפלויגן. און איצט דערקלערט די משנה וי 
אזוי דאָס איז ; הראשונה, די ערשטע (דֶער קן ,א") און די צווייטע (דער קן ,.ב") האָבן 
גאָרניט. סיי די צוויי טויבן פון דער ערשטער (פון דער קן .א") און סיי די 4 טויבן 
פון דער צווייטער (פון דער קן .ב") זענען פּסול, מען קאָן פון זיי גאָרניט מקריב 
זיין. למשל, אויב מען װעט מקריב זיין פון קן ,.א" אפילו נור איין טויב א חטאת, און 
איר אגדערע טויב דארף דאָך זיין א עולה, און עס קאָן דאָך זיין אז די אנדערע טויב 
(וועלכע דארף זיין א עולה) איז ניט צוריקגעקומען נאָר זי איז אויסגעמישט גאָר מיט 
דער ,ג", צי ,,ד" צו ,,ה" צי ,ו" צי ,ז", און מען װעט פון יענע ניט קאָנען מקריב 
זיין גור די עולות אליין, ווייל וועגן יעדער טױב פון יענע קינים אין דאָך א ססק 
טאָמער איז זי די עולה. דאָס זעלביקצ קאָן מען ניט מקריג זיין קיין איינע פון דער 
קן ,א" פאר א עולה אויך צוליב דעמבזעלביקן טעם, ווייל מען װעט פון אלע איבריקע 
קינים ניט קאָנען מקריב זיין נור די חטאות אליין, אויב ווידער מען זאָל מקריב זיין 
פון קן ,א,* ביידע טויבן, איינע א חטאת און איינע א עולה, װעט מען שוין פון די 
איבריקע קינים גאָרגיט קאָנען מקריב זיין, ווייל איצט װעלן דאָך שוין זיין ביידע 
ספקות: עס קאָן זיין אז די אַוװעקגעפלױגענע טויב איז א חטאת-טויב און מען טאָר 
דאַריבער פון די איבריקע קינים גיט מער מקריב זיין מער קיין עולות, און עס קאָן 
זיין אז זי איז א עולה-טויב און מען טאָר ניט מער מקריב זיין קיין חטאות. אויך 
פון די 4 טויבן אין קן ײב" קאָן מען גאָרניט מקריב זייץ. השלישית, די דריטע (,ג") 
קאָן מען מקריב דן איין טױב פּאַר (צוויי טובן, און עס בלייבן פּסול 4 טויבן. די 
פירטע (, ד") קאַן מען מקריב זיין צוױיי סויבן פּאַר (4 טױב און עס בלייבן פּסול 4 
סױבן); די פיפטע (,ה") עאָן מען מקריב זיין דריי טויבן פּאַר (6 טױבן, און עס 
בלייבן פ9סול 4 טויבן; די זעקסטע (ו") קאָן מען מקריב זיין פיר טויבן פּאָר (8 טויבן, 
און עס בלייבן פסול 4 טויבן. דער סעם איז דאָ אַזױ וי פריער. וייל פון יעדן קן 
זענען דאָך אָנגעקומען 2 מאָל א טויב פון דער פרעמד, און עס איז דאָך אוועקגעפלויגן 
2 מאָל א טויב אין דֶער פרעמד אריין, מען קאָן דאָך דאריבער אָננעמען אז די אוועק- 
געפלויגענע טויבן זענען טאקע פון דער דאָזיקער קן, און אין דער פרעמד װעט מען 
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יֵשׁ לה אַרכַּע. הַשְׁבִעִית יֵשׁ לה |בַּהֲלִיכְתוֹ וְאֶחָד בַּחֲזיָתו. הְַׁלישִׁית 


שֵׁשׁ. פְּרַח וְחָ. פוסל אֶחָד |וְהְָניעִית אִין לָהֶן ָּלּם. הַחֲמִשִׁית 


זי מקריב זיין ביידע חטאות, און עס קאָן זיין ביידע עולות, דאריבער מוז מען 
| פאר די 2 אוועקגעפלויגענע טויבן איבערלאָזן דאָ אין קן 2 טויבן װאָס זענען זיכער 
פון דעמזעלביקן קן, און עס זאָל הייסן אז אויב מען האָט יענע טויבן אוועקגעפלוי" 
גענע אין דער פרעמד מקריב געווען חטאות זענען דאָ אין קן געבליבן ניט-מקריב- 
געװאָרענע עולות, און אויב מען װעט יענע אין דער פרעמד מקריב זיין פאַר . 
עולות זענען דאָ געבליבן די ניט-מקריב געװאָרענע חטאות. אָבער אזוי װי פון דער 
פרעמד זענען דאָך דאָ צוגעפלויגן 2 מאָל טויבן, דאריבער כדי עס זאָלן דאָ בלייבן 
זיכער ניט-מקריב-געװאָרענע 2 טויבן מוז מען איבערלאָזן פּסול (ניט מקריב זיין) 
4 טויבן, ווייל אין די 4 טויבן זענען דאָך פאראן זיכער 2 היגע קן-טויבן (און די אנ" 
דערע צוויי זיינען צוגעפלויגענע) דאריבער זענען אין יעדן פון די אלע קינים, פון 
דער ,.ג", ,.ד", ,.ה", ,ו", פּסול נור 4 טויבן, און די איבריקע מעג מען מקריב זיין. 
השביעית, די זיבעטע (דער ,ז", אין וועלכן עס זענען פאראן 14 טױבן. קאָן מען 
מקריב זיין זעקס טויב"פאָר (12 טױבן, און עס זענען פסול אין איר נור 2 טױבן. 
דער טעם איז, ווייל אין דעם זיבעטן קן איז דאָך נור געקומען צופליען איין טויב 
און עס איז אוועקגעפלויגן נור איין טויב, דאריבער דארף אין דער קן בלייבן פּסול 
(ניט מקריב-געװאָרן) נור איין זיכער היגע טוב; און אזוי װי פון דער פרעמד איז 
איז דאָך געקומען צופליען נור איין טויב, דאריבער ווען מען לאָזט איבער 2 טויבן 
פּסולע, ווייסט מען אויף זיכער אז צוישן די דאָזיקע 2 איז פאראן איין טויב א היגע, 
פון דאָזיקן קן. -- די מפרשים פרעגן דאָ א שטארקע קשיא. היות פון דער .ב" איז 
דאָך נור איין טויב אוועקגעפלויגן צו דער ,ג", און די אנדערע טױב איז אוועק" 
| געפלויגן צו דער ,.א", און פון דער ,א" איז מען דאָך גאָרניט מקריב, דארף דאָך 
|אויסקומען אז מֿען זאָל אין דער ,,ב" איבערלאָזן נור איין זיכערע ,.ב"-טױב קייגן 
דער טויב װאָס איז אוועקגעפלויגן צו דער ,.ג", אָבער קייגן דער ,,טויב" װאָס איז 
אוועק צו דער ,,א" (וועלכע מ'איז ניט מקריב) זאָל מען אין דער ,.ב" ניט דארפן איבער" 
לאָזן קיין זיכערע ,.ב"-טויב, און ממילא דארף מען דאָך מעגן מקריב זיין אין דער 
,בי 2 טויבן, און איבערלאָזן נור פּסולע 2 טויבן (איינע א פרעמדע א צוגעפלויגענע, 
און איינס א זיכערע ,.ב"-טויב) ? און דיזעלביקע קשיא איז אויך וועגן דעם ,ג", 
פון וואנען נור איין ,,טויב" איז אוועקגעפלויגן צו דער ,,ד" (וואו מען איז מקריב), 
אָבער די אַנדערע טויב איז דאָך צוריקגעפלויגן צו דער ,,ב"; וואו מען איז גאָרניט 
מקריב, ממילא זאָל מען דאָך דארפן פּסלען אין ,.ג" ניט מער װי 2 טויבן (איינע א 
פרעמדע און איינע א זיכערע ,.ג"-טויב)? די מפרשים ענטפערען דארויף, אז ווייל מען 
האָט ביי די איבריקע קינים אָנגענומען דעם כלל אז א טויב וועלכע פליט אוועק און 
עס קומט צוריק א טױב פּסלט זי די צוויי טויבן אין דעם קן פון וואנען זי איז 
אוועקגעפלויגן און זי איז צוריקגעקומען, א זיכערע היגע טויב און איינע א פרעמדעי 
דאריבער האָט מען שוין ניט געמאכט קיין אונטערשיד, און מען האָט שוין אויך אין 
| גב" און ,ג* געפּסלט א זיכערע היגע טויב צוליב דעם אוועקפליען, דאָס הײיסט 
צוויי טויבן, איינע די צוגעפלויגענע, א פרעמדע (,.בחזירתו"), און איינע א זיכערע, 
א היגע, כדי מען זאָל זיין זיכער אז איינע איז א היגע (בהליכתו, צוליבן אוועקפליען). 
פרח וחזזר, אוב עס איז ווידער געפלויגן (א טױב פון ,ג" צו, ד" און דערנאָך א טויב 
פון ,ד* צו,ה" און אזוי כסדר ביז צו דער ,ז") און עס איז צוריקגעפלויגן א טױב 
פון .ז* צו יו" און דערנאָך א טױב פון ,ו* צו ,ה" און אזױ כסדר ביז צו דער 
.2*), האָט זי װוידער געפסלט (אין יעדן ק) איינע מיטן אוועקפליען און אינע 
מיטן צוריקפליע; די דריטע ,2*) און די פירטע (/ד') קאָן מען איצט (שין) 
גאָרניט מקריב זיין. מחמת איצט זענען דאָך פון דער ,ג" אוועקגעפלויגן 3 מאָל 
טויבן און פון דער ..ד" זענען אוועקגעפלויגן 4 מאָל טויבן (פון פריער 2 מאָל און 
איצט 2 מאָל) און מען מוז אין דער ,.ג* איבערלאָזן פּסולע 3 זיכערע היגע טויבן און 
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יֵשׁ לה אַחַת, הַשָּׁשִׁית יֵשׁ לָה | אַרְכּע, וְיֵשׁ אוֹמְרִים, הַשְׁבִיעִית לא 
שְׁתַּיִם, הַשְׁכִיעִית יֵשׁ לֶה חָמֵשׁ. הַפְסִידָה כָלוּם, וְאִם פֶּרַח מִבֵּין 
מָרַח וְחָזַר, פּוסָּל אֶחָד ַּהֲליכָת! הַמָּתוֹת לִכְכֶּם הֲרִי ֶפֶ יְמוּתוּ: 
ְאֶחֶד בַּחֲִירָתוֹ, הַחֲמִשִׁית וְהַשְׁשִׁית | ד קן סְתוּמָה וְקִן מְפוֹרֶשֶׁת, פָּוַח 
אִין לָהֶ כָּלוּם, הַשְׁכִיעית יֵשׁ לָה | מן הִטְּחוּמָה לַמְּפוֹרֶשֶׁת, יַקַח זוּג 





3 פרעמדע (דאָס הייסט 6 טויבן), און אזוי אין דער ,,ד" מוז מען איבערלאָזן פ9סולע 
4 זיכערע היגע, און 4 פרעמדע, דאָס הייסט 8 טויבן פּסולע. החמישית, פון דער פיפ- 
טער (,ה") קאָן מען מקריב זיין נור איין טויבן-פּאָר (2 טױבן און עס בלייבן פסול 
8 טויבן) און די זעקסטע (,ו*) קאָן מען מקריב זיין צוויי טויבן פּאָר (4 טויבן, און עס 
בלייבן פסול 8 טויבן). אזוי װי מיר האָבן פריער דערקלערט, אז איצט מוזן בלייבן . 
דאָ אין יעדן קן 8 פּסולע טויבן, ווייל עס זענען 4 מאָל אוועקגעפלויגן און צוריקגע- 
קומען אין קן טויבן. השביעית, די זיבעטע (,ז") קאָן מען מקריב זיין פינף טױבן- 
פּאָר (10 טויבן, און עס בלייבן ביי איר פסול. 4 טויבן). ווייל פון קן ,ז" זענען דאָך ‏ 
נור אוועקגעפלויגן 2 מאָל טויבן, פּסלן זיי נור צוויי מאָל אזוי פיל, פיר טויבן, אזוי 
וי מיר האָבן פריער דערקלערט. פרח וחזר, אויב עס איןז ווידער געפלויגן (א דריט 
מאָל א טױב פון ,ה" צו ,|* און דערנאָך א טױב פון ,1" צו ,זי) און א טױב איז 
(דערנאָך) צוריקגעפלויגן (פון ,,ז* צו ,,ו", און דערנאָך א טויב פון ,ו* צו ,,ה", פסלט 
זי איינע פארן אוועקפליען און איינע פארן צוריקפליען; מען קאָן אויך פון דער פיפ- 
טער (,ה") און זעקסטער (;,ו") גאָרניט מקריב זיין. ווייל איצט איז דאָך פון ,,ה" קן 
5 מאָל אוועקגעפלויגן און צוריקגעקומען א טויב, דאריבער זענען פּסול אלע 10 
טויבן. און אין קן ,,ו" זענען דאָך 6 מאָל אוועק און צוריקגעקומען צופליען א טויב, 
דארף מען דאָך איבערלאָזן אין קן פּסולע טויבן 6 מאָל 2, דאָס הייסט 12 טויבן, און 
אזוי וי אין דעם זעקסטן קן (,,ו") זענען פאראן ניט מער וי 12 טויבן זענען אלע פֵּסוֹל. 
השביעית, די זיבעטע (,זי) קאָן מען מקריב זיין פיר טױיבךפאָר (8 טױב און עס 
בלייבן 6 פסולע טויבן). דער טעם איז ווייל פון דער זיבעטער זענען דאָך אוועקגע- 
פלויגן נור 3 מאָל טויבן און עס זענען געקומען צופליען נור 3 מאָל טויבן, װערן 
פסול נור 3 מאָל 2, דאָס הייסט נור 6 טויבן. ויש אומרים, און טייל (חכמים) זאָגן אז 
די זיבעטע (אין קן ,זי) האָט גאָרניט היזק געהאט. ס'ווערט דאָ גאָרניט מער פּסול. 
מען קאָן מקריב זיין די פינף טויבן"-פּאָר,. די 10 טויבן. דער טעם איז, ווייל קוים איז 
מען אין די אנדערע קינים גאָרניט מקריב, מעג מען דאָך אין זיבעטן קן 10 טויבן 
מקריב זיין. מען האָט דאָ דאָך גאָרניט װאָס מודא צו האָבן טאָמער װועט מען די טויבן 
פֿון קן ,ז" וועלכע זענען אוועקגעפלויגן אין דער פרעמד מקריב זיין צופיל חטאות 
צי צו-פיל עולות, מחמת מען איז דאָך אין די אנדערע קינים, אין דער פרעמד גאָר- 
ניט מקריב (אזוי וי מיר האָבן דערקלערט פריער אין דער מפרשימ'ס קשיא וועגן 
| דער ,,ב" און 4*). דאָ, האלטן דער טייל חכמים, דארף מען ניט זאָגן אז זוייל אין 
די אַנדערע קינים ווערט פּסול זאָל מען אויך דאָ פּסלענען, מחמת מיטן אוועקפליען 
פון דאנען 85סלט מען דאָך גאָרניט, ממילא פּסלט מען אויך ניט מיטן צוריקקו-. 
מען. ואם פֿרח, אוֹן אוב א טױב פון (9סולע קרבנות-טויבן) וועלכע מען דארף לאָזן 
פגרן, איז געקומען צו פליען צווישן די דאָזיקע (קינים מיט כשרע טױבן, זאָל מען 
אלע לאָזן פגרן. מען קאָן גאָרגיט מקריב זיין פוֹן זיי, ‏ װוי מיר האָבן געלערנט אין 
פּרק אי אָנהײיב משנה ב' אז לעבעדיקע זאכן ווערן ניט בטל אין רוב, אין מערהייט, 
- ד. קן סתומה, אב עס זענען געווען אן אומבאשטימטע טױבךפּאָר (2 טױבן, 
פון וועלכע מען דארף מקריב זיין איינע א חטאת און איינע א עולה, אָבער מען האָט 
נאָכניט באשטימט וועלכע איז א חטאת און וועלכע א עולהי זי איז א סתומה) או אַ 
באשטימטע טויב-פאָר (קן מפורשת, 2 טױבן, מען וױיסט שוין וועלכע פון זיי מז 
| שוין זיין א חטאת און וועלכע פון זיי מוז שױן זיין א עולה), און עס איז אריינגע-. 
פלויגן איין (טויב) פון דער אומבאשטימטער טױבך פּאָר (סתומה) צווישן די בא" 
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לַשָׁנִי. חָזָה, או שֶׁפָּרַח מן הַמְפוֹרְשֶׁת | חַטָּאוֹת חַטָּאת, וְזֶה שֶׁהָלֵך אֵצָל 
ראשון, ר כִלן ְמוּתוּ! ה חִטָּאה | עולות עֹלָה. חָוַי לָאָמְצֶע 
פה 4 הע לאר" א האצות קרו שא 
הֵילך וְאֶחָד הֵילך. לא הִמְּסִיר |ואֵלוּ יִקְרְבוּ עוֹלות. חָזר או שָׁפְרח 
ָּלוּם, אֶלָא יֹאמַר זָה שָׁהֶלך אֵצָל | מִן הָאָמְצֶע לִצְדְד'ן. הָרִ כֶֶןיָוּתוּ 





שטימטע (מפורשות) זאָל מען צוקויפן אן אנדערע טױב צו דער צווייטער טױב (וועל- 
כע איז געבליבן אין דער סתומה, פון דער אומבאשטימטער פֿאָר). און מען קאָן זיי 
מקריב זיין איינע א חטאת און איינע א עולה, אָבער די דריי אויסגעמישטע טויבן 
אין דער מפורשת מוזן אלע פּגרן, ווייל מען קאָן קיינע פון זיי ניט מקריב זיין ניט 
א חטאת (ווייל טאָמער איז די דאָזיקע טויב די עולה פון דער מפורשת) און ניט א 
עולה (ווייל טאָמער איז זי די חטאת פון די מפורשת. חזר, אויב (פון די דריי אויסגע- 
מישטע טויבן אין דער מפורשת) איז צוריקגעפלויגן (א טױב צו דער איבערגעבלי- 
בענער סתומה-טױב, און זי האָט זיך אויסגעמישט מיט איר), אָדער באלד אין אָנ- 
הייב (ראשון) איז געפלויגן (ניט א טױב פון דער סתומה צו דער מפורשת נאָר) איין 
טױב פון דער באשטימטער טױיבןפּאָר (פון דער (מפורשת) צו דער אומבאשטימטער 
טויבןפּאָר (צו דער סתומה), זאָלן אלע פּגרן. ווייל אַלע טויבן זענען דאָך אַזױ ארום 
אויסגעמישט, און מען קאָן קיינע פון זיי גיט מקריב זיין ניט א חטאת ווייל טאָמער 
איז זי די עולה פון דער מפורשת, און ניט א עולה ווייל טאָמער איז זי דער חטאת 
פון דער מפורשת, | | 

ה. חטאת, אוב עס איז געווען אין איין זייט (אין ,א", ניט מער ווי) איין טויב 
א חטאת, און אין דער אנדערער זייט (אין ,ג", ניט מער ווי) איין טױב א עולה, אן 
אין דערמיט (אין ,.ב") איז געווען אן אומבאשטימטע טויבן פּאָר (סתומה, 2 טױבן 
װעגן וועלכע מען האָט נאָכניט באשטימט וועלכע פון זי זאָל זיין א חטאת א 
וועלכע א עולה), און עס זיינען געפלויגן (די צוױי טויבן) פון דערמיט (פון ,ב") צו 
די זייטיקע (צו דער ,א" און צו דער ,2*), איין טויב אהער (צו דער ,א" און איין 
טױב אהער (צו דער ,ג*), -- האָט מען גאָרניט היזק געהאט, נאָר מען זאָגט אז די 
טױב וועלכע איז געפלויגן צו דער חטאת-טויב (צו דער ,,א*) זאָל זיין אויך א חטאת- 
טויב (מען מאכט אויך די צוגעפלויגענע טױב א חטאת, און מען איז זיי ביידע מקריב 
חטאת), און די טױב װואָס איז געפלויגן צו דער עוֹלה (צו דער ,ג') זאָל זיין א עולה- 
טױב (און מען איז זי ביידע מקריב עולות). פון דעם סגנון אין דער משנה 
- ווייטער (.חטאות", ,,אלו", אלץ אין לשון רבים) איז צו זען אז כאָטש די משנה 
זאָגט אין אָנהײיב ,.חטאת מכאן" און ;עולה מכאן", מיינט זי אז עס זענען געווען עט- 
ליכע באשטימטע חטאות-טויבן אין דער .א" און עטליכע באשטימטע עולות-טויבן 
אין דער ,,ב". חזר, אויב זי (א טױב פון דער ,א" איז דערנאָך) צוריקגעפלויגן אין 
דערמיט (צו ,ב", און אויך א טױב פון דער ,ג* איז דערנאָך צוריקגעפלויגן צו דער 
,ב'), זאָלן די מיטלסטע (די 2 טױבן אין דער ,ב") פּגרן. זיי זענען פּסול. מען קאָן 
דאָך קיינע פון זיי ניט מקריב זיין חטאות מחמת טאָמער איז זי פון די עולות, און 
מען קאָן קיינע פון זיי ניט מקריב זיין א עולה מחמת טאָמער איז זי פון די חטאות. 
! אלו, די (טויבן וועלכע זענען אין ,א" זאָל מען מקריב זיין חטאות, און די טויבן (אין 
דער ,ג") זאָל מען מקריב זיין עולות. מחמת וועגן זיי איז דאָך גאָרניט קיין ספק אז 
זי זענען אויסגעמישטע עולות מיט חטאות צוזאמעןי ווארום זיי זיינען דאָך באזונדער. 
חזר, אױב א טױב איז צוריקגעפלױגן (פון דערמיט, פון ,ב" צו דער ,א" 
און ,ג") אָדער (נאָכדעם וי איין טויב) וועלכע איז געפלויגן פון דערמיט (אין איין 
זייט) איז אוועקגעפלויגן אין דער אנדערער זייט (פון דער ,א" צו דער ,ג", און פון 
דער ,ג* צו דער ,,א") מחן אלע פגרן. ווייל זיי זענען אלע אויסגעמישט, אַזױ טייטשן 
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אֵין מְכִיאִין תּוֹרין כְּנגֵר בְּנֵי יוֹנָה | בֶּן יונָה, תִּכְפּוֹל וְתָבִיא עוֹלְתָה בֶּן 
וְלֹא בְּנֵי יֹנָה כְּנְגָד תּוֹרִין. כִּיצֵר? | יוֹנָה. בֶּן עַזֵּאי אוֹמֵר, דוֹלְכִין אַחַר 
הָאִשָׁה שָׁהַבִיאָה הַטָּאמְהּ תּוֹר | הָרִאשׁוֹן. הָאִשֶׁה שֶׁהֲבִיאָה חַטָּאחָה 
ְעוֹלְחָהּ בֶּן יוֹנָה, תִּכְפּוֹל וְתָבִיא | וּמָתָה, יְבִיאוּ . הַיוֹרְשִׁין עוֹלְחָהּ, 
עוֹלָתָה תּוֹר, עוֹלָחָהּ תּוֹר וְחַטָּאחָהּ | עוֹלְתָהּ וּמֵחָה, לֹא יָבִיאוּ הַיוְרְשִׁין 


פרק ג, { = הַטָאפָה? 
א בִּמָּה דְכָרִים אֲמוּדִים בּכֹהֵן נִמְלֵדּ. אֲכָל בְּכֹמֵן שָׁאִינוֹ נִמְלֶך 


טייל מפרשים די שווערע ווערטער פון דער משנה ,או שפּרח מן האמצע לצדדין". 
-- אין, מען קאָן ניט ברענגן טערקל-טויבן (תוריס) אנטקייגן יינגע טױבן (בני יונה), 
און ניט יינגע טױיבן אנטקייגן טערקל-טױיבן. עס זענען פאראן צויי סאָרטן טויבן 
וועלכע מען קאָן מקריב זיין. איין סאָרט טוג הייסט ,,תור", אין לשון רבים ,,תו" 
רים", טערקל-טויבן (טורטל-טויבן), און דער אנדערער סאָרט טױב הייסט בן 
יונה", אין לשון רבים ,,בני יונה" יינגע טויבן. זאָגט די משנה אז ווען מען ברענגט 
א טויבן-פּאָר, איינע פון די טויבן א חטאת און די אנדערע א עולה, מוזן די צויי 
טויבֿן זיין פון זעלבן סאָרט- כיצד, וי אזוי ? אױב א פרױ וועלכע דארף ברענגן א 
טויבן-פאָר, א חטאת און א עולה), האָט געבראכט איר חטאת א טערקל-טויב און איר 
עולה א יינגע טױב, זאָל זי נאָכאמאָל (תכפּוס ברענגן א עולה,א טערקל-טויב; (אויב 
זי האָט געבראכט) איר עולה א טערקל-טױב און א חטאת א יינגע טױב זאָל זי 
נאָכאמאָל ברענגן איר עולה א יינגע טויב. ווייל אלץ גייט לויט דער טויב װאָס זי האָט 
געבראכט א חטאת. בן עזאי זאָגט, אז מען גייט לייט דעם ערשטן. און אויב זי האָט 
געבראכט צוערשט א עולה א טערקל-טויב און דערנאָך א חטאת א יינגע טױיב, זאָל 
זי ברענגן אן אנדערן חטאת א טערקל-טויב. האשה, אויב א פרוי האָט געבראכט איר 
חטאת (-טויב, און זי האָט נאָך געדארפן ברענגן איר עולה-טויב, נאָר) זי איז (אינ- 
צווישן) געשטאָרבן, זאָלן אירע יורשים (פון איר פארמעגן) ברענגן איר עולה. 
ווייל דאָס איז א חוכ און עס ליגט אויף דעם פארמעגן דער שיעבוד, די פארפליכ- 
טונג צו ברענגן די עולה, אפילו די פרוי האָט די עולה-טויב נאָכניט געהאט אפּגע- 
שיידט ווען זי האָט געלעבט. עולתה ומתה, (אויב די פרוי האָט געבראכט צוערשס) די 
עולה און זי איז געשטאָרבן (איידער זי האָט געבראכט דעם חטאת) זאָלן די יורשים 
ניט ברענגן איר חטאת. ווייל אפילו ווען דער חטאת װאָלט שוין געווען אָפּגעשײדט װאָלט 
מען אים ניט געטאָרט מקריב זיין נאָר מען װאָלט אים געמוזט לאָזן פּגרן (װי 
מיר האָבן געלערנט פריער תמורה פּרק ד' .חטאת שמתו בעליה תמות", אז א חטאת 
װאָס זיין בעל הבית איז געשטאָױבן, זאָל מען אים לאָזן פּגרן). די מפרשים געבן דא" 
צו, אז כֿאָטש עס איז א מצוה מקריב צו זיין דעם חטאת פאר דער עולה, אָבער אויב 
מען האָט מקריב געווען. דעם חטאת נאָך דער עולה איז כשר. 
פרק ג. 


| א. במה, ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן? די משנה גייט איצט צוריק צו דער 
הלכה אין פּרק א' משנה ג', אז אוב איין טויבן-פּאָר (איין קן סתומה) פון איין פרוי - 
(פון רחל) האָט זיך אויסגעמישט מיט א טויבן-פּאָר (איין קן סתומה) פון אן אנדער פרוי 

(פין לאה), אָדער 2 טויבן פּאָרן פון רחל האָבן זיך אויסגעמישט מיט 2 טױיבן-פּאָרן 
פון לאה איז אַ העלפט פון די טויבן כשר און א העלפט זענען פּסול. אויך זאָגט 
דאָרט די משנה אז אויב איין טויבן-פּאָר פון רחל האָט זיך אויסגעמישט מיט 2 טויבן- 
פּאָרן פון לאה און מיט דריי טױב" פּאָרן פון שרהן און אַזױ כסדר איזן כשר נור 
די קלענסטע צאָלי מען מעג מקריב זיין נור איין טויבן פּאָר (די קלענסטע צאָל פון 
איין פרוי). זאָגט דאָ די משנה; ווען איז דאָס געזאָגט געװאָרן? בכהן נמלך, ווען דער 
כהן פרעגט זיך (א שאלה. ,נמלך"*, ער האלט זיך אן עצה, ער באראָט זיך, ער 





514 - קניס 2 | תקיד 
אַהַת לו וְאַחַת לְוּ, שְַׁיִם לוו | כֶָּׁר ּמָחֶצֶח פָּסוּל. חָציִם לְמְעֲלֶה 


8 =ש' ",2 


ּשְׁתִּים לְזוּ שלש לזו וְשֶלֹשׁ לוּ, ‏ וחָצִִם לְמִטָּהי אֶת שֶׁלְמַעֲלָה מֶחָצֶח - 
עֲשֶׂה כִפֶּן לְמַעלָה. מֶחֲצֶה כְּשׁר | כָּׁי ּמָחָצֶה פָּסיל, וְאֶת שׁלְמַטֶּ 
וּמְהָצָה פָּסוּל, כְלֶן לְמִֶּ. מֶחֲצֶה | מֶחֲצֶה כְּשֵר וּמָחָצֶה פּסוּל: ב, אַחַת 


פרעגט װאָס ער זאָל טאָן; זאָגט מען אים, אז ער מעג מקריב זיין ניט מער וי די 
דאָזיקע צאָל טויבן. אבל, אָבער א כהן וועלכער האָט זיך ניט געפרעגט, (און) איין 
טויבן-פּאָר האָט געהערט צו דער דאָזיקער (צו רחל) און איין טויבר-פאָר צו דער דאָ- 
זיקער (צו לאה), אָדער צוויי צו דער דאָזיקער (צו רחל) און צויי צו דער דאָזיקער 
(צו לאה), אָדער דריי צו דער דאָזיקער (צו רחל) און דריי צו דער דאָזיקער צו לאה, 
און זיי אַלע, רחל'ס און לאה'ס, טױיבױפּאָרן האָבן זיך אויסגעמישט, און דער כהן 
האָט זיך ניט געפרעגט, נאָר) ער האָט אלע (אויסגעמישטע טויבן) מקריב געווען אן 
דער הויך (אױיף דער אויבערשטער העלפט פון מזבח, געמאכט זי עולות), דינען 
א העלפט כשר א א העלפט פּסול. ווארום א העלפט פון די טויבן דארפן דאָך טאקע 
זיין עולות, און זיי זענען דאריבער כשר. אָבער א העלפט פון די טויבן מוזן דאָך 
זיין חטאות, און מען האָט זיי מקריב געווען אויף דער אויבערשטער העלפט פון 
מזבח, וואו מען טאָר קיין חטאת ניט מקריב זיין, זענען זי פּסול. יעדע פרוי דארף 
דאריבער צו-ברענגן נאָך איר צאָל חטאות-טויבן. כולן למטן, (אויב דער כהן האָט) 
זיי אלע (מקריב געווען געשפריצט דאָס בלוט) אונטן (אויף דער אונטערשטער העלפט 
פון מזבח) זענען זי א העלפט כשר און א העלפט פסול. א העלפט טויבן דארפן דאָך 
זיין חטאות, און זי זיינען דאריבער כֹשֶר, ווייל די חטאות מאכט מען דאָך אונסן. 
אָבער די אנדערע העלפט טויבן דארפן דאָך זיין עולות, און מען דארף זיי דאָך מאכן 
אין דער הויך, דאריבער זענען זי פּסול, ווייל מען האָט זיי געמאכט אונטן, די פרויען 
דארפן צו-ברענגן זייערע עולות. חציים למעלה, (אויב דער כהן) האָט זיי מקריב גע- 
וװען א העלפט אין דער הױך און א העלפט אונטן, -- איז פון די וועלכע ער האָט 
מקריב געווען אין דעו הױיך זענען א העלפט כשר און א העלפט פסול, או פו דִי 
וועלכע ער האָט מקריב געווען אונטן זענען א העלפט כשר און א העלפט פסול. 
די דאָויקע משנה און דער עיקר די ווייטערדיקע משנות אין דאָזיקן פּרק זענען זייער 
שווערע. דער ;תפארת ישראל" זאָגט וועגן זיי, אז זיי זיינען די שווערסטע פון גאנץ 
משניות. עס זיינען פאראן אויף זיי א סך פּירושים, פון רשי, רמבם, ,.המפרש", בר" 
טנורא, און אַנדערע, און דער ,.תפארת ישראל" האָט אויסגעקליבן פון יעדן פּירוש 
עפּיס און געגעבן אן אייגענעם פּירוש. און אויף אלע פּירושים איז צו פרעגן א סך 
קשיות. מיר װעלן דאָ געבן שטיקלעך פון טייל פון די פּירושים, וועלכע זענען אמ" 
מיינסטן פארשטענדלעך אין אויף וועלכע עס זענען פאראן אמװינציקסטן קשיות, אזוי 
וועלן מיר גיין ביז כמעט צום סוף פַּרק. -- די משנה דאָ מיינט צו זאָגן, אז אויב למשל. 





י- רחל האָט געהאָט 2 טויבן-פּאָר (4 טויבן, פון וועלכע צוויי דארפן װוערן חטאות און 


צוויי דארפן ווערן עולות) און לאה האָט געהאט צוויי טויבן-פֿאָרן (4 טויבן, פון וועל- 
כע 2 דארפן ווערן חטאות און 2 עולות) און זיי האָבן זיך אלע אויסגעמישט, און 
דער כהן האָט פון די דאָזיקע אויסגעמישטע 8 טויבן מקריב געווען 4 אויבן (אויף 
דער אויבערשטער העלפט פון מזבח וואו מען איז מקריב עָולוֹת) און 4 אונטן (וואו 
מען שפּויצט דאָס בלוט פון חטאות), איז זיכעֶר אז א העלפט פון די 
אויבערשטע טויבן זענען כשרע עולות און א העלפט פון די אונטערשטע טויבן זענען 
כשרע חטאות. ווארום אפילו ווען מען זאָל אָננעמען, אז מען האָט אלע 4 טויבן פון 
רחל מקריב געווען אויבן, און אלע לאה'ס אונטן, זענען אויך 2 רחל'ס טויבן כשרע 
עולות און 2 לאה'ס טויבן כשרע חטאות. עס קאָן זיין אז אלע זענען כשרע (אויב עס 
זענען צופעליג צוטיילט געװאָרן רחל'ס טויבן, אויף 2 אויבן און 2 אונטן, און לאה'ס 
טויבן אויף 2 אויבן און 2 אונטז), אָבער זיכער איז אַז אַ העלפט אויבן זענען כשר 
און אַ העלפט אונטן זענען כשר. די זאך איז נור װאָס מען ווייסט ניט צי רחל'ס זע" 


515 קנים ג תקטו 
לוֹ וּשְׁתִַּם לְווֹ וְשָׁלשׁ לזוֹ וֶעשֶׂר| יָכיל לחֲלוֹק אֶת הַקֵּנִים. וְלֹא יְהוּ 
לו וּמְאֶה לו, עֲשֶׂה כִלֶּן למצלן, | מִשָׁל אִשָּׁה אַחַת בִּין מִלְּמַעַלְן בִּי 
מָחֲצָּה כָּשֶׁר וּמָחֵצֶה פָּסוּל, כֶּלֶן | מִלְּמטּ. מָחֲצָה כְּשֶׁר וּמָחָצָה פָּסוּל, 
לִמטְן. מְחֵצֶּה כְשׁר וּמָחֲצֶה פְסוּל | כָּל מָקוֹם שָׁאֵין אַתֶּהיָכוֹל לַחֲלוק 
חִצין למעלְן וְחִצִיִן לְִטָּ. הַמִרְבֶּה | אֶת הפנ'ן:עד שִׁיהוּמִשֶׁל אֲשֶׁה אַה 
ָשׁר. זֶה הַכְּלָל. כֶל מָקוֹם שְׁאַתֶּה | בִּין מִלְמֶעלְן בִּין מִלְמֵטְן, הַמִרבָּה 


נען א העלפט כשרע עולות און לאה'ס זענען א העלפט כשרע חטאות, צי פארקערט, - 
מען האָט אלע רחל'ס טויבן מקריב געווען אונטן און אלע לאה'ס טויבן מקריב 
געווען אין דער הויך, און עס קומט דאריבער אויס, אז רחל האָט א העלפט כשרע 
חטאות און לאה האָט א העלפט כשרע עולות. ביידע צוזאמען, רחל און לאה, דארפן 
דאַריבער ברענגן צוזאמען בשותפות אנדערע צוויי טויבן-פּאָר, דאָס הייסט 4 טויבן 
(ווייל 4 זענען דאָך געווען כשר) און זאָלן אויסנעמען צװישן זיך, אז די 2 עולות פון 
זֵיי זאָלן זיין פאר דער פרוי (לאה צי רחל) וועלכע איז שולדיק די עולות, און די 
חטאות זאָלן זיין פאר דער פרוי וועלכע איז שולדיק די חטאות: און אויב זיי זענען 
ביידע גאָרניט שולדיק (אויב אַלֶע 8 טויבן זענען פריער געווען כשר) זאָלן די עולות 
זיין א נדבה-קרבן, און די חטאות (וועלכע קאָנען ניט זיין קיין נדבה) ווערן געבראכט 
פאר ספק וועגן (חטאת עוף הבאה עָל הספק). און די חטאתיפלייש טאָר מען ניט עסן, 
אַזױ וי מיר האָבן געלערנט פריער אין כריתות פּרק א' משנה ד'. זאָל דער לערנער 
דאָרט נאָכקוקן און ער װעט בעסער פארשטיין װאָס מיר האָבן דאָ געזאָגט. 

ב. אחת לז, אוב איינע (רח?) האָט געהאט איין טױב פּאָר (2 טויבן), און די 
צווייטע (לאה) האָט געהאט צויי טױב פּאָרן (4 טויב) און די דריטע (שרה) האָט 
געהאט דריי טויבן פּאָרן (6 טױבן, און די פירטע (רבקה) האָט געהאט צען טױיבן- 
פּאָרן (20 טויבן) און די פיפטע (חוה) האָט געהאט הונדערט טויבן-פּאָרן (200 טויבן) 
(און זי האָבן זיך אויסגעמישט), און ער (דער כהן) האָט אלע געמאכט אויבן, זענען א 
העלפט כשר און א העלפט פּסו?. דאָס איז פּשוט, ווייל א העלפט פון די אלע טויבן 
דארפן דאָך זיין עולות, ממילא איז די דאָזיקע העלפט כשר, ווייל עולות איז מען 
דאָך מקריב אויבן, װידער די אנדערע העלפט טויבן דארפן דאָך זיין חטאות, ממילא 
זענען זיי זיכער פַּסול, ווייל חטאות דארפן דאָך געמאכט װערן אונטן. כולן למטן, 
(אויב דער כהן האָט געמאכט) זי אלע (די אלע טויבן) אונטן, זענען א העלפט כשר 
און א העלפט פסול. אויך דאָס איז פּשוט, ווייל א העלפט טויבן דארפן דאָך וערן 
חטאות, און חטאות מאכט מען דאָך אונטן, דאריבער איז א העלפט כשרע חטאות, 
אָבער די אנדערע העלפט דארפן דאָך זיין עולות, וועלכע מען דארף מאכן אין דער 
הויך, און אזוי וי דער כהן האָט זיי געמאכט אונטן, זענען זיי פּסול, חציין למעלן, (אויב 
דער כהן האָט געמאכט) א העלפט פון זיי אובן און אַ העלפט פון זיי אונטן אין די 
מערערע (מרובה) כשר; דאָס איז דער כלל, ווען מען קאָן צעטיילן (די אויסגעמישטע) 
טױײבפּאָרן (די אלַע קינים אױבן און אונטף און (עס זאָל מעגליך זיין אז) עס זאָל 
ניט זיין פון איין פרוי (טויב) אי אױיבן אי אונטן, איז א העלפט כשר און א העלפט / 
פסול; אָבער ווען מען קאָן ניט צעטיילן (אויף אױבן און אונט) די אלע (אויסגע- 
מישטע) טויבן פּאָרן סיידן עס מוז זיין פון איין פרוי (טויבן) אי אויבן אי אונטן, איז 
די מערערע כשר. די משנה מיינט אזוי, למשל. עס האָבן זיך אויסגעמישט רחל'ס איין 
טויבן-פּאָר (2 טויבן) מיט לאה'ס דריי טויבן-פּאָרן (6 טויבן), און דער כהן האָט פון 
די דאָזיקע אויסגעמישטע 8 טויבן מקריב געווען א העלפט (דאָס הייסט 4 טױבן) 
אויבן אוֹן די אַנדערע העלפט (4 טויבן) אונטן. וועגן רחל'ס 2 טויבן איז דאָך מעג- 
ליך אז (ווען דער כהן האָט איצט צוטיילט די אויסגעמישטע טויבן אויף אויבן און 
אונטן) האָט ער מקריב געווען ביידע רחל'ס טויבן אויבן, אָדער ביידע רחל'ס טויבן 
אונטן. מחמת ער האָט דאָך מקריב געווען אויבן 4 טויבן און אונטן 4 טויבן און 
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נָּשׁר: { חַמָּאת לו וְעוֹלֹת לְוו.| כָּשֶׁר וּמְחָצָה פְּסוּל, חָצִין לְמַעלְן 
עֶשֶׂה כְלְן לִמעלָן. מָחצֶה כְּשִׁי|וְחצִן לְמִטָּן. שׁפּיהֶן ול שָאנ 
וּמָחָצֶה פָּסוּל, כֶּלֶן לְמְִּן , מֶחָצֶה | אוֹמָר, הַטָּאת קְרֵבֶה לְמַעֵלְן וְעוֹלֶה 


עס קאָן זיין אז רחל'ס 2 טויבן זענען פאראן אָדער אין די 4 אויבערשטע אָדער אין 
די 4 אונטערשטע. אין אזא פאַל איז רחל'ס א העלפט (איין טויב) כשר און א העלפט 
(איין טויב) פּסול,. מחמת אויב מען האָט רחל'ס 2 טויבן מקריב געווען אויבן איז דאָך 
כשר די טויב-וועלכע האָט געדארפן וערן א עולה, און פּסול איז די טויב וועלכע 
| האָט געדארפן ווערן א חטאת. פארקערט ווידער, אויב מען האָט רחל'ס טויבן מקריב 
געווען אונטן איז כשר די חטאת-טויב און פּסול די עולה-טויב. אָבער לאה'ס 6 טויבן 
(פוֹן דעם ,,מרובה", פון די ,,מערערע", ווייל לאה האָט מער טויבן פון רחל אין די 
אויסגעמישטע טויבן) קאָן ניט זיין אז אלע זענען אויבן, צי אַלע זענען אונטן. ווארום 
דער כהן האָט דאָך געמאַכט אויבן נאָר 4 טויבן און אונטן נור 4 טויכן, און לאה 
האָט דאָך 6 טויבן. דאַריבער אפילו מען זאָל אָננעמען אז למשל אַלע 4 אויבערשטע 
טויבן. זענען לאה'ס איז דאָך אויך פאראן אונטן לאה'ס 2 טויבן; צי פארקערט, אויב 
מען זאָל אָננעמען אז אַלע 4 טויבן אונטן זענען לאה'ס, האָט דאָך אויך לאה אויבן 2 
טויבן. ממילא זענען לאה'ס צוויי טויבן פּארן (4 טויבן) כשר אינגאנצן 2 חטאת 
(אונטן) און 2 עולות (אויבן). און א חוץ דעם איז פון די איבריקע 2 טויבן לאה'ס 
(זי האָט דאָך 6 טויבן) א העלפט כשר און א העלפט פּסול. ווייל אויב מען האָט ביידע 
געמאכט אויבן איז כשר איינע פון זיי אלס א עולה, און אויב מען האָט ביידע געמאכט 
אונטן איז כשר איינע פון זיי אלס א חטאת. אזוי אָרום זענען פון לאה'ס 6 טויבן כשר 
5 טויבן, דהיינו, זיכערע 2 חטאות און 2 עולות, און איינע וועגן וועלכער מען ווייסט 
ניט צי זי איז א כשרער חטאת צי א כשרע עולה. צוזאמען מיט רחל'ס איין כשרע 
טויב הייסט עס אז פון די געמישטע 8 טויבן זענען כשר 6 טויבן, אזוי פיל וויפיל 
דער ,.מרובה", די צִאָל טויבן פון די מערערע, פון לאה. זאָל דער לערנער בארעכנען 
און ער װעט זען אז דאָס װאָס מיר האָבן דאָ געזאָגט װעגן דעם פאל וען רחל 
האָט איין טויבן-פּאָר און לאה דריי טויבן-פּאָרן איז ריכטיק אויך אין יעדן אנדערן 
פאל, ווען רחל האָט א געוויסע צאָל טויבן-פּאָרן און לאה האָט מער פון רחלן, למשל 
רחל האָט צען און לאה האָט הונדערט, און זיי האָבן זיך אויסגעמישט; שטענדיק אין 
אַזאַ פאל, איז ביי לאה כשר 95 טויבן-פּאָרן און פון רחלן איז כשר 5 טויבן-פּאָרן, און 
צוזאמען איז כשר 100 טויבן-פּאָרן, אזוי פיל וויפיל לאה האָט, די , מרובה"-צאָל. 
גג חטאת, אב א חטאת-טױב וועלכע איז שוין בפירוש א חטאת) פון איינער 
(רחל) און א עולה-טויב (א טויב וועלכע איז שוין בפירוש א עולה) פון אן אנדערער 
(פון לאה, האָבן זיך אויסגעמישט און װי מיר האָבן געלערנט פריער פרק אי משנה 
בי דארף מען זיי לאָזן פגרן, אָבער דער כהן האָט זיך ניט געפרעגט אוף ער האָט 
געמאכט אַלע (ביידע טויבן) אובן, איז א העלפט כשר און א העלפט פסול. לאה'ס 
טויב איז כשר, ווייל זי איז דאָך א עולה, און רחל'ס טויב איז פּסול, ווייל זי איז דאָך 
א חטאת. כולן למט; (אויב ער האָט זיי) אַלע (מקריב. געווען) אונטן, איז א העלפט 
כשר און א העלפט פּסול. רחל'ס חטאת-טויב איז כשר און לאה'ס עולה-טויב איז 
פּסול, חציין, (אויב דער כהן האָט מקריב געווען) א העלפט אויבן און א העלפט אונטן, 
זענען ביידע פּסול, ווייל מיר נעמען אָן (שאני אומר, , איך זאָג", מיר נעמען אָן) 
אז די חטאת-טויב האָט ער מקריב געווען אויבן און די עולה-טויב האָט ער מקריב 
געווען אונטן. און ממילא זענען ביידע פּסול, כאָטש די משנה באנוצט דאָ דעם לשון 
יחיד, ,.חטאת", ,,עולה", מיינט זי אויך אז אויב א צאָל חטאת-טויבן האָבן זיך אויס- 
געמישט מיט דערזעלביקער צאָל עולות-טויבן (למשל 5 מיט 5, צי 10 מיט 10), און 
אויך דאביי איז דיזעלביקע הלכה, דאריבער זאָגט דאָ די משנה ,כולן", זיי אַלע, 
חציין, זייער * העלפט, וי עס װאָלטן געווען א סך טויבן. | 
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למַטְּן: די הַטֶּאת וְעוֹלָה וּסְוּמָה | מָחָצָה כְּשֶׁר וּמָחָצה פְּסוּל, חָצִין 
מְּוֹרְשָׁת עִשֶׂה כִלֶּןלִמַַלֶ מְחֲצה | לְמִטַלֶן וְֶציִן לִמטְן. אִיןכָּשֶׁר אֶלא 
ְּשֵׁר וּמֶחָצֶה פְּסוּל, כְּקֶּן לְמֵטְּן, | סְחוּמָה. וְהִיא מִתְחַלְּקֶת בִּינֵיהְן 


ד. חטאת, אױב עס זענען געווען א חטאת-טױב, און א עולה-טױב, און אַן 
אומבאשטימטע טויבןפּאַר (סתומה, 2 טויב-פון וועלכע איין טױב דארף ווערן א 
חטאת און די אַנדערע טױב א עולה) און א באשטימטע טויבן-פּאָר (מפורשת, 2 טויבן, 
פון וועלכע איין טױב איז שױן באשטימט א חטאת און די אַנדערע טױב איז עוין 
באשטימט א עולה), האַט ער (דער כהן) זיי אויסגעמישט און געמאכט אַלע אויבן, איז 
א העלפט כשר און א העלפט פסול. כדי צו פארשטיין די משנה און דער עיקר דעם 
סוף פון דער משנה (דעם ,,והיא מתחלקת ביניהױי און זי װערט צעטיילט צװישן זיי", 
װואָס מיר װעלן באלד האָבן), טייטשן טייל מפרשים, אז מען מיינט דאָ, אז עס זענען 
געווען 2 פרויען , רחל און לאה; רחל האָט געדארפן ברענגן 2 עולות-טויבן און איין 
חטאת-טויב (2 טויבן), און לאה האָט געדארפן ברענגן 2 חטאות-טויבן און איין 
עולה-טויב (2 טויבן). רחל און לאה האָבן ביידע צוזאמען געקויפט 6 טויבן, און זי 
האָבן איין טויב באלד מקדיש געווען אלס א חטאת פאר לאה, און איין טויב האָבן 
זיי מקדיש געווען אלס א עולה פאר רחל, און איין טויבן פּאָר (2 טויבן) האָבן זי 
מקדיש געווען פאר א ,,סתומה" (אומבאשטימט, דער כהן זאָל שפּעטער ביים מקריב 
זיין באשטימען וועלכע טויב זאָל זיין א חטאת און וועלכע א עולה), און איין טויבן- 
פּאָר (2 טויבן) האָבן זיי מקדיש געווען בפירוש (מפורשת) איינע אלס א עולה און די 
אַנדערע אלס א חטאת, אָבער זיי האָבן ניט געזאָגט צי די עולה זאָל זיין רחל'ס און 
דער חטאת'ס לאה'ס צי פארקערט. דער כהן האָט די אלע 6 טויבן אויסגעמישט. 
! און ער האָט זיי מקריב געווען אויבן. זאָגט די משנה אז א העלפט איז כשר (דריי 
עולות טויבן זענען כשרע) און א העלפט איז פּסול. רחל דארף צו-ברענגן 1 חטאת 
און לאה 2 חטאת. כולן למטן, אוב דער כהן האָט אלע זעקס טױיבן) מקריב געװוען/ 
אונטן, איז א העלפט כשר און א העלפט פסול. די חטאות זענען כשר און די עולות זע" 
נען פּסול. רחל דארף צוברענגן צוויי עולות און לאה דארף צוברענגן איין עולה. 
יחציין, (אוב דער כהן האָט מקריב געווען) א העלפט (דריי פון די אויסגעמישטע. 
טויבן) אױבן, און א העלפט (דריי פון די אויסגעמישטע טױב) אונטן, איז כשר 
גור די אומבאשטימטע טויבן-פאָר (די סתומה) און זי ווערט צעטיילט צווישן זיי (צווישן 
רחל און לאה). רחל'ס חטאת-טויב און לאה'ס עולה-טויב זענען פּסול, ווייל עס קאָן דאָך 
זיין אז מען האָט די חטאת מקריב געווען אויבן און די עולה אונטן. עס זענען אויך 
ניט כשר די בפירושע חטאת-טויב און עולהיטויב פון דער ,,.מפורשת", וייל אויך 
דאָ קאָן זיין אז די חטאת טויב האָט מען מקריב געווען אויבן און די עולה אונטן 
אָבער פון דער סתומה-פּאָר (די 2 אומבאשטימטע טויבן) איז דאָך זיכער איין טויב 
כשר,, ווייל אויב מען האָט ביידע מקריב געווען אויבן איז כשר די עולה, און אויב 
אונטן איז כשר דער חטאת. אָבער אויך א צוייטע טויב מוז זיין כשר, ווייל ממה 
נפשך, אויב מען האָט ביידע אומבאשטימטע טויבן (סתומה) מקריב געווען אויבן און 
עס איז כשר פון זיי נור איין טויב אלס עולה, האָט מען דאָך אין דער הויך געקאָנט 
מקריב זיין פון די אנדערע בפירוש 2 חטאות-טויבן ניט מער וי נאָך איין טויב (ווא- 
רום דער כהן האָט דאָך מקריב געווען אויבן נור 3 טויבן), און איין חטאת-טיב 
האָט ער דאָך געמוזט מקריב זיין אונטן, און ממילא איז כשר א חוץ דיאיינע עולה- 
טויב אויבן נאָך איין חטאת-טויב אונטן. פארקערט, אויב מען נעמט אָן אז מען האָט 
די 2 אומבאשטימטע טויבן מקריב געווען אונטן, און עס איז כשר נור איין טויב פון 
זיי אלס חטאת, האָט דאָך אָבער דער כהן פון די אנדערע 2 באשטימטע עולות- 
טויבן געקאָנט מקריב זיין אונטן ניט מער וי איין עולה-טויב, און די אנדערע עולה- 
טויב האָט ער דאָך געמוזט מקריב זיין אויבן, און זי איז דאריבער כשר. אזוי ארום 
האָט מען זיכער איין כשרע חטאת טויב, און איין כשרע עולה-טויב. נאָר אזוי וי 
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ה חִטָּאת שָנּתְֶרְכָה בְחוֹכָה. אִין |וּמָחֲצָה פָּסוּל, וְחִטָּאת שְַׁיִם ְּחוֹכָה 
כָּשֶׁר אֶלָא מֵנִיִן חַטָאוֹת שָׁבַּחוּנָה. | הִמּנִין שָׁבַּחוֹבָה כָּשֵׁר. וְכֵן עולָה 
חוֹכָה שְׁניִם בְּחַטֶּאת. מֶחֲצָה כָּשֶׁר | שָׁנּתֶערְנָה בְחוֹבָה אִין כְּשׁר אָלָא 


מֶען ווייסט דאָך ניט צי דער חטאת איז רחל'ס און די עולה איז לאה'ס, צי פאר- 
קערט, און עס קאָן גאָר זיין אז אַלע טויבן זענען געווען כשר (מען האָט אלע חטאות 
מקריב געווען אונטן און די עולות אויבן), דאריבער זאָלן זיי זיך צעטיילן, די 
כשרע געהערן צו ביידע, און די איבריקע זאָלן זיי צוקויפן בשותפות, 


ה. חטאת, אױב א חטאת- טױב האָט זיך איסגעמישט מיט חובה-קינים, איז 
כשר ניט מער וי די צאָל חטאות אין די חובה- קינים. די דאָזיקע משנה האָבן מיר 
געהאט פריער פּרק א' משנה ב'. מיט ,.חובה-קינים" מיינט מען ,.סתומות", אומבא" 
שטימטע טויבן-פּאָרן. די משנה לערנט אז אויב למשל איין חטאתיטויב (צי מער 
חטאות-טויבן) האָט זיך אויסגעמישט מיט 10 אומבאשטימטע טױבן, פון וועלכע 
5 דארפן ווערן חטאות און 5 דארפן ווערן עולות, מעג מען פון די עלף אויסגעמיש- 
טע טויבן מקריב זיין נור 5 טויבן אלס חטאות. מען טאָרניט מקריב זיין 6 טויבן אלס 
חטאות, ווייל עס קאָן דאָך זיין אז די 6 טויבן זענען פון די 10 אומבישטימטע טויבן, 
און איינע פון זיי מוז דאָך שוין זיין א עולה (ווארום מער וי 5 פון זיי קאָנען דאָך ניט 
זיין קיין חטאות). מען קאָן אויך ניט מקריב זיין אפילו קיין איין טויב אלס עולה, 
ווייל עס קאָן דאָך זיין אז די דאָזיקע טויב איז די צוגעמישטע חטאת-טױב און זי 
טאָר דאָך ניט זיין קיין עולה. חובה שנים, (אױב עס האָבן זיך אויסגעמישט) צווי 
אומבאשטימטע טױיב-פאָרן (חובה שנים, 4 טױיבן פון וועלכע 2 דארפן ווערן חטאות 
יאון 2 דארפן ווערן עולות) מיט (צוויי באשטימטע) חטאות-טויבן (און עס זענען איצט 
דאָ צוזאמען 6 טויבן, און דער כהן האָט זיי מקריב געווען א העלפט, 3 טויבן אויבן 
און א העלפט, 3 טויבן, אונט), איז א העלפט כשר און א העלפט פּסול. אזוי טייטשן 
טייל מפרשים די דאָזיקע משנה, ווארום אויב אפילו מען זאָל אָננעמען אז ער האָט 
מקריב געווען די 2 באשטימטע חטאות-טויבן אויבן און זיי זיינען פּסול, האָט ער 
דאָך פון די 4 אומבאשטימטע טויבן מקריב געווען איינע אויבן און דריי אונטן, איז 
די איינע אויבן כשר אלס א עולה, און פון די דריי אונטן זענען 2 טויבן כשר אלס 
חטאות (ווארום צווישן די 4 אומבאשטימטע טויבן דארפן דאָך זיין 2 חטאות-טויבן), 
ממילא זענען כשר 3 טויבן, א העלפט. וחזטאת שניס בחובה, אויב צויי חטאות- 
טױברפּאָרן (4 טױבן באשטימטע חטאת) האָבן זיך אױיסגעמישט מיט א חובה-קן 
(מיט איין אומבאשטימטע טױבךפּאַר. מיט 2 טױבן, פון וועלכע איין טױב דארף 
ווערען א חטאת און די אנדערע טויב דארף ווערן א עולה, און דער כהן האָט 3 פון די 
6 טויבן מקריב געווען אויבן, און די אנדערע 3 אונטן, איז כשר די צאָל פון דער 
אומבאשטימטע טױיב-פּאָר. די משנה זאָגט ניט דאָ .מנין חטאות שבחובה" (וװי אין 
אָנהײיב פון דער משנה) נאָר ,.מנין שבחובה", די צאָל טויבן פון דעם אומבאשטימטן 
טויבן-פּאָר, דאָס הייסט 2. ווארום 2 זענען דאָך זיכער כשר, ווייל אפילו מען זאָל 
אָננעמען אז מען האָט 3 פון די 4 באשטימטע חטאות מקריב געווען אויבן און זיי 
זענען אלע 3 פּסול (און מער װי 3 טויבן האָט דאָך דער כהן ניט מקריב געווען אויבן), 
האָט ער דאָך זיכער מקריב געווען איין באשטימטע חטאת-טויב אונטן און זי איז 
כשר, און איין חטאת-טויב האָט ער דאָך מקריב געווען אונטן פון דער אומבאשטימ- 
טער טויבן-פּאָר. ממילא זענען 2 טויבן'חטאות זיכער כשר. וכן, און אזוי איז אויך 
(דער דין) אױב א באשטימטע עולה-טויב האָט זיך אויסגעמישט מיט אומבאטימטע 
טױיבך-פאָרן (חובה-קינים) איז כשר נור די צאָל עולות װאָס זענען פאראן אין די 
אומבאעוטימטע חובה-קינים. אוין די דאָזיקע משנה האָבן מיר געהאט פריער אין 
פּרק א' משנה ב', און די דערקלערונג דערצו איז די זעלביקע װאָס פריער ביים חטאת. 
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מַנין עוֹלוֹת שָׁבַּחוֹבָה. חוֹבָה שָׁנַיִם 


בְּעוֹלָה, מֶחֲצֶה כְּשֶׁר וּמֶחֲצָה פָּסוּל. 
עוֹלָה שְׁנַים בְּחוֹבָה, הַמְּנָין שְׁבַּחוֹבֶה. 


כּשֶׁר: | הָאִשֶׁה שָׁאֶמֶרֶה הֲרי עְלי 
קן כִּשְׁאֵלֵר זָכָר. יָלָרָה זְכֶר מְבִיאָה 
שְׁתִּי קֵנִים, אַחַת לְנִדְרָהּ וְאַחַת 


קנים ג 





תקיט ‏ 
לְחוֹכָתָהּ. נְתִנָתֶם לכ ְהַכֹּהֵן צָריך 
לַעֲשׂוֹת שֶׁלשׁ פְּרִידוֹת מִלְּמַעַלְ 
ְאַחַת מִלְמטְן, לֹא עֲשֶׂה כֵן אָלֵא 
עֲשֶׂה שְַׁיִם לִמְעֲלְן וּשְתִַּם לְמִטֶּ, 
וְלֹא נִמְלַדִּי צְרֵיכָה לָהָבִיא עוֹד 
פְּרידָה אַחַת וְיְרִיכנָּה לְמעלְן, מִִין 


חובה שונים, אוב צויי (אומבאשטימטע טױבױפּאָר, 4 טויבן פון וועלכע 2 דארפן 
װערן עולות און 2 חטאות האָבן זיך אויסגעמישט מיט צויי) עולות-טויבן (און דער 
כהן האָט פון די 6 אױיסגעמישטע טױבן מקריב געווען 5 אױבן און 3 אונטן, 
איז א העלפט (דריי) כשר און א העלפט (דריי) פסול . אזוי װי מיר האָבן פירער אין 
דער דאָזיקער משנה דערקלערט ביי די חטאות אזוי איז איצט ביי די עולות, נאָר 
מיט דעם אונטערשיד װאָס די עולות זענען כשר אויבן און פּסול אונטן, און די חטאות 
זענען כשר אונטן און פּסול אויבן. עולה שנים, אוב צויי פּאָר עולה-טויבן (4 בא- 
שטימטע עולה-טױבן) האָבן זיך אױסגעמישט מיט אן אומבאשטימטער טױב פּאָר 
(מיט 2 טויבן פון וועלכע איין טויב דארף ווערן א חטאת און די אנדערע א עולה, און 
דער כהן האָט מקריב געווען פון זי דריי אױבן און דרי אונטן) איז כשר נור די 
צאָל טױב) פון דער אומבאשטימטער פאָר. נאָר 2 עולות-טויבן זענען כשר: אזוי 

וי מיר האָבן פריער אין דער דאָזיקער משנה דערקלערט דעמזעלביקן פאל מיט די 
טויבן-חטאות, און דער אונטערשיד איז אויך דאָ נור װאָס די עולה איז כשר אויבן 
און פּסול אונטן, און דער חטאת איז כשר אונטן און פּסול אויבן 


האשה, אױב א פרױ האָט געזאָגט: ;איך נעם אױף צו זיך צו ברענגן א 
טויב-פּאָר (ק) קרבנות אוב איך װעל געבוירן א יינג?", איז אוב זי האָט געבוירן 
א יינג?, דארף זי ברענגן צוויי טויבן- פאָר; איינעס פאר איר נדר און איינעם פאר 
איר חוב. דער דין איז אז א רייכע פרוי ווען זי געווינט א קינד דאַרף זי ברענגן א 
שעפּסל א עולה און א טויב א חטאת; אן אָרימע פרוי ברענגט נור א פּאָר טויבן 
איין טויב א חטאת און איין טויב א עולה. דאָס הייסט א חוב. אָבֹער א נדר'קן 
הייסט ווען איינער (א מאן צי א פרוי) טוט א נדר צו ברענגן א טויבן"פּאָר. אין אזא 
פאל זענען ביידע טויבן-עולות, ווייל א חטאת קאָן מען ניט מנדר זיין. דאָ מיינט 
דאָ משנה וועגן אן אָרימער פרוי און זי זאָגט, אז װייל די פרוי האָט דאָך אויך 
א נדר געטאָן, דארף זי ברענגן צוויי טױיבױפּאָרן, דאָס הייסט 4 טױבן פון די 
דאָזיקע דארף דער כהן מקריב זיין 2 טויבן עולות (פון דעם נדר), און איין טויב 
א חטאת און איין טויב א עולה פון דעם חוב, דאָס הייסט 3 טויבן דארף ער מקרים 
זיין אויבן (עולות) און איין טויב אונטן (א חטאת). נתנתם, (האָט די פרוי אָפּגעשיידט 
4 טױבן און זי האָט זי געלאָזט סתומות, ניט געזאָגט וועלכע זאָל זיין חטאת, און 
וועלכע עולות, און זי) האָט זיי געגעבן צום כה, און דער כהן וועלכער) דארף זי 
מאכן דריי טױבן (פרידים, איינצלנע טױב) אױבן (עולות) און איינע אונטן (א 
חטאת), האָט אזוי ניט געטאָ, נאָר האָט געמאכט צוויי (טויבן) אויבן און צוויי אונטן, 
מחמת ער האָט זיך ניט געפרעגט. די פרוי, ווען זי האָט געברענגט צום כהן האָט אים 
ניט געזאָגט צו װאָס זי ברענגט זיי, און דער כהן האָט געמיינט אז דאָס זענען אלץ 
חובה-טויבן-פּאָרן, צריכה, (אין אזא פאל) דארף זי (די פרוי) צוברענגן נאָך איין טויב, 
און ער (דער כהן זאָל זי מקריב זיין אויבן. מחמת ער האָט דאָך געדארפן מקריב זיין 
אויבן 3 טויבן, 3 עולות, און ער האָט מקריב געווען נור 2 אויבן, און די גטע טויב 
האָט ער מקריב געווען אונטן איז זי פּסול, און די פרוי דארף ברענגן אן אנדערע 
טויב מקריב צו זיין אויבן אלס עולה. ממין זד. (דער דאָזיקער דין איז נור ווען 
די פרוי האָט די פריערדיקע 4 טױבן געברא ) פון איין מין. מיר האָבן געלערנט ‏ 
פריער פּרק ב' משנה ה', אז טויבן-קרבנות קאָנען זיין אָדער פון ,,תורים", טערקל- 
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אָחָר, ‏ מִשְׁנִי מִינִין, תָּכִיא שְׁתַּיִם. | שָׁלֹשׁ פְּרירוֹת,. מִמִּין אָחֶר. מִשְׁנֵ 
פּרִשָׁה נִדְרָהּ, צְרִיכָה לְהָבִיא עוֹד | מִיִין. תָּכִיא אִרבַּע. קָכְעָה נָדָרָהּ 


טויבן, אָדער פון ,,בני יונה", יינגע טויבן, און אויב א פרוי האָט געדארפן ברענגן 
א טויבן- פּאָר און זי האָט געבראכט א טערקל-טויב אלס א חטאת און א יינגע טויב 
אלס א עולה, מוז זי צוברענגן אַן אנדערע יינגע טױב אלס א עולה, און דאָסזעל- 
ביקע פארקערט. דאָס הייסט, ביידע טויבן מוזן זיין פון זעלביקן מין. זאָגט די משנה, 
אז דער דאָזיקער דין אז די פרוי דארף צוברענגן נאָך א טויב אויב דער כהן האָט 
פון די 4 טויבן מקריב געווען 2 אויבן און 2 אונטן איז נור ווען די 4 טויבן זענען 
געווען אלע פון זעלביקן מין. משתי מינין, (אױיב אָבער זי האָט געהאט געבראכט) 
פון צוויי מינים (2 טערקל-טויבן און 2 יינגע טױב און דער כהן האָט 2 פון זי מקריב 
געווען אויבן און 2 אונטן) דארף זי (די פרוי) צוברענגן אנדערע 2 טױיבן מען מיינט 
דאָ אז דער כהן געדענקט ניט וועלכע טויבן עֶר האָט מקריב געווען אויבן און וועלכע 
אונטן. און אזוי װי לויט דעם פריערדיקן דין דארף דאָך די פרוי צוברענגן איין טויב 
אלס א עולה כדי זי זאָל זיין א פּאָר צו דער חטאת-טויב װאָס מען האָט מקריב גע" 
ווען אונטן, און אזוי װי דאָ האָט זי דאָך געבראכט פון 2 מינים, וייסט מען דאָך 
ניט צי די חטאת טויב איז געווען א טערקל-טויב צי א יינגע טויב, ממילא דארף 
זי ברענגן 2 טויבן אלס עולות, איינע א טערקל:טויב (טאָמער איז דער חטאת 
געווען א טערקל-טויב) און איינע א יינגע טויב (טאָמער איז דער חטאת געוען א 
יינגע טויב). פירשה נידרה, אוב זי (די פרוי) האָט ארויסגעזאָגט בפירוש איר נדר, 
דארף זי ברענגן נאָך 5 טױבן פון דאנען אָן ווערט די משנה זייער שווער, און עס 
זענען פאראן אויף איר זייער א סך פּירושים, פון רשי (גמרא זבחים ס"ז) און פון 
רמבם, און פון אנדערע מפרשים, און טייל נעמען אביסל פון דעם מפרש און אביסל 
פון אן אנדערע מפרש און מישן עס צונויף. מיר װעלן דאָ געבן לוט דעם רמבם'ס 
פּירוש, ביי וועלכן עס האלט זיך (מיט קליינע ענדערונגען) דער ברטנורא. דער 
רמבם טייטשט אז מיט ,פּירשה נידרה", ,זי האָט בפירוש ארויסגעזאָגט איר נדר", 
מיינט מען, אז ווען זי האָט מקדיש געווען די 4 טויבן האָט זי אָנגעװויזן בפירוש, אז 
די דאָזיקע 2 טויבן זאָלן זיין עולות אלס איר נדר, און די אנדערע 2 טויבן זאָלן געהערן 
אלס איר חוב. לאָמיר אָנרופן די טויבן מיט אלף-בית-אותיות, די 2 חובה-טויבן (פון 
וועלכע איינע דארף דורך דעם כהן ווערן א חטאת און איינע א עולה, וועלכע דער 
כהן וויל) הייסן ,א,* און ,,ב", און די 2 נדר-טויבן (וועלכע מוזן ביידע זיין עולות) 
הייסן ,,ג" און ,,ד". דער כהן האָט די אלע 4 טױבן אויסגעמישט און ער האָט 
2 פון זיי מקריב געווען אויבן און 2 פון זיי אונטן, און ער געדענקט ניט וועלכע 
ער האָט מקריב געווען אויבן און וועלכע אונטן. דאָ קאָן מעגליך זיין, אז ער האָט 
מקריב געווען אונטן די ,,ג* און ,.ד" נדר-טויבן וועלכע זענען עולות, און זי זיינען 
ביידע פּסול, און קיין איינע פון זיי קאָן ניט פאררעכנט ווערן פאר דעם חטאת פון 
דעם חוב, מחמת די פרוי האָט דאָך בפירוש זיי געמאכט פאר די נדר-טויבן. און די 
טויבן ,א" און ,,ב" האָט דער כהן מקריב געווען אויבן, און אזוי וי איינע פון זײ 
דארף דאָך זיין א חטאת, איז זי געװאָרן פּסול, ווייל א חטאת דארף מען דאָך מקריב 
זיין אויבן. בלייבט כשר נור איין טויב אלס א עולה. דאריבער דארף די פרוי צוברענגן 
נאָך 3 אנדערע טויבן, פון װעלכע 2 זענען עולות און איינע א חטאת. ממין אחד, 
(דאָס איז אוב זי האָט געבראכט אלע 4 טויבן פון איין מין (אָבער אוב זי האָס זי 
געבראכט) פון צויי מינים (2 תורים און 2 בני יונה) דארף זי ברענגן (אנדערש) 4 
טויבן. דער טעם איז, ווייל עס איז דאָך מעגליך, א' ד' פרוי האָט באשטימט פאר איר 
נדר, די ,,ג* און ,,ד* תורים, און דער כהן האָט זיי מקריב געווען אונטן און זיי זענען 
ביידע פּסול (אזוי װוי מיר פריער דערקלערט) און פון די 2 בני-יונה, די ,א" ב", 
וועלכע ער האָט מקריב געווען אויבן איז כשר נור 1 בן-יונה1גטויב אלס א עולה, און זי 
דאַרף צו ברענגען אַנדערע 2 טויבן אַלס עולות צוליב דעם נדר, און איין בן-יונה- 
חטאת-טויב כדי עס זאָל משלים זיי דער כשרער בן-יונה-עולה-טויב. אָבער עס קאָן 


521 | קנים ג תקכא 
צְרִיכָה לְהָבִיא עוֹד חָמֵשׁ פְּרִידוֹת. וְהָלֵך הכּקֵן וְעָשֶׂה. וְאִין יוֹרע מֶה 
מִפּין אֶחֶד. מִשְׁנֵי מינִין, תְּכִיא שֵׁש. ‏ עֲשֶׂה. צְרִיכָה לְהָבִיא עוֹד אַרְבַּ 
ִתְנָחֶן לִכֹּהֵן וְאִין יְרוּע מַה נִתְנָה. פְּרִירוֹת לְִדְרָהּ, וּשְׁתִַּם לְחוֹבָתָה, 


דאָך זיין אויך פארקערט, דהיינו, אז די פרוי האָט באשטימט פאר איר ,ג" און ,,ד" 
בני-יונה-טויבן און דער כהן האָט זי מקריב געווען אונטן (און זיי זענען פּסול), און 
אויבן האָט ער מקריב געווען די ,א" און ,.ב" תורים-טויבן און כשר איז נור איינט 
פון זיי אלס א עולה, און די פרוי דארף צוברענגן אנדערע 2 עולה-טויבן און איין 
תורזחטאת-טויב כדי משלים צו זיין די כשרע תור-עולה-טויב פון אויבן. דאריבער 
מוז זי ברענגן פיר אנדערע טויבן. קבעה נידרה, (אויב די פרוי האָט פעסט-געמאכט 
(קבעה) איר נדר דארף זי ברענגן נאָך 5 (אנדערע) טויבן דער רמכם טייטשט, אז 
מיט ,,קבעה", ,,פּעסט-מאכן דעם נדר", מיינט מען, אז בשעת זי האָט א נדר געטאָן 
| צו ברענגן די 2 טויבן-עולות אלס א נדר האָט זי זיי פעסט"געמאכט, זי האָט געזאָגט 
בפירוש, אז זי זאָל ברענגן פון דעם באשטימטן מין, למשל, זי האָט געזאָגט: ,,איך טו 
א נדר צו ברענגן 2 טויבן-עולות תורים", אָדער זי האָט געזאָגט ,,איך טו א נדר 
צו ברענגן 2 טויבן-עולות בני"יונה". אָבער די פרוי געדענקט ניט וואסער מין 
זי האָט געזאָגט, און זי האָט געבראכט צום כהן 4 טויבן, ,,א", און ,,ב" אלס חוב און 
* און ,,ד" אלס נדר, אלע פון איין מין און דער כהן האָט זיי אויסגעמישט און 
מקריב געווען 2 פון זי אויבן און 2 פון זיי אונטן, און ער געדענקט ניט וואו ער האָט 
מקריב געווען די ,א" און ,,ב" און וואו די ,,ג" און ,,ד". אין דאָזיקן פאל דארף די 
פרוי ברענגן אנדערע 5 טויבן. פארװאָס ? ערשטנס, ווייל עס קאָן דאָך זיין אז דער 
כהן האָט מקריב געווען די ,2" און ,,ד* (די 2 נדר-טויבן) אונטן, און ממילא זענען 
זיי דאָך פּסול (ווארים זיי זענען דאָך עולות) און די פרוי דארף ברענגן אנדערע 2 
נדר-טויבן. אָבער אזוי װי די פרוי געדענקט דאָך ניט װעלכן מין זי האָט מנדר 
געווען, דארף זי ברענגן 4 טויבן דאָס הייסט 2 בני יונה און 2 תורים. ווידער פון די 
2 טויבן וועלכע ער האָט מקריב געווען אויבן (פאר איר חוב) איז כשר נאָר איין 
טויב (די עולה), און דער חטאת איז פּסול, דאריבער קומט אויס, אז זי דארף צו" 
ברענגן נאָך 4 טויבן, 4 עולות (פון זיי 2 תורים און 2 בני יונה) און איינע א חטאת. 
ממין אחד, (דאָס איז אב זי האָט געבראכט אלע 4 טויב) פון איין מין (אָבער אב 
זי האָט זיי געבראכט) פון 2 מיניס (2 טױבן תורים און 2 טױבן בני יונה. דארף זי 
(די פרוי) צוברענגן (אנדערע) 6 טויבן. 5 טויבן דארף זי דאָך ברענגן, װי מיר האָבן 
נור װאָס געלערנט און דערקלערט, דהיינו, 4 עולות-טויבן (2 תורים און 2 בני יונה) 
אלס דעם נדר, און איין חטאת-טויב אלס דעם חוב. אָבער ווייל זי האָט געהאט גע- 
בראכט פון 2 מינים, 2 תורים און2 בני יונה, און מען ווייסט ניט וועלכע פון זיי 
דער כהן האָט מקריב געווען אויבן, צי די עולה-טויב אויבן, וועלכע איז געווען כשר 
איז א תור צי א בן יונה, און ממילא ווייסט מען דאָך ניט צי דער חטאת, װאָס זי דארף 
צוברענגן אויפסניי דארף זיין א תור (משלים צו זיין צו דעם כשרן עולה-תור) צי 
א בן יונה (משלים צו זיין צו דער כשרער עולה-בן יונה), ממילא מוז זי ברענגן 
6 טויבן.נתנתם, אויב זײ האָט זי (די 4 ערשטע-טויב) געהאט געגעבן צום כהן און 
זי ויסט ניט װאָס זי האָט געגעב, און דער כהן האָט זי מקריב געווען און ער 
ווייסט ניט װאָס ער האָט געטאָן, דארף זי ברענגן (7 טויבף דהיינ), 4 טויבן אלס איר 
נדר, און 2 טויבן אלס איר חוב, און נאָך (איין טויב) אלס חטאת. דער רמבם טייטשט 
די דאָזיקע שווערע משנה, אז מען מיינט דאָ אין דעם פאל װאָס מיר האָבן נור-װאָס 
געלערנט, אז די פרוי האָט געהאט א נדר געטאָן צו ברענגן 2 טויבן פון א בא- 
שטימטן מין (קבעה), תורים צִי בני יונה, און זי געדענקט ניט וועלכן מין זי האָט 
באשטימט. דערנאָך האָט זי אָפּגעשײדט 2 טויבן אלס דעם נדר (פּירשה), און זי 
האָט אויך אָפּגעשײדט צוויי קרבנות אלס איר חוב און זי געדענקט ניט צי זי האָט אָפּגץ- 
שיידט רייכע קרבנות (א שעפּס אלס א עולה און א טויב אלס א חטאת) צי 2 טויבן 


522 קניס ג תקכב 
וְחַטָּאת אֶחֶת. בֶּן עואי אוֹמָר, שְׁתִּי | חֲצוֹצְרוֹת. שֶׁתִּי שׁוֹקָיו שְׁנִי חֲלִילִין 


5 +*+ 
9 


חַטָּאוֹת. אָמַר רַבִּי יְהוֹשֶׁע. זֶה הוּא | עוֹרוֹ לָתוֹף, מֵעִיו לִנְבָלִים, בְּנֵי מִַיו 
שָׁאָמְרוּ, כְּשְׁהוּא חַי קוֹלוֹ אֶחֶד, | לְכִנוֹרוֹת. וְיֵשׁ אוֹמָרִים, אַף צִמְרוֹ 
ּכְשָׁהוּא מֵת קוֹלוֹ שִׁבְעָה. כִּיצֵר | לַחְכֵלֶת. רבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן טִקַשִׁיא 
קוֹלו שִׁבְעָה? שְׁתִּי קרְנָיו שְׁתִּי | אוֹמֵר, זִקְנִי עם הָאָרָשִי כֶּל וְמֵן 


(פון וועלכע איינע דארף זיין א עולה און איינע א חטאת), און זי געדענקט ניט און 
אויך דער כהן ווייסט ניט װאָסערע קרבנות זי האָט אים געגעבן צי דריי טויבן און 
א שעפּס, צי 4 טויבן, צי ער האָט זיי מקריב געווען אלע אויבן, צי אונטן צי א 
העלפט אויבן און א העלפט אונטן. אין אַזאַ פאַל דארף די פרוי ברענגן אנדערע 6 
טויבן, אַזױ װי מיר האָבן נור װאָס געלערנט אין דער משנה (ביי ,,קבעה" און פון 
מינים?). אָבער זי דארף אויך צוברענגן נאָך איין טויב אלס א חטאת, ווייל טאָמער 
האָט זי פריער געבראכט א עולה א שעפּס, און זי דארף צוברענגן נאָך א טױב 
אלס חטאת. -- דער פּירוש איז זייער א שווערער, און רשי האָט גאָר אן אנדערן 
פּירוש, און די אנדערע מפרשים האָבן אנדערע פּירושים, אלע זײיער שװוערע. 
בן עזאי זאָגט, אז צויי חטאות. די פרוי דארף ברענגן 8 טויבן, דאָס הייסט 6 טויבן 
און נאָך צוויי חטאות, א תור און א בן יונה, ווייל טאָמער האָט זי צום שעפּס געהאט 
באשטימט מיט צוברענגן א תור-טויב, און עס קאָן גאָר זיין, אז זי האָט דאמאָלס 
באשטימט א בך-יונה-טויב אלס חטאת, און אזוי װוי זי געדענקט נישט װאָס זי 
האָט באשטימט זאָל זי מיטברענגן נאָך 2 חטאות-טויבן, איינע א תור און איינע א 
בן יונה. אזוי טייטשט איין דער תוספות יום טוב בן עזאי'ס הלכה לויט דעם רמבט'ס 
פירוש. -- די אלע פּירושים זענען זייער שווערע, און דער ,,תפארת ישראל" זאָגט, 
אז דאָס איז די שװוערסטע אין גאנץ משניות און אז ער האָט ניט געזען קיין איין 
פּירוש וועלכע זאָל דערקלערן אלע שוועריקייטן. -- אָמר, האָט ר' יהושע געזאָגט, 
דאָס איז װאָס מען זאָגט, אז ;ווען ער (א שעפס) ליגט האָט ער (גיט ער ארויסן איין 
קול) און ווען ער פ9גרט האָט ער (קאָן מען מאכן פון אים) זיבן קולות". אזוי איז אויך 
דאָ, װאָס אין אנהייב קאָן די פרוי ברענגן א שעפּס און איין טויב און עס איז 
| גענוג פאר איר, אָבער דערנאָך ווען זי האָט שוין עפּיס געבראכט און מען וייסט 
ניט װאָס און װוי אַזױ דארף זי צוברענגן אזש 7 טויבן. כיצד, וי אזוי האָט ער זיבן 
קולות? װאָס מיינט מען מיט װוען א שעפּס איז געפּגרט קאָן מען מאכן פון אים 
7 קולות? שתי קרניו, פון זיינע צויי הערנער (קאָן מען מאכן) צויי שופרות (צו 
בלאָזן דערמיט אין בית המקדש), פון זיינע צוױי פוס - ביינער (שוקי) 
קאָן מען מאכן צוויי פייפערלעך (חליליף, פון זיין פעל (קאָן מען מאכן) א פּויק, פון 
זיינע געדערים (קאָן מען מאכן סטרונעס) צו די הארפעס (נבלים), פון זיינע דינע 
קישקעס (בני מעיס) קאָן מען מאכן (דינע סטרונעס) צו די פידלן. צוזאמען זענען עס 
מוזיק-אינסטרומענטן, מיט וועלכע מען האָט געשפּילט אין בית המקדש. די מפר- 
שים פארטייטשן ,,חצוצרות" ניט טרומייטערס נאָר שופרות, װי די גמרא זאָגט שבת 
ל"ו, אז מען האָט די חצוצרות שפּעטער גערופן שופרות. דער טעם פארװאָס מען 
קאָן ניט דאָ מיינען די חצוצרות (די טרומייטערס) איז ווייל וי מיר האָבן געלערנט 
פריער תמיד פּרק זי משנה ג' זענען די חצוצרות אין בית המקדש געווען געמאכט 
פון זילבער און ניט פון שעפּסן:הערנער. ויש אומרים, און טייל זאָגן, אז אויך פון זיין 
(דעם שעפּס'ס) װאָל קאָן מען מאכן די בלא-וואל (תכלת). די מפרשים טייטשן, אז דאָס 
איז דער תכלת צום כהן גדול'ס מאנטל (מעיל) מיט די גלעקעלעך, וועלכע האָבן 
געקלונגען. דער דאָזיקער ,, יש אומרים" איז װי בן עזאי האָט פריער געזאָגט אז די 
פרוי דארף ברענגן 8 טויבן, און אַזױ איז דאָ ביים שעפּס פאראן 8 קולות. -- ר' 
שמעון בן עקשיא זאָגט, אז אומגעלערנטע עלטערע מענטשן זקני עמי הארץ, זקניס 
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שַׁמְִינִין דּעתְּן מִטלֶסֶת עֲלֵיהֵן | אֶלֹא כָּל זֶמן שִׁמּקִינין דַּעְת 
שִׁנאמַר מְסִיר שֶׂפָה לְנָאֲמָנִים וְטעם | מִתְיִשֶׁבֶת עֲלֵיהָן, שְׁנָּאֲמַר בִּישִׁישִם 
ָקֵנִים יקַּח. אֲכֶל זִקְנֵי תוֹרָה אֵינְן כּן, { חָכְמָה וָארְךְ יָמִים תְּבוּנָה! 


עמי הארצים) װאָס עלטער זיי ווערן, אלץ מער ווערט זײיער שכל צעמישט, ווארום 
עס ווערט געזאָגט (איוב י"ב, פסוק כ') ,מסיר שפה לנאמנים וטעם זקנים יקח, ער 
טוט אָפּ דאָס לשון פון די בארעדעוודיקע, און ער נעמט צו דעם שכל בי די עלטערע 
מענטען*, און אז דער פּסוק מיינט ביי עמי הארצים זעט מען דערפון װאָס פריער 
דאָרט אין איוב י"ב ווערט געזאָגט ,,מסיר לב ראשי עם הארץ". אבל, אָבער ביי על- 
טערע מענטשן פון תורה (וועלכע קאָנען לערנען, תלמידי חכמים) אין נישט אזוי, 
נאָר װאָס עלטער זי ווערן, אלץ קלאָרער (געזעצטער, מתיישבת, קלאָרער, בעסער) 
ווערט זייער שכל, ווארום עס ווערט געזאָגט (דאָרט אין איוב י"ב) ,,בישישים חכמה 
ואורך ימים תבונה, בי אלטע מענטשן איז פאראן חכמה, און ביי (מענטשן מיט) 
לאנגע יאָרן איז פאראן פארשטאנד". און דאָס מיינט מען ביי תלמידי חכמים, ווייל 
עמי הארצים האָבן דאָך ניט קיין חכמה. דער רמבם זאָגט, אז ווען תלמידי חכמים 
ווערן עלטער און זייערע קערפּערליכ נייגונגען ווערן שוואכער, װערט דאדורך 
זייער שכל שטארקער און זיי באקומען מער חכמה און מער שלימות אין געדאנק, 
די משנה ברענגט עס דאָ אין שייכות מיט די פריערדיקע ווערטער, אז פריער איז דער 
קול נור איינער און שפּעטער ווערט ער זיבן; אזוי איז אויך ביים תלמיד חכם, װאָס 
עלטער ער װוערט, אלץ שטארקער וערט זיין שבל, 


(סליק מסכת קינים. -- געענדיקט מסכתא קינים, הדרן עלך סדר קדעוים) 


: 


יי : 
4 ר : יע יע 0 טיט טס יי א = ואווא טור 6 4 . 
ביר 44 2 עב טלעצעג יל יי די יז 


2 

צי 3 י = : 

6 אל 8 ט 5 8 ס פ 6 , /* 

אִ : בי 





תְּפִלֶּה לְאָבֵל וּלְיָאהרצַייט 


| קוֹדֶם הַלְמוּד | 
הַרִינִי הֹצָה לְלְמוֹד מִשֶׁנָה שָׂהִיא אוֹחְוֹת נְשָׁמָה עֵכוּר נִשְׁמַת הַנִסְמֶר (הַנְִמֵרָת) (פבים) 


= ל; 


וּכוּת לימור זָ תְהֵא נְִמְונִשְָׁה)צֶרָה בור הַחַיים עִםמתִי עמ יִָאֵל בְחמִּי. 
וַיעמוֹר(ותעֲמוֹר) לָקֵץ הַיָמִן, אָמ | 


טיט" רער 27 7 2 ,= שי 


| אַחַר הָ 


לְמוֹד 


אָנ יי מֶלֶךְ מָלֹא רַחֲמִים, אֲשֶׁר בי נמֵשׁ ליח וְרוּח ְּל-בְשׂר 


אִיש, יְהִי נָא לָרְצון לִפָנִיךּ תֹּרֶת 
או פלונית בת פלוניח) וּנְמוֹל נָא 
רַחֲמִים וְחֵסֶד וְשַׁערֵי גן עִדִ 


נּ ּתְמִלְתֵנוּכַּעָכוּר נַשְׁמַת (פלוני בר פלונית: - 
עֲלֶיהָ בְּחְַדְּףּ הַנְּוֹל, לּתֹּח לָהּ שׁערי 
ּתְִכַּל אוֹתָהּ בְּאַהָבֶה וְחִבֶּה, וּשָלֹח לָהּ 


מַלְאָכִיף הַקְּרוֹשִׁים לְהוֹלִיכָהּ וְּהוּשִׁיכָהּ תֵּחַת עֵץ הַַיִּים. אֵצָל נַשְׁמוֹת 
הַצַדּיקִים וְהַצִדְקֲנִייֹת הַחֲסִידִים וְהַחֲסִידוֹת לַהֲנות מִזִיו שְׁכִינָתֶך לְהַשְבִיעהּ 
מִטוּכךְ הַצְּפוּן לצדיִקים: וְהַגוּף יְנוּחַ בּקְבֵר כִּמנוּחָה נְכוָֹהבְּחִדְוָה, 


ְּשִׂמְחָה וּבָשָׁלוֹם, 


נְכוֹחוּ, וְכָתוּב יַעֲלְזוּ חֲסִידִים בְּכָבוֹד 


7 1 9 


כְּמוֹ שָׁכָּתוּב יְבוּא שָׁלוֹםיָניּחוּ על מִשְְּׁבוֹתֶם הולך 
יַננוּ על--מִשְׁכּבוֹתֶם. וְכָתוּב אַם-- 


ִּשֵׁב לא תִמֶּחֶד וְשָׁכבְתָ ַערְבָה שִׁנחּ וְתִשְׁמוֹר אוֹתוֹ מַחבוּט הקבר 


| וּמָרִמָה וְתוֹלַעָה+ / 
| (נִסַר) 


וחמָלח וְתִמְחַל לוּ מל-כֶּל-פִשׁעיי 


כִּי אָרֶם אֵין צדיק בְּאֲרִלְאֲשֶׁר יַעֲשֶׁה- 
מוֹב וְלֹא יַחָמָא חְכֶר לוֹ זְכְיוֹתָיו 
ְִדְקוֹתָיו אֲשֶׁר עֲשֶׂה, וְתַשְׁפִּיע לו 
מִנִּשָׁמָתו לש עצְמוֹתָיו בַּקָּבֶר מרב 
טוּב הִצָּפוּן לצַדְּיקִים, כְּמוֹ שָׁכְּתוּב 
מָה רַב טוּכֶ אֲשֶׁר-צָפנתָּ ליראַיף 
וְכָתוּב שׁוֹמָר כֶּל-עַצְמוֹתָיו אַחַת 
מַהַנֶּה לא נִשְׁכָּרֶה, וַיִשֹּׁן בּטַח בּדֶד 
וְשַׁאֲנְן מִפּחַר רָעָה. וְאֵל יִרְאָה פנ 
נִייהִנּט, וְנִשְׁמָתו תְּהִי צְרוּרָה בִּצְרוֹר 
הַחַיִים וּלתֲחֲיוֹתוֹ 





(נִסִמְרַת) 
ְתִסְלֹח וְתִמָחֵל לָחעל-כָּל-פִּשְׁעֶיהָ 
כִּ אָדֶם אִין צדיק בְּאַרְְאֲשֶׁריעֲשֶׂה- 
מוֹב וְלֹא יָחֲטָא, חכֶר לָהּ זְכְיוֹתֶיה 
ְצִדְקוֹתֶיהָ אֲשֶׁר עֲשְׂתָה, וְתַשְׁפּיע 
לה מִנִּשְׁמָתָהּ לְשְׁן עַצְמוֹתֶיה בָר 
מָרַב טוּב הַצָּפוּן לַצְדִּיקִים. כְּמו 
שָׁכָּתוּב מָה רב טוּנְךְּ אֲשֶׁר צָמַנְתָּ- 
לִירַיאָף, וְכָתוּב שׁוֹמַר כָּל-עַצְמוֹתָיו 
אַחַת מַהַנֶּה לֹא נִשְׁכָּרֶה. וְתִשְֹּׁן 


בָּטה בָּדֶר וְשׁאָנָן מִפּחַד רָעָה. וְאֵל 


תּרְאָה טָּנִי גייהנּט, וְנִשְׁמָחָהּ תְּהִי 
צְרוּרָה בִּצְרוֹר הַחֲשִים וּלְהַחֲיוֹתָה 


ִּהְחַיִית הַמְּתִים עס--כָּל--מֵתִי עִמּףּ יִשְׂרָאֵל אָמֵן: 
אַחר הַתְּמלָה אוֹמָרִים קֵרִישׁ זָה, 
יִתְּנַּדֵּ ְיִתְקְדֵּשׁ שֶמָהּ רִבָּא. בְּצָלְמָא דִי בְרֵא כַרְעוּתַהּ וְִמְלִי מַלְכוּתהּ. בּחַיכוֹן 
וּבְיֹמֵיכוֹן יי דָכֶל בֵּית יִשְרָאֵל.בַּעגְלָא וּבזָמֵן קָרִיב וְאֶמְרוּ אָמן: 


עַל יִשְׂרָאֵל וְעַל רַבְּנִָי וְעַל תַּלמִיִיהוֹן וְעַל כָּל תַּלְמִידֵי תַלְמִידִיהוֹן. וְעַל כָּל מָאן 

דעְֶקִין בְאֹרַיְתָא. די בְאַתְרֶא הָדין ְדִי בְכָל אֲתַר וַאַָר. יְהֵא לְהוֹן ולכון 

שְׁלָמָא רַבָּא. חִנָּא וְִסְדָּא. וְרַמִין. וְַיין אִַיכִין. וּמְזוֹנָא רְוִימיי וּפִרקָנָא מן קָדָם 
אֲבוּהוֹן דְּבשְִָּׁא וְאַרְעָאי וְאַמְרוּ אָמֵן 

יְהֵא שׁלָמָא רַבָּא מִן שְׁמָּא. וְחַיִּים טוֹבִים עָלֵינּוְעַל כָּל יְִרָאֵל וָאֶמְרוּ אָמן: 

- עֹשָׂה שָׁלוֹם בִּמְרוֹמָיו. הוּא יַעֲשָׂה שָלום עָלֵינוּ וְעֵל כָּל יִשְׂרָאֵל וְאֶמְרוּ אָמֵן 


